എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ 


കേരളചരിത്രം 


പ്രൊഫ. എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ 
(1925-2010) 


1925 ഡിസംബര്‍ 18-ന്‌ എറണാകുളത്ത്‌ ജനനം. മദ്രാസ്‌ 
സര്‍വ്വകലാശാലയില്‍ നിന്ന്‌ ഒന്നാം റാങ്കോടെ ചരിത്രത്തില്‍ എം. 
എ. ബിരുദം. ഹാര്‍വാര്‍ഡ്‌ സര്‍വൃകലാശാലയില്‍ നിന്ന്‌ 
ഇന്റര്‍നാഷണല്‍ റിലേഷന്‍സില്‍ സ്പെഷ്യലൈസേഷനോടെ 
രാഷ്ട്രതന്ത്രത്തില്‍ ബിരുദാനന്തരബിരുദം. കേരള സംസ്ഥാന 
ഗസറ്റിയേഴ്‌സ്‌ എഡിറ്റര്‍ (1958-68), കേരള സര്‍വൃകലാശാലയുടെ 
രജിസ്ട്രാര്‍ (1968-77), കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വ്വകലാശാലയില്‍ യു ജി 
സി വിസിറ്റിങ്‌ പ്രൊഫസ്സര്‍ (1978-79). 1980-ല്‍ 
ഓദ്യോഗികജീവിതത്തില്‍നിന്ന്‌ വിരമിച്ചു. ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ 
ചരിത്രകോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷപദവി വഹിച്ചു. ൧ സു ൨ 
1൭1൭ 111500൩7, 1൦൧1൧ ൧൧0 17ിഠ്൩ സ്ലം, ഡി്ഡ്ഥല 
(൦ ൨7 (൭5൭, ഇന്ത്യാചരിത്രം, കേരള ചരിത്രം, 
കേരളസംസ്കാരം തുടങ്ങി ഇരുപത്തിയഞ്ചിലേറെ കൃതികള്‍. 
2008-ല്‍ പത്മഭൂഷണ്‍ ബഹുമതി നല്കി രാഷ്ട്രം ആദരിച്ചു. 2010 
ജൂലൈയില്‍ നിര്യാതനായി. 


പ്രൊഫ. എ. ശ്രീധരമേനോന്റെ ഞങ്ങള്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 
കൃതികള്‍ 


അമേരിക്കന്‍ മോഡല്‍ അറബിക്കടലില്‍ 
ഇന്ത്യാചരിത്രം-! 

ഇന്ത്യാചരിത്രം-2 

കേരള രാഷ്ട്രീയചരിത്രം (1885-1957) 
കേരളചരിത്രശില്ലികള്‍ 

കേരളചരിത്രം 

കേരളവും സ്വാതന്ത്രയസമരവും 
കേരളസംസ്കാരം 

പുന്നപ്രവയലാറും കേരളചരിത്രവും 

സര്‍ സി. പി. തിരുവിതാംകൂര്‍ ചരിത്രത്തില്‍ 
സര്‍ സി.പി.യും സ്വതന്ത്രതിരുവിതാംകൂറും ചരിത്രരേഖകളിലൂടെ 


സ്വതന്ത്രതിരുവിതാംകൂര്‍ വാദവും സര്‍ സി. പി. എന്ന വില്ലനും - 
വിട്ടുപോയ കണ്ണികള്‍ 

൧. സു വ്‌ ലല 11500൩ 

ബിഡ്ി ന്ഥം വ്‌ ധലി 

1൭19 111507 ൩0 165 1ഗ്ലപ്ധട 

1419 ൭൨0 11റിറന൩ സള്ള്ം 

201100൮1 1150 വ്‌ 1400൮൩ ലല 

11൨൦ 1, ൮ ലലല 

1നഥസൂാ൩ 9൨0 നമഹ ൩ 1 


പ്രൊഫ. എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ 


കേരളചരിത്രം 


രൂഡിസി ബുക്സ്‌ 


ച], 1൧1002൨1: 
1ഠലട൩ഥ്ന്സ്മ്൩ 


ടറധ്ഷ, ടന്ന 111670 
17 270. ൧. 510൩൧൭ 14൦൧൩ 


ുധ്ണട 1 

117ട( 2൮15൨൧ 1967 

117ട ൧2൨ 20100൩ ൧ഡബ്രട 2007 
10൩1 ബ076ടടിഠ൩ 0൧ബ്ബാല 2014 


12121.1513185 

൮ € 0019, 197൭൬൩, 686 001 

19 5൭൧൦, 11൩01 

1,1(ലഒ്ഥ൦ പ്്5 207: ഡ്സ്സ്‌.വലാഠഠ1ഒ.0൬൩ 

01൩൦ 3001960൦: ഡ്ഡ.൨1ലാഠഠ1ഒ.0൩ 

പ്പാഠഠ01607൦: ലാഠ0ഠ19.ഠ൨ാഠ0019.0൩ 

സബടഥാനലം: സടസലദേം(മറനാഠഠഒ.ഠേന , 9840633336 


[11:06] 
൮ € 80൮19-സ്ണഹബ 80019 


1007 ടപടെ 2 € 27ടെട (2) 1.00, 19൬, 1൭739 
൮ ( 900൭ അധ്യ ശ്ച.ഠ്ഷേസേ ന്മ ശഷേറിനക്മ 


൭1൦0൩൭൧൭ 14൩0൩, ൧. 
1(ലിദന്ഥന്ന്സണ൩ | ൧. 57൦൧ 174൩൦൩. 
15114 81-264-1 588-6 


1. 11150002, 1൮9 1.110൦. 
954.83-0022. 


പറ 08171 വ്‌ വട 2ധീാ11 പേന ന ന൦ നലാ7ഠസ൦ി, 07 നസ്‌ ൩ ബ്‌ 
0൬൩ 01 17 ബബ ൬൩൦൭൩൭, സ൩൧0ധ 007 ബ്0൦ ണ്ബ്ടടഠ൩ ൨ ൩൦ 
[ട്‌ 


15131. 81 -264-1588-6 


൧ ( 30019 - 11൪൦ നട ൬൩൮൨൦൩ ൯3001 ന്വാവട്വ്നള ദ്വടം 0 ഉപ്ടഠ 
പില്ലി 


പ്രസാധകക്കുറിപ്പ്‌ 


'ചരിത്രം ആവര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു' എന്നതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ശരിയായ ചരിത്രാവബോധം കാലഘട്ടത്തിന്റെ 
അനിവാര്യതയാണ്‌. സമകാലികസംഭവങ്ങളെ വിശകലനം 
ചെയ്യുവാനും ഭാവിയിലെ ഗതിവിഗതികള്‍ ഏറെക്കുറെ 
നിര്‍ണ്ണയിക്കുവാനും ചരിത്രപഠനം നമ്മെ സഹായിക്കുന്നു. 
വിഖ്യാതചരിത്രകാരനായ പ്രൊഫ. എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ രചിച്ച 
ഇന്ത്യാചരിത്രം, കേരളചരിത്രം, കേരളസംസ്‌കാരം, ൧ സു ൨ 
151 171510, ഡ്ധ്സ്ഥമി ഹ്ദളം ൨ (ദി൭ തുടങ്ങി 
പ്രസിദ്ധങ്ങളായ ചരിത്ര പുസ്തകങ്ങള്‍ ഇപ്പോള്‍ ഡി സി 
ബുക്സ്‌ അഭിമാനപൂര്‍വ്വം പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്നു. മുമ്പ്‌ 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചതാണെങ്കിലും പലപ്പോഴും ഈ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
വിപണിയില്‍ സുലഭമായി ലഭ്യമായിരുന്നില്ല. 
ചരിത്രവിദ്യാര്‍ത്ഥികളും സ്വന്തം നാടിന്റെ ചരിത്രവും 
സംസ്കാരികപൈത്ൃകവും അറിയുവാനാഗ്രഹിക്കുന്ന 
സാധാരണ വായനക്കാരും ഈ പുസ്തകങ്ങളെ 
സന്തോഷപൂര്‍വ്വം സ്വീകരിക്കുമെന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ പൂര്‍ണ്ണമായി 
വിശ്വസിക്കുന്നു. 

1967ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച “കേരളചരിത്രം” 
ചരിത്രയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ വസ്തുനിഷ്ഠമായും ലളിതമായും 
അവതരിപ്പിച്ച്‌ സ്വന്തം നിഗമനങ്ങളില്‍ എത്തിച്ചേരുവാനും 
കൂടുതല്‍ അറിയുവാനുള്ള ആകാംക്ഷ വായനക്കാരില്‍ 
സൃഷ്ടിക്കുവാനും സഹായകരമാവും. “കേരളചരിത്രം', കേരള 
സംസ്കാരം" തുടങ്ങി ശ്രദ്ധേയമായ പത്തിലധികം 
ചരിത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ ഡി സി ബുക്സിലൂടെ പ്രസിദ്ധീകരിക്കുവാന്‍ 
അനുവാദം തന്ന പ്രൊഫ. എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ കൃതജ്ഞത 
രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. ഈ ഗ്രന്ഥം വായനക്കാരുടെ മുമ്പില്‍ 
സന്തോഷപൂര്‍വ്വം സമര്‍പ്പിക്കുന്നു. 


രവി ഡി സി 
2007 ആഗസ്റ്റ്‌ 17 
കോട്ടയം 


കേരളചരിത്രപഠനത്തില്‍ എനിക്ക്‌ 
മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശവും പ്രചോദനവും നല്‍കിയ 
ശ്രീ. ഇളംകുളം കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയ്ക്ക്‌ 


ഒന്നാം പതിപ്പിന്റെ (1967) ആമുഖത്തില്‍നിന്ന്‌ 


ളും ഗ്ലീഷില്‍ ഞാന്‍ എഴുതിയതും സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക 


സഹകരണസംഘം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തുന്നതുമായ 
കേരളചരിത്രത്തിന്റെ (൧ ട്സ൦ വ്‌ (ലിം 12150൩) 
മലയാളവിവര്‍ത്തനമാണ്‌ ഈ പുസ്തകം. സാധാരണ 
വായനക്കാര്‍ക്കും സര്‍വ്ൃവകലാശാലാവിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്കും 
കാലാനുക്രമമായ കേരളചരിത്രത്തിന്റെ ഒരു 
സാമാന്യാവലോകനം ലഭിക്കാന്‍ സൌകര്യപ്പെടണമെന്നു 


കരുതിയാണ്‌ ഇതെഴുതിയിട്ടുള്ളത്‌. ഓരോ അദ്ധ്യായത്തിലും 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന കാര്യം അവിടംകൊണ്ടുതന്നെ വ്യക്തമായി 


മനസ്സിലാകത്തക്കവണ്ണം അദ്ധ്യായങ്ങളുടെ വ്യാപ്തിയും 

ഉള്ളടക്കവും ക്രമപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിച്ചതിനാല്‍ ചില 

ആവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ അനിവാര്യമായി വന്നിട്ടുണ്ട്‌. 
കേരളചരിത്രത്തിലെ പ്രാചീനകാലം, മധ്യകാലം, 


ആധുനികകാലം എന്നീ മൂന്നു ഘട്ടങ്ങള്‍ക്കും ഈ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ 
തുല്യപ്രാധാന്യം കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. പ്രൊഫസര്‍ ഇളംകുളം പി. 
ഏന്‍. കുഞ്ഞന്‍പിള്ള കഴിഞ്ഞ പത്തുവര്‍ഷത്തിനുള്ളില്‍ 
മലയാളത്തില്‍ പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ സംഘകാലം 


മുതല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കാലംവരെയുള്ള 
പ്രാചീനമധ്യകാലഘട്ടങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയായ ചിത്രം 
രചിക്കുന്നതില്‍ എനിക്കു നല്കിയ സഹായം 


വിലമതിക്കാനാവുന്നതല്ല. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌-ഡച്ച്‌ കാലഘട്ടങ്ങളെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം കെ.എം. പണിക്കരുടെയും ടി.ഐ. 
പുന്നന്റെയും ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ പ്രയോജനകരമായ പല 
വിവരങ്ങളും ലഭിക്കുകയുണ്ടായി. മറ്റു ചരിത്രപണ്ഡിതന്മാരുടെ 
അനേകം ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ ഞാന്‍ പരിശോധിച്ചു. എന്റെ 
പഠനങ്ങളിലും അന്വേഷണങ്ങളിലും സഹായകമായിത്തീര്‍ന്ന 
ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ടവയുടെ ഒരു സൂചിക ഈ 
പുസ്തകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ ചേര്‍ത്തിട്ടുണ്ട്‌. 

"സാഹിത്യവും കലകളും' എന്ന മുപ്പതാം അദ്ധ്യായം 
എഴുതുന്നതില്‍ ശ്രീ തിരുനല്ലൂര്‍ കരുണാകരന്റെ സഹകരണം 
എന്റെ പ്രയത്നത്തിനു പിന്തുണ നല്കി. അദ്ദേഹത്തോടുള്ള 


കൃതജ്ഞത രേഖപ്പെടുത്താന്‍ ഈ സന്ദര്‍ഭം 
പ്രയോജനപ്പെടുത്തിക്കൊള്ളട്ടെ. 

ഈ ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ വ്യാപ്തിയില്‍ ഞാന്‍ വരുത്തിയ 
പരിമിതിയും കേരളചരിത്രംപോലെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ ഒരു വിഷയം 
കൈകാര്യം ചെയ്യുമ്പോള്‍ കെട്ടുകഥകളില്‍നിന്നു വസ്തുതകളെ 
വേര്‍തിരിച്ചെടുക്കുന്നതില്‍ നേരിടുന്ന ബുദ്ധിമുട്ടുകളും 
പരിഗണിച്ചാല്‍ വിഷയപ്രതിപാദനത്തില്‍ അന്യൂനതയോ 
അപ്രമാദിത്വമോ ഞാന്‍ അവകാശപ്പെടുന്നില്ല. ഒരിക്കലും 
എഴുതപ്പെടാന്‍ സാദ്ധ്യമല്ലാത്ത മാതൃകാപരവും സമ്പൂര്‍ണ്ണവും 
സര്‍വ്വോത്തമവുമായ ഒരു ഗ്രന്ഥം സാധ്യരചനമായ 
സദ്ഗ്രന്ഥങ്ങളുടെ ശത്രുവാണെന്ന ആപ്തവാകൃത്തില്‍ ഞാന്‍ 
വിശ്വസിക്കുന്നു. ഈ വിശ്വാസത്തോടുകൂടിയാണ്‌ പ്രസ്തുത 
ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ കൈയെഴുത്തുപകര്‍പ്പിന്‌ ഞാന്‍ അവസാനരൂപം 
കൊടുത്തിട്ടുള്ളത്‌. 

സാമാന്യം ഭേദപ്പെട്ട ഒരു ഗ്രന്ഥമായി കേരളചരിത്രപ്രേമികള്‍ 
ഇതിനെ കണക്കാക്കിയാല്‍ ഞാന്‍ സന്തുഷ്ടനായി. 


എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ 


ഉള്ളടക്കം 


അദ്ധ്യായം 1 ഭൂമിശാസ്ത്ര പശ്ചാത്തലം 
ഭൂവിഭാഗങ്ങൾ - ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ നില - പര്‍വ്വതങ്ങളും മലകളും 
- മലമ്പാതകള്‍ - സമുദ്രം - നദികള്‍ - കായലുകള്‍ - കാലാവസ്ഥ - 
പക്ഷിമൃഗാദികളും സസ്യങ്ങളുംമറ്റും - പരശുരാമകഥ - “കേരളം', 
“മലബാര്‍' എന്നീ പേരുകളുടെ ഉദ്ഭവം 


അദ്ധ്യായം 2 കേരളചരിത്രസാമഗ്രികള്‍ 
സാഹിത്യം - സംസ്കൃതകൃതികള്‍ - തമിഴ്കൃതികള്‍ - 
മലയാളക്ൃൃതികള്‍ - യവനരേഖകള്‍ - ചൈനീസ്‌ വിവരണങ്ങള്‍ - 
അറബികളുടെ വിവരണങ്ങള്‍ - യൂറോപ്യന്‍സഞ്ചാരികള്‍ - 
പുരാവസ്തുസാമഗ്രികള്‍ - സമാരകങ്ങള്‍ - കൊട്ടാരങ്ങള്‍ - 
കോട്ടകള്‍ - നാണയങ്ങള്‍ - ശാസനങ്ങള്‍ 


അദ്ധ്യായം 3 ചരിത്രാതീതകാലം 
മഹാശിലാസംസ്്‌കാരം - കൊടുംകല്ലറകള്‍, കല്ലറകള്‍ മുതലായവ - 
ശിലാനിര്‍മ്മിതഗുഹകള്‍ - മഹാശിലാസംസ്കാരത്തിന്റെ പഴക്കം - 
ആദിമനിവാസികള്‍ 


അദ്ധ്യായം 4 ആദ്യകാലവിദേശബന്ധങ്ങള്‍ 
സുഗന്ധദ്രവ്യവ്യാപാരത്തിന്റെ ആരംഭം - അറബികളും 
ഫിനീഷ്യന്മാരും - ഗ്രീക്കുകാരും റോമക്കാരും - ചൈനയുമായുള്ള 
വാണിജ്യം - കേരളത്തിന്റെ നാവികപാരമ്പര്യം - പഴയ തുറമുഖങ്ങള്‍ 
- പില്‍ക്കാലത്തെ തുറമുഖങ്ങള്‍ 


അദ്ധ്യായം ട സംഘകാലത്തെ കേരളം 
ആയ്‌ രാജാക്കന്മാര്‍ - ഏഴിമല - ചേരന്മാര്‍ - ഉതിയന്‍ചേരല്‍ ആതന്‍ 
- നെടുംചേരലാതന്‍ - പല്‍യാനൈ ച്ചെല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ - 
നാര്‍മുടിച്ചേരല്‍ - വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ - ആടുകോട്‌ 
പാട്ടുച്ചേരലാതന്‍ - ചെല്‍വക്കടുംകോ വാഴിയാതന്‍ - പെരുംചേരല്‍ 
ഇരുമ്പൊറൈ - ഇളംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ - ചേരവംശാവലി - മറ്റു 


ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ - വഞ്ചിമുതൂര്‍ എന്ന ചേരരാജധാനി - 
സംഘകാലത്തെ ജീവിതവും സംസ്കാരവും : ഭരണസമ്പ്രദായം, 
സാമൂഹികജീവിതം, മതം, സാമ്പത്തികസ്ഥിതി, 


സംഘകാലത്തിനുശേഷം 


അദ്ധ്യായം € മതങ്ങളുടെ സംഗമം 


ദ്രാവിഡമതം - ജൈനമതം - ബുദ്ധമതം - കേരളത്തിന്റെ 


ആര്യവത്കരണം - ക്രിസ്തുമതം - യഹൂദമതം - ഇസ്ലാം 


അദ്ധ്യായം 7 ആയ്രാജ്യം 
അണ്ടിരന്‍ - തിതിയന്‍ - അതിയനും അനന്തരഗാമികളും 


സംഘകാലത്തിനുശേഷം - ചടയനും കരുനന്തനും - കരുനന്തടക്കന്‍ 


- വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍ - ആയ്രാജ്യവംശത്തിന്റെ അവസാനം 


സാമൂഹികജീവിതവും സംസ്കാരവും - ആയ്‌-ചേര-ചോള:- 


പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരുടെ വംശാവലി 


അദ്ധ്യായം 8 കൊല്ലവര്‍ഷം 


കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ ഉത്ഭവം - ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍കഥ - ലോഗന്റെ 


സിദ്ധാന്തം - ശങ്കരാചാര്യരും അനാചാരങ്ങളും - “കൊല്ലം തോന്റി” 
മറ്റു സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ - പരിഷ്കരിച്ച സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷം 


അദ്ധ്യായം 9 മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാര്‍ 
കുലശേഖര ആഴ്വാര്‍ - രാജശേഖരവര്‍മ്മ - സ്ഥാണുരവിവര്‍മ്മ 


രാമവര്‍മ്മ - ഗോദരവിവര്‍മ്മ - ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മ - 
ഭാസ്്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമനും രണ്ടാമനും - വീരകേരളന്‍ - 
രാജസിംഹന്‍ - ഭാസ്‌കരരവി മൂന്നാമനും രവിരാമവര്‍മ്മയും - 


രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ - വെളിയില്‍നിന്നു വന്ന പെരുമാക്കന്മാര്‍ 


ചേരമാന്‍കഥ - ചേര-ചോളവംശാവലി - മഹോദയപുരത്തെ 


ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ വംശാവലി 


അദ്ധ്യായം 10 കുലശേഖരകാലത്തെ ഭരണരീതിയും 
സമുദായവും 


രാഷ്ട്രീയവിഭാഗങ്ങള്‍ - ഭരണം - രാജധാനി - വാണിജ്യാഭിവൃദ്ധി - 
ഭാഷയും സാഹിത്യവും - ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ വികാസം - ശങ്കരാചാര്യര്‍ 
- ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം - കുലശേഖര ആഴ്വാര്‍ - ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍ 
നായനാര്‍ - വിറന്മിണ്ട നായനാര്‍ - ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ വളര്‍ച്ച - 
ക്ഷേത്രഭരണം - ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ വികാസം - വിദ്യാഭ്യാസവും 
വിജ്ഞാനവും - മതസവഹ്ൃദം - 11൦ ശതകത്തിലെ 
സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 


അദ്ധ്യായം 11 വേണാട്‌ 1314 വരെ 


ആദ്യകാലചരിത്രം - വേണാട്‌ സ്വതന്ത്രരാജ്യമായിത്തീരുന്നു - 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ (1299-1314) - വേണാട്ടിലെ അന്നത്തെ 
സ്ഥിതിഗതികള്‍ 


അദ്ധ്യായം 12 കോലത്തുനാടും കൊച്ചിയും 


മൂഷകവംശം - കോലത്തിരിമാര്‍ - പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം 


അദ്ധ്യായം 13 കോഴിക്കോട്‌ ആദ്യത്തെ സാമൂതിരിമാരുടെ 
കീഴില്‍ 


കോഴിക്കോടിന്റെ ഉദ്ഭവം - സാമൂതിരിയുടെ ആദ്യകാല 
ആക്രമണങ്ങളും വിജയങ്ങളും - തലപ്പിള്ളി ആക്രമണം - 
കൊച്ചിയുമായുള്ള സംഘട്ടനത്തിന്റെ ആരംഭം - 
കോലത്തിരിയുമായുള്ള ബന്ധം - സാമൂതിരിമാരുടെ ഭരണരീതി - 
സാംസ്കാരിക പുരോഗതി - കോഴിക്കോടിനെക്കുറിച്ചു 
വിദേശസഞ്ചാരികൾ 


അദ്ധ്യായം 14 ചെറുകിടരാജ്യങ്ങള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ വരുമ്പോഴുള്ള രാഷ്ട്രിയഘടന - 
എളയടത്തുസ്വരൂപം - ദേശിങ്ങനാടും ത്ൃപ്പാപ്പൂരും - ആറ്റിങ്ങല്‍ - 
കരുനാഗപ്പള്ളി - കാര്‍ത്തികപ്പള്ളി - കായംകുളം - പുറക്കോട്‌ - 
പന്തളം - തെക്കുംകൂര്‍ - വടക്കുംകൂര്‍ - പൂഞ്ഞാര്‍ - കരപ്പുറം - 
അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാര്‍ - ഇടപ്പള്ളി - പറവൂര്‍ - ആലങ്ങാട്‌ - 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ - അയിരൂര്‍ - തലപ്പിള്ളി - വള്ളുവനാട്‌ - പാലക്കാട്‌ - 
കൊല്ലങ്കോട്‌ - കവളപ്പാറ - വെട്ടത്തുനാട്‌ - പരപ്പനാട്‌ - കുറുമ്പുറനാട്‌ 
- കടത്തനാട്‌ - കോട്ടയം - കുറങ്ങോട്ട്‌ - രണ്ടുതറ - കണ്ണുരെ 
ആലിരാജാവ്‌ - നീലേശ്വരം - കുമ്പള 


അദ്ധ്യായം 15 പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടം 
വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയുടെ ആഗമനം (1498) - കബ്രാള്‍ - വാസ്‌കോഡ 


ഗാമയുടെ രണ്ടാമത്തെ വരവ്‌ - കോഴിക്കോടും കൊച്ചിയും 
തമ്മിലുണ്ടായ യുദ്ധം - അല്‍മേഡ - ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്ക്‌ - 
ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്കിന്റെ അനന്തരഗാമികള്‍ - കുഞ്ഞാലിമാര്‍ - 


ചാലിയംകോട്ട - സാമൂതിരിയും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും തമ്മിലുണ്ടായ 
സന്ധി (1540) - സാമൂതിരി ചാലിയംകോട്ട്‌ പിടിക്കുന്നു (1571) - 
സാമൂതിരിക്ക്‌ കുഞ്ഞാലിമാരോടുണ്ടായ ശത്രുത - 
കുഞ്ഞാലിമാരുടെ അന്ത്യം - പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ അധഃപതനം - 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ബന്ധത്തിന്റെ ഫലങ്ങള്‍ - പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കാലത്തിന്റെ 


മതചരിത്രം - കേരളത്തിലെ ക്രൈസ്തവസഭയെ 
ലത്തീന്‍സഭയാക്കാനുള്ള ശ്രമം - ഉദയംപേരൂര്‍ സൂനഹദോസ്‌ (1599) 
- കൂനന്‍കുരിശുകലാപം (1653) - ഭക്തി മാര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ 
പുനരാവിര്‍ഭാവം 


അദ്ധ്യായം 16 വേണാട്‌ (1314-1729) 
വീരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ - ഇരവി ഇരവിവർമ്മ - ആദിത്യവർമ്മ 
സര്‍വ്യാംഗനാഥന്‍ - ചേരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ - രവി രവിവര്‍മ്മ - 


ഭൂതലവീര ശ്രീവീര ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ - 
വിജയനഗരവുമായുണ്ടായ യുദ്ധം - തിരുമലനായിക്കന്റെ 


ആക്രമണം - ക്ഷേത്രഭരണാധികാരികളുമായുള്ള മത്സരം - 


ഉമയമ്മറാണിയുടെ താത്കാലികഭരണം - രവിവര്‍മ്മ (1684-1718) - 
ആദിത്യവർമ്മ - രാമവര്‍മ്മ 


അദ്ധ്യായം 17 ഡച്ചുകാരുടെ അഭ്യുദയവും പതനവും 


സാമൂതിരിയുമായുണ്ടായിരുന്ന ആദ്യകാലബന്ധം - പുറക്കാടും 
കായംകുളവുമായി ഉണ്ടായിരുന്ന ബന്ധം - ഡച്ചുകാര്‍ കൊല്ലം 


പിടിച്ചെടുക്കുന്നു (1658) - ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചിപിടിക്കുന്നു (1663) - 
ഡച്ചുകാര്‍ ഉണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടികള്‍ - ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചിയോടു 
കൈക്കൊണ്ട നയം - വെട്ടം യുദ്ധം - ഡച്ചുകാര്‍ ചേറ്റുവാ 
പിടിച്ചടക്കുന്നു - ഡച്ചുകാര്‍ ആഭ്യന്തരകാര്യങ്ങളില്‍ ഇടപെടുന്നു - 
ഡച്ചുകാരുടെ ബുദ്ധിമുട്ടുകള്‍ - തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഉയര്‍ച്ച - 
സാമൂതിരിയുടെ വിജയങ്ങള്‍ - മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണം - ഡച്ച്‌ 
കൊച്ചിയുടെ പതനം - ഡച്ചുപരാജയത്തിനുള്ള കാരണങ്ങള്‍ - 
ഡച്ചുകാരുടെ ഭരണരീതി - ഡച്ചുകാരുടെ മതനയം - 
ഡച്ചുകാരുമായുണ്ടായ ബന്ധത്തിന്റെ ഫലങ്ങള്‍ 


അദ്ധ്യായം 18 പതിനാറും പതിനേഴും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ 

കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയഘടനയും സാമൂഹിക്ജീവിതവും 
രാഷ്ട്രിയഘടന - കളരി - അങ്കം - പൊയ്ത്ത്‌ - കുടിപ്പക - 
സത്യപരീക്ഷ - ദായക്രമം - സമുദായത്തില്‍ 
സ്ത്രീകള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന സ്ഥാനം - ജാതികളും സമുദായങ്ങളും - 
സാമൂഹികമായ അനാചാരങ്ങള്‍ - ഉത്തരകേരളത്തിലെ മാപ്പിളമാര്‍ 
- സുറിയാനി ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ - സാമ്പത്തികജീവിതം 


അദ്ധ്യായം 19 മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയും ധര്‍മ്മരാജാവും 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ നയം - പിള്ളമാരെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നു - 


ആറ്റിങ്ങലിന്റെ ലയനം - കൊല്ലവുമായുണ്ടായ യുദ്ധം - 
കായംകുളവുമായുണ്ടായ യുദ്ധം - 


എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിനെതിരായ യുദ്ധം - കുളച്ചല്‍ യുദ്ധം (1741) - 
കായംകുളം പിടിച്ചടക്കുന്നു - അമ്പലപ്പുഴയും മറ്റും കീഴടക്കുന്നു - 
വടക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളിലെ പ്രക്ഷോഭണം - അമ്പലപ്പുഴയുദ്ധം - 
തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും തമ്മിലുണ്ടായ സഖ്യം - കിഴക്കേ 
അതിര്‍ത്തിയിലെ അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങള്‍ - ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ - 
തൃപ്പടി ദാനം - സാംസ്‌കാരികപുരോഗതി - ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ - 
കൊച്ചിയും കോഴിക്കോടുമായുള്ള ബന്ധം - കര്‍ണ്ണാട്ടിക്‌ 
നവാബുമായുള്ള ബന്ധം - മൈസൂറുമായുള്ള ബന്ധം - 
ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ - സാംസ്‌കാരികാഭിവൃദ്ധി 


അദ്ധ്യായം 20 കൊച്ചിയുടെ ചരിത്രം (1500-1805) 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തിലെ കൊച്ചിരാജാക്കന്മാര്‍ - കൊച്ചിയില്‍ 
ഡച്ചുകാരുടെ ഉയര്‍ച്ച - പാലിയത്തച്ചന്‍ - ചാഴൂര്‍കലഹം - 
തിരുവിതാംകൂറുമായി ചെയ്ത സഖ്യം - മൈസൂര്‍ ആക്രമണം - 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ - കൊച്ചിക്കുണ്ടായ പുരോഗതി 


അദ്ധ്യായം 21 മൈസൂര്‍ആക്രമണം 
പാലക്കാട്‌ കൈകടത്തുന്നു - ഹൈദര്‍ ആലിയുടെ ആദ്യത്തെ 
ആക്രമണം - മലബാര്‍ കലാപങ്ങള്‍ - ഹൈദറുടെ രണ്ടാമത്തെ 
കേരളാക്രമണം - ബ്രിട്ീഷുകാരും ഫ്രഞ്ചുകാരുമായി 
ഹൈദര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധം - ടിപ്പുവിന്റെ ആദ്യകാലവിജയങ്ങള്‍ 
- ടിപ്പുവിന്റെ കോഴിക്കോടാക്രമണം - ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ കണ്ണൂരില്‍ - 


ടിപ്പുവിന്റെ തിരുവിതാംകൂര്‍ആക്രമണം - മൈസൂര്‍ 
അധിനിവേശത്തിന്റെ അന്ത്യം - മൈസൂര്‍ ആക്രമണത്തിന്റെ 
ഫലങ്ങള്‍ 


അദ്ധ്യായം 22 ബ്രിടിഷ്ശക്തിയുടെ വളര്‍ച്ച 

കേരളവുമായുള്ള ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ആദ്യകാലബന്ധങ്ങള്‍ - 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ അഞ്ചു തെങ്ങില്‍ - ആറ്റിങ്ങല്‍ കലാപം (1721) - 
ഇംഗ്ലീഷുകാരും തിരുവിതാംകൂറും തമ്മില്‍ ചെയ്ത ഉടമ്പടി (1723) - 
തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഫാക്ടറി - ഇംഗ്ലീഷുകാരും ഫ്രഞ്ചുകാരും 
തമ്മില്‍ സംഘട്ടനം - ധര്‍മ്മപട്ടണം കൈവശപ്പെടുത്തുന്നു - ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഫ്രഞ്ച്‌ സംഘട്ടനം (1739-1749) - തലശ്ശേരിയിലെ ഉപരോധം - 
മയ്യഴിയുടെ പതനം - മൈസൂര്‍ ആക്രമണവും ബ്രിട്ടിഷ്ശക്തിയുടെ 
വളര്‍ച്ചയും - മലബാറിലെ രാഷ്ട്രീയവ്യവസ്ഥാപനം - കൊച്ചി- 
തിരുവിതാംകൂര്‍ എന്നീ രാജ്യങ്ങളുമായുള്ള ഉടമ്പടികള്‍ 


അദ്ധ്യായം 23 ബ്രിട്ടിഷാധിപത്യത്തെ വെല്ലുവിളിക്കുന്നു 
പടിഞ്ഞാറേ കോവിലകത്തെ രാജാക്കന്മാരുടെ കലാപം - 
ഒന്നാമത്തെ പഴശ്ശിവിപ്പവം (1793-1797) - രണ്ടാമത്തെ പഴശ്ശിവിപ്പവം 
(1800-1805) - പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ ജീവാര്‍പ്പണം - വേലുത്തമ്പിയും 
പാലിയത്തച്ചനും നടത്തിയ സമരം - കൊച്ചി ആക്രമിക്കപ്പെടുന്നു - 
കുണ്ടറ വിളംബരം - വേലുത്തമ്പിയുടെ ആത്മബലി - കുറിച്ചിയരുടെ 
ലഹള (1812) 


അദ്ധ്യായം 24 തിരുവിതാംകൂറിലെ പ്രബുദ്ധമായ ഭരണം 
ജനകീയപ്രക്ഷോഭണവും മന്ത്രിമാരുടെ നിഷ്‌്കാസനവും - 
വേലുത്തമ്പിയുടെ ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ - ഉമ്മിണിത്തമ്പി - റാണി 
ഗൌരി ലക്ഷ്മീബായി - ഗൌരി പാര്‍വ്വതീബായി - സ്വാതിതിരുനാള്‍ - 
ഉത്രംതിരുനാള്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ - ആയില്യംതിരുനാള്‍ - വിശാഖം 
തിരുനാള്‍ - ശ്രീമൂലം തിരുനാള്‍ - സേതുലക്ഷ്മീബായിയുടെ റീജന്റ്‌ 
ഭരണം - ശ്രീചിത്തിരതിരുനാള്‍ ബാലരാമവര്‍മ്മ 


അദ്ധ്യായം 25 കൊച്ചിയുടെ പുരോഗതി 
കേണല്‍ മണ്‍റോ - നഞ്ചപ്പയു - വെങ്കടസുബ്ബയു - ശങ്കരവാരിയര്‍ - 
ദിവാന്‍ ശങ്കുണ്ണി മേനോന്‍ - ഗോവിന്ദമേനോന്‍ - മറ്റു ദിവാന്മാര്‍ - 
ആര്‍. കെ. ഷണ്മുഖംചെട്ടി - കൊച്ചീരാജാക്കന്മാരുടെ 
കാലാനുക്രമണിക 


അദ്ധ്യായം 26 ബ്രിട്ടിഷ്‌ മലബാര്‍ 

നീതിന്യായസംവിധാനം - ഗതാഗതവികസനം - സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധി 
- വിദ്യാഭ്യാസ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ - പ്രാദേശികസ്വയംഭരണം - 
മാപ്പിളകലാപങ്ങള്‍ -- ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ആരംഭം - ഹോം 
റൂള്‍ പ്രസ്ഥാനം - നിസ്സഹകരണ പ്രസ്ഥാനം - 1921-ലെ 
മലബാര്‍ലഹള - രാഷ്ട്രീയപത്രപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ തുടക്കം - 
പയ്യന്നൂര്‍സമ്മേളനം - ഉപ്പുസത്യാഗ്രഹം - നിയമലംഘനപ്രസ്ഥാനം 
(1932) - കോണ്‍ഗ്രസ്സിലെ ഭിന്നിപ്പ്‌ - മുസ്ലിംലീഗിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം - 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയുടെ ഉദയം - ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാ സമരം - 
സ്വാതന്ത്ര്യപ്രാപ്തിക്കുശേഷം 


അദ്ധ്യായം 27 തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും 
രാഷ്ട്രിയപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 


തിരുവിതാംകൂറിലെ ആദ്യകാലസമരങ്ങള്‍ - മലയാളി 
മെമ്മോറിയലും ഈഴവമെമ്മോറിയലുകളും - സ്വദേശാഭിമാനി 
രാമകൃഷ്ണപിള്ള - ഭീകര വിപ്ലവപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ - 
ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ള - പൌരസമത്വവാദപ്രക്ഷോഭണം - 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ആദ്യകാലപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ട 


നിവര്‍ത്തനപ്രക്ഷോഭണം - തിരുവിതാംകൂര്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സും 
ഉത്തരവാദഭരണപ്രക്ഷോഭണവും - പുന്നപ്ര-വയലാര്‍ സംഭവം - 
തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഉത്തരവാദഭരണം - കൊച്ചിയിലെ ആദ്യകാല 


രാഷ്ട്രീയപ്രക്ഷോഭണങ്ങള്‍ - ആദ്യകാലത്തെ കോണ്‍ഗ്രസ്സ്‌ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ - ഇലക്ട്രിസിറ്റി സമരം - ഉത്തരവാദഭരണം 
ആവശ്യപ്പെടുന്നു - കൊച്ചിയിലെ ദ്വിഭരണം - കൊച്ചീരാജ്യ 
പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം - പ്രജാമണ്ഡലം 
അധികാരത്തില്‍ 


അദ്ധ്യായം 28 തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചിയും കേരളവും 
ഐക്യകേരളപ്രസ്ഥാനം - തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചിസംയോജനം - 
മന്ത്രിസഭകളുടെ ഉദയാസ്തമയങ്ങള്‍ - കേരളസംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
പിറവി - കേരളത്തിന്റെ ഭരണതലത്തിലുണ്ടായ സംഭവവികാസങ്ങള്‍ 


അദ്ധ്യായം 29 ഒരു പുതിയ സമുദായം രൂപംകൊള്ളുന്നു 
പതിനെട്ടും പത്തൊമ്പതും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ കേരളീയസമുദായം - 
ഭരണതലത്തിലും സമൂഹതലത്തിലും ആദ്യകാലത്തുണ്ടായ 
മാറ്റങ്ങള്‍ ചാന്നാര്‍ലഹള - പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസവും ക്രിസ്ത്യന്‍ 
മിഷനറിമാരുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും - മതപരവും സാമൂഹികവുമായ 
പരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ - ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ - ശ്രീനാരായണഗുരു 
- ബ്രഹ്മാനന്ദശിവയോഗി - വാഗ്ഭടാനന്ദന്‍ (1885-1939) 
വൈകുണ്ഠസ്വാമി - സാമുദായികസംഘടനകളുടെ ആവിര്‍ഭാവം - 
അയിത്തോച്ചാടന പ്രസ്ഥാനം - വൈക്കം സത്യാഗ്രഹം - ഗുരുവായൂര്‍ 
സത്യാഗ്രഹം - ക്ഷേത്രപ്രവേശനം - അയ്യന്‍കാളി - പാലിയം 
സത്യാഗ്രഹം - വക്കം അബ്ദുല്‍ഖാദിര്‍ മൌലവി - ദായക്രമത്തില്‍ 


വന്ന പരിഷ്കാരം - ഭൂനിയമ പരിഷ്‌കാരങ്ങള്‍ - 
സാമൂഹികക്ഷേമപദ്ധതികള്‍ - ആസൂത്രിതവികസനം - 
സാമ്പത്തികവും പ്രവ്യത്തിപരവുമായ പുതിയ വര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ 
ആവിര്‍ഭാവം 


അദ്ധ്യായം 30 സാഹിത്യവും കലകളും 

മലയാളഭാഷയുടെ ഉദ്ഭവം - മണിപ്രവാളം - ചമ്പുക്കളും 
സന്ദേശകാവ്യങ്ങളും - നിരണംകവികള്‍ - കൃഷ്ണഗാഥ - 
മദ്ധ്യകാലചമ്പുക്കള്‍ - ഭക്തികാവ്യങ്ങള്‍ - ആട്ടക്കഥകള്‍ - 
കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരും രാമപുരത്തുവാര്യരും - ആദ്യകാലത്തെ 
മിഷനറിമാരുടെ സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ - 19൦ നൂറ്റാണ്ടിലെ 
മലയാള സാഹിത്യം - ആധുനികമലയാളകവിത - നോവലും 
ചെറുകഥയും - നാടകം - സാഹിത്യനിരൂപണം - ജീവചരിത്രവും 
യാത്രാവിവരണവും - വ്യാകരണം, നിഘണ്ടു, ഭാഷാശാസ്ത്രം 
മുതലായവ - ചരിത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ - വ 
കേരളത്തിന്റെ സംഭാവന - ആയുര്‍വ്വേദം - സംഗീതം - ചിത്രകല - 
വാസ്തുശില്പവും പ്രതിമാശില്ലവും - മതപരമായ കലകള്‍ - 
കായികകലകള്‍ 


അദ്ധ്യായം ഒന്ന്‌ 


ഭൂമിശാസ്ത്രപശ്ചാത്തലം 


കു രളം പണ്ടുപണ്ടേ ഇന്ത്യയുടെ അവിഭാജ്യഘടകമാണ്‌. 


ഇന്ത്യയുടെ സാമാന്യചരിത്രത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമാണ്‌ 
കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രം. കേരളത്തിന്റെ സംസ്‌കാരമാകട്ടെ, 
നാനാഭാവവിശാലമായ ഭാരതീയസംസ്കാരത്തെ 


സമ്പന്നമാക്കിപ്പോന്ന മുഖ്യധാരകളില്‍ ഒന്നും. അതേസമയം ഭൂമി 
ശാസ്ത്രപരമായും രാഷ്ട്രീയമായും സ്വതന്ത്രമായ ഒരസ്തിത്വം 
അതിപ്രാചീനകാലംമുതലേ കേരളം പുലര്‍ത്തിപ്പോന്നിട്ടുണ്ട്‌. 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ പ്രത്യേക സ്ഥിതിയും പ്രകൃതിലബ്ധമായ 
സവിശേഷതകളും കേരളത്തിനു സുവ്യക്തമായ ഒരു വ്യക്തിത്വം 
നല്കിയിരിക്കുന്നു. കിഴക്ക്‌ പശ്ചിമഘട്ടങ്ങള്‍ക്കും പടിഞ്ഞാറ്‌ 
അറബിക്കടലിനും ഇടയിലായി, ഇന്ത്യയുടെ തെക്കേ അറ്റത്ത്‌, 
തെക്കുവടക്കു നീളത്തില്‍ കിടക്കുന്ന ഭൂഭാഗമാണല്ലോ കേരളം. 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ ഈ നില ഇന്ത്യയുടെ 
ഇതരദേശങ്ങളില്‍നിന്നു രാഷ്ട്രീയമായും സാംസ്കാരികമായും 
കുറഞ്ഞൊന്നൊഴിഞ്ഞു കഴിയാനും വിദേശരാജ്യങ്ങളുമായി 
വിപുലവും സജീവവുമായ ബന്ധങ്ങള്‍ പുലര്‍ത്താനും 
കേരളത്തെ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന വസ്തുത ഒരു കടങ്കഥപോലെ 
തോന്നും. ചരിത്രവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിടത്തോളം കേരളത്തിന്റെ 
ഭൂമിശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു പഠനം ഈ പ്രകരണത്തില്‍ 
പ്രത്യേകം പ്രാധാന്യം അര്‍ഹിക്കുന്നു. 


ഭൂവിഭാഗങ്ങൾ 
കേരളം 80 18", 120 48" എന്നീ ഉത്തരാംക്ഷാംശങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍, 
740 22", 770 24" എന്നീ പൂര്‍വ്ൃവരേഖാംശങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ 
സ്ഥിതിചെയ്യുന്നു. 15,000 ചതുരശ്രമൈല്‍(38,855 
ചതുരശ്രകിലോമീറ്റര്‍) ആണ്‌ ആകെ വിസ്തീര്‍ണ്ണം. സമുദ്രതീരം 
360 മൈലോളം നീണ്ടുകിടക്കുന്നു. മലനാട്‌, ഇടനാട്‌, സമതലം 
എന്നിങ്ങനെ ഭൂമിയെ സ്ഥമുലദ്ൃഷ്ട്യാ മൂന്നു വിഭാഗങ്ങളായി 
തിരിക്കാം “*. കിഴക്കേ അതിര്‍ത്തിയില്‍ കിടക്കുന്ന 


സഹ്യൃപര്‍വ്ൃവതനിരയാണ്‌ മലനാട്‌. പര്‍വ്വതത്തിന്റെ 
ഉന്നതതലങ്ങള്‍ ഇടതൂര്‍ന്ന വനങ്ങളാല്‍ ആവ്ൃതമാണ്‌. 
മലഞ്ചെരിവുകളിലെ വനഭൂമികളില്‍ ഇടയ്ക്കിടെ തോട്ടങ്ങള്‍ 
കാണാം. പടിഞ്ഞാറ്‌ കടല്‍ത്തീരത്തോടു ചേര്‍ന്നുകിടക്കുന്ന 
പ്രദേശം സമതലമാണ്‌. മണല്‍ നിറഞ്ഞതാണ്‌ ഈ ഭാഗത്തെ 
മണ്ണ്‌. ഇവിടെ സമൃദ്ധിയായി വളരുന്ന തെങ്ങുകള്‍ ഭൂമിയെ 
ഒരിക്കലും മായാത്ത ഹരിതഭംഗിയണിയിക്കുന്നു. 
സമതലപ്രദേശത്ത്‌ വിപുലമായ നെല്‍ക്കൃഷിയുമുണ്ട്‌. 
മലനാടിനും സമതലത്തിനും ഇടയ്ക്കാണ്‌ ഇടനാട്‌. മണ്ണില്‍ 
ചെങ്കല്ലിന്റെ കലര്‍പ്പുള്ള ഈ മേഖലയില്‍ ഒറ്റപ്പെട്ട കുന്നുകള്‍ 
താഴ്യരകളെ അവിടവിടെ തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തുകയും സമഭൂമികള്‍ 
വനാച്ഛാദിതമായ ഗിരിപാര്‍ശ്വങ്ങളില്‍ അവസാനിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. നെല്ല്‌, മരച്ചീനി, സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍, കശുവണ്ടി 
തുടങ്ങിയ കാർഷികോല്‍പന്നങ്ങളാല്‍ സമൃദ്ധമാണ്‌ ഈ ഭാഗം. 
ഉയര്‍ന്ന മലമ്പുറങ്ങളില്‍ വിശാലമായ തേയിലത്തോട്ടങ്ങളും 
ഏലത്തോട്ടങ്ങളും ഉണ്ട്‌; മലയിറക്കങ്ങളില്‍ കുരുമുളക്‌, റബ്ബര്‍, 
ഇഞ്ചി, മഞ്ഞള്‍ എന്നിവ തഴച്ചുവളരുന്നു. 


ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ നില 
അറബിക്കടലിനും സഹ്യൃപര്‍വ്വൃതത്തിനും ഇടയില്‍ 
ഇടുങ്ങിക്കിടക്കുന്ന കേരളത്തിന്റെ ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ നില 
അതിന്റെ ചരിത്രഗതിയെ സാരമായി സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ഉത്തരേന്ത്യയെ പ്രകമ്പനംകൊള്ളിക്കാറുണ്ടായിരുന്ന 
രാഷ്ട്രീയക്ഷോഭങ്ങളില്‍നിന്നു സുരക്ഷിതമായി 
ഒഴിഞ്ഞുനില്ക്കാന്‍ സഹായകമായ ഒരു പ്ൃഥക്ഭാവം 
ചരിത്രാരംഭകാലംമുതല്ക്കേ കേരളത്തിനുണ്ട്‌. ഇന്ത്യയുടെ 
വടക്കന്‍ഭാഗങ്ങളിലുണ്ടായ വിദേശീയാക്രമണങ്ങളുടെ 
കെടുതികള്‍ കേരളത്തിന്‌ അധികമൊന്നും അനുഭവപ്പെട്ടിട്ടില്ല. 
ആര്യബാദ്ധജൈനന്മാര്‍ വടക്കുനിന്ന്‌ ഇന്ത്യയുടെ മറ്റു 
ഭാഗങ്ങളില്‍ കടന്നു വളരെക്കാലം കഴിഞ്ഞിട്ടേ കേരളത്തില്‍ 
എത്തിയുള്ളു. വെളിയില്‍നിന്നുള്ള വമ്പിച്ച 
കൈകടത്തലുകളാല്‍ ഛിന്നഭിന്നമാകാതെ പ്രത്യേകമായ 
ജീവിതരീതിയും സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങളും പടുത്തുയര്‍ത്താന്‍ 
കേരളത്തിനു കഴിഞ്ഞു. മരുമക്കത്തായം, ബഹുഭര്‍ത്തൃത്വം 
മുതലായ സവിശേഷസാമൂഹികാചാരങ്ങളുടെ വികാസത്തിനും 
ഈ പ്രത്യേകത സഹായകമായി. ഏവിടെയും 
മക്കത്തായികളാണല്ലോ ബ്രാഹ്മണരും മുസ്ലിങ്ങളും. എന്നാല്‍ 
കേരളത്തില്‍ അവരുടെയിടയില്‍പ്പോലും മരുമക്കത്തായം 
പിന്തുടരുന്നവരെ കാണാം. പയ്യന്നൂര്‍ ഗ്രാമത്തിലെ 
നമ്പൂതിരിമാരും വടക്കേ മലബാറിലെ മാപ്പിളമാരും 


ഇതിനുദാഹരണമാണ്‌. പല അംശങ്ങളിലും ഇന്ത്യയുടെ 
ഇതരദേശങ്ങളിലേതില്‍നിന്നു വൃത്യസ്തമായി കലകളുടെയും 
വാസ്തുശില്ലത്തിന്റെയും വ്യക്തിത്വഭാസുരമായ സ്വന്തം ശൈലി 
രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കാന്‍ കേരളത്തിനു സാധിച്ചു. കഥകളി, 
ചാക്യാര്‍കൂത്ത്‌, ഓട്ടന്‍തുള്ളല്‍, മോഹിനിയാട്ടം തുടങ്ങിയ 


കലാരൂപങ്ങള്‍ കേരളത്തിന്റെ സ്വതന്ത്രാന്തരീക്ഷത്തില്‍ 
വികസിച്ചുവന്നവയാണ്‌. 
സംസ്കാരങ്ങളുടെ പരസ്പരസമ്പര്‍ക്കത്തെയും 


അയല്‍പക്കങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള ആക്രമണങ്ങളെയും നിശ്ശേഷം 
ഒഴിവാക്കിക്കൊണ്ടായിരുന്നില്ല കേരളത്തിന്റെ ഒറ്റപ്പെട്ടുള്ള ഈ 
നില. അദ്വൈതമതസ്ഥാപകനായ ശങ്കരാചാര്യര്‍ (788-820) ആ 
വിദൂരഭൂതകാലത്തില്‍, അതായത്‌ എ.ഡി. 9ഠാം ശതകത്തില്‍ 


വേദാന്തപ്രചരണാര്‍ത്ഥം നടത്തിയ ജൈത്രയാത്രയ്ക്ക്‌ 
മേല്പറഞ്ഞ ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ പ്രതിബന്ധങ്ങള്‍ 
ബാധകമായിരുന്നില്ലല്ലോ. അതിപുരാതനകാലംമുതല്ക്കേ 


പതിനായിരക്കണക്കിനു ഭക്തജനങ്ങള്‍ ഭൂപ്രകൃതിയുടേതായ 
വൈഷമ്യങ്ങളെ വകവയ്ക്കാതെതന്നെ സഹ്യപര്‍വ്വതത്തിന്‌ 
ഇരുപാര്‍ശ്വങ്ങളിലുമുള്ള വിശ്രുത തീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രങ്ങള്‍ 
സന്ദര്‍ശിച്ചുപോരുന്നു. അയല്‍പക്കത്തുള്ള തമിഴ്‌നാട്ടിലും 
കര്‍ണ്ണാടകപ്രദേശത്തും ആധിപത്യം നേടിയ വിവിധ 
ശക്തികളുടെ ആക്രമണപരിപാടിയില്‍ എല്ലായ്പ്പോഴും കേരളം 
ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. പ്രാചീനകാലത്ത്‌ ചാലൂക്ൃരും രാഷ്ട്രകൂടരും 
പാണ്ഡ്യരും ചോളരും പല പ്രാവശ്യം കേരളത്തെ ആക്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
അനന്തരകാലത്ത്‌ വിജയനഗരത്തിലെയും മൈസുറിലെയും 
ഭരണാധികാരികള്‍ കേരളത്തിലേക്ക്‌ അക്രമാസക്തമായ 
പടയോട്ടം നയിക്കുകയുണ്ടായി. വേണാട്ടുരാജാവായ രവിവര്‍മ 
കുലശേഖര൯(1299-1314) കാഞ്ചീപുരംവരെ ദിഗ്വിജയം നടത്തി, 
ദക്ഷിണഭാരതചക്രവര്‍ത്തിയായി അഭിഷേകം ചെയ്തു. 
തെക്കന്‍കാനറയിലെ ബെദ്നോര്‍ 
നായിക്കന്മാര്‍(ഇക്കേരിനായിക്കന്മാര്‍) പതിനേഴും പതിനെട്ടും 
നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ കുറെക്കാലം ഉത്തരകേരളത്തിലെ 
ഹോസ്ദുര്‍ഗ്‌-കാസര്‍കോടു പ്രദേശങ്ങളില്‍ ആധിപത്യം 
പുലര്‍ത്തുകയുണ്ടായി. ഹോസ്ദുര്‍ഗ്‌, ബേക്കല്‍, കല്‍നാട്‌, 
കുമ്പള എന്നീ ചരിത്രപ്രസിദ്ധങ്ങളായ കോട്ടകള്‍ അവരുടെ 
ഭരണത്തിന്റെ സ്മാരകങ്ങളായി ഇപ്പോഴും നിലനില്ക്കുന്നു. 


തമിഴ്‌-കര്‍ണാടകദേശങ്ങളുമായുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധം 
കേരളത്തിന്റെ ഭാഷയുടെയും സംസ്കാരത്തിന്റെയും 


പരിണാമത്തില്‍ സ്വാധീനം ചെലുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. കേരളത്തിന്റെ 
തെക്കേ അറ്റത്തെ ഭാഷയില്‍ തമിഴിന്റെയും വടക്കേ അറ്റത്തെ 
ഭാഷയില്‍ കന്നടത്തിന്റെയും അതിപ്രസരം കാണാം. ഏറ്റവും 


തെക്കും വടക്കുമുള്ള കേരളീയരുടെ ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങളില്‍ 
തൊട്ടടുത്തുകിടക്കുന്ന തമിഴ്‌നാടിന്റെയും 
കര്‍ണാടകദേശത്തിന്റെയും പ്രേരണയുടെ പാടുകള്‍ 
പതിഞ്ഞുകിടക്കുന്നു. കേരളത്തിലെ ക്ഷേത്രനിര്‍മാണത്തിലും 
പ്രതിമാശില്ലത്തിലും പല്ലവ-ചാലൂക്യ-വിജയനഗരശൈലികള്‍ 
പ്രതിഫലിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഇടുക്കി ജില്ലയിലെ ഹൈറേഞ്ചിലും 
സമീപപ്രദേശങ്ങളിലും തമിഴ്‌നാടിന്റെ സ്വാധീനത പ്രകടമാണ്‌. 
മധുരമീനാക്ഷിക്കു സമര്‍പ്പിച്ചിട്ടുള്ള ഒട്ടേറെ ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ 


ഇവിടെയുണ്ട്‌. മീനാക്ഷിദേവിയില്‍നിന്നാണ്‌ 
മീനച്ചില്‍ത്താലൂക്കിന്‌ ആ പേരുതന്നെ കിട്ടിയത്‌. മീനാക്ഷി 
തമിഴ്നാട്ടുകാര്‍ക്ക്‌ മീനാച്ചിയാണല്ലോ. കന്യാകുമാരി, 
തിരുനല്‍വേലി, മധുര, കോയമ്പത്തൂര്‍, കുടക്‌, മൈസൂര്‍, 
തെക്കന്‍ കാനറ എന്നിങ്ങനെ അതിര്‍ത്തിയിലെ 


അയല്‍ജില്ലകളുമായുള്ള കേരളത്തിന്റെ ബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ചരിത്രദൃഷ്ട്യാ നിര്‍വഹിക്കുന്ന ഒരു പഠനംകൂടി യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
കേരളചരിത്രത്തിന്റെ വ്യാപ്തിയില്‍പ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 


പര്‍വ്വതങ്ങളും മലകളും 
കേരളത്തിലെ പര്‍വ്വതങ്ങള്‍ക്കും മലകള്‍ക്കും ചരിത്രത്തെ 
രൂപപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ ഒരു നല്ല പങ്കുണ്ട്‌. കിഴക്കേ അതിര്‍ത്തി 
കാത്തുസൂക്ഷിച്ചുകൊണ്ട്‌ മിക്കവാറും അച്ഛിന്നമായ ഒരു 
കോട്ടപോലെ നിലകൊള്ളുന്ന സഹ്യപർവ്വതം കേരളത്തിലെ 
ജനങ്ങളെ ശതവര്‍ഷങ്ങളായി ഒരു സുരക്ഷിതജീവിതം 
നയിക്കാന്‍ സഹായിച്ചുപോരുന്നു. സമുദ്രനിരപ്പില്‍നിന്ന്‌ 3000 
അടി മുതല്‍ ൫8,000-ത്തില്‍ അധികം അടിവരെ 
ഉയര്‍ന്നുകിടക്കുന്നു ഈ പര്‍വൃതനിര. ഇടുക്കി ജില്ലയിലെ 
ഹൈറേഞ്ചിലുള്ള ആനമുടിക്ക്‌ 8,841 അടി പൊക്കമുണ്ട്‌. 
ഇന്ത്യയില്‍ ഹിമാലയത്തിനു തെക്ക്‌ ഏറ്റവും ഉയര്‍ന്നുകിടക്കുന്ന 
ഭാഗം ആനമുടിയാണ്‌. ഐതിഹ്യത്തില്‍ അഗസ്ത്യമുനിയുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ടതും സഹ്ൃപര്‍വ്വതത്തിലെ ഏറ്റവും തെക്കേ അറ്റത്തെ 
കൊടുമുടിയുമായ അഗസ്ത്യകൂടം സമുദ്രനിരപ്പില്‍നിന്ന്‌ 6,132 
അടി ഉയര്‍ന്നുനില്ക്കുന്നു. സഹ്യനോടു ചേര്‍ന്ന മലകളും 
കൊടുമുടികളും കൂടാതെ, ഇടനാടിലും സമതലപ്രദേശത്തും 
ഒറ്റപ്പെട്ട അവിടവിടെയായി പല മലകള്‍ കാണാം. രാഷ്ട്രീയവും 
സാംസ്കാരികവുമായ വീക്ഷണത്തില്‍ പ്രാധാന്യമുള്ളവയാണ്‌ 
ചില മലകള്‍. വടക്കേ മലബാറില്‍ കണ്ണൂരില്‍നിന്ന്‌ ഏതാനും 
നാഴിക വടക്കുമാറി കടല്‍ക്കരയില്‍ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാംവിധം 
ഒറ്റപ്പെട്ടു കടലിലേക്ക്‌ ഉന്തിനില്ക്കുന്ന ഏഴിമല, 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദിശതകങ്ങളില്‍ അഭിവൃദ്ധി നേടിയ 
ഒരു രാജസ്ഥാനത്തിന്റെ ആസ്ഥാനമായിരുന്നു. അത്‌ 


ആദികാലംമുതല്ക്കേ കപ്പലോട്ടക്കാർക്കു സുപ്രസിദ്ധമായ 


ഒരതിര്‍ത്തിക്കുറ്റിയായി പ്രയോജനപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. 
തലശ്ശേരിത്താലൂക്കിലെ പുരളിമല ബ്രിട്ടിഷ്കാലത്തെ 
പഴശ്ശിവിപ്പവത്തില്‍ വിധിനിര്‍ണ്ണായകമായ 
പങ്കുവഹിക്കുകയുണ്ടായി. രാജസ്ഥാന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ 


അരവല്ലിമലകള്‍ക്കുള്ള പ്രാധാന്യം കേരളചരിത്രത്തില്‍ പുരളി 
മലയ്ക്കുണ്ട്‌. 

കേരളത്തിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട തീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രങ്ങളില്‍ ചിലത്‌ 
മലകളുടെ മുകളിലോ താഴ്ചവരകളിലോ ആണ്‌ 
സ്ഥിതിചെയ്യുന്നത്‌. വടക്കേ വയനാടു താലൂക്കിലെ 
തിരുനെല്ലിക്ഷേത്രം 5,276 അടി ഉയരമുള്ള ബ്രഹ്മഗിരി 
കൊടുമുടിയുടെ താഴ്വരയിലാണ്‌. പീരുമേടു താലൂക്കില്‍ 3,790 
അടി പൊക്കമുള്ള ശബരിമലയുടെ മുകളില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന 
വിഖ്യാതമായ ശാസ്താക്ഷേത്രമാണ്‌ കേരളത്തിലെ ഏറ്റവും 
പ്രാധാന്യമുള്ള ഹൈന്ദവതീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രം. 
ആലുവാത്താലൂക്കില്‍ മലയാറ്റൂര്‍ മലയുട്ടെ (1,500 അടി) 
മുടിയിലുള്ള സെന്റ്‌ തോമസ്‌ പള്ളി ഈ സംസ്ഥാനത്തിലെ 
മുഖ്യമായ ക്രിസ്തീയ തീര്‍ത്ഥാടനസങ്കേതങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌. 
അങ്ങനെ കേരളത്തിലെ പര്‍വ്വതങ്ങള്‍ക്കും മലകള്‍ക്കും 
ബഹുജനങ്ങളുടെ സങ്കല്പത്തില്‍ മതത്തിന്റേതായ 
പരിവേഷമുണ്ട്‌. അവ പ്രാദേശികഭദ്രതയും രാഷ്ട്രിയ 
സ്വാതന്ത്ര്യവും കാത്തുസൂക്ഷിക്കുന്ന കാര്യത്തിലും വമ്പിച്ച 
പ്രാധാന്യം വഹിക്കുന്നു. സഹ്യപർവ്വതം വെളിയില്‍നിന്നുള്ള 


ആക്രമണകാരികളുടെ വലിയ തള്ളിക്കയറ്റങ്ങള്‍ 
ഒഴിവാക്കുകയും അങ്ങനെ നൈസര്‍ഗ്ഗികമായ ഒരു 
രക്ഷാദുര്‍ഗ്ഗമായി നില്ക്കുകയും ചെയ്തു. കേരളത്തിന്റെ 
സമുദ്രതീരത്തു കപ്പലിറങ്ങിയ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു 


ഭാരതോപദ്വീപിന്റെ ഉള്‍പ്രദേശങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുന്നതില്‍ 
സഹ്യപർവ്വതം പ്രതിബന്ധമായി നില്ക്കുകയാല്‍ അവര്‍ക്ക്‌ 


ഇന്ത്യയില്‍ ഒരു സ്ഥിരസാമ്രാജ്യം സ്ഥാപിക്കുവാന്‍ 
സാധിക്കാതെപോയി. കിഴക്കന്‍ തീരത്തു വന്നിറങ്ങിയ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ നിലയാകട്ടെ 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടേതിനെക്കാള്‍ മെച്ചമായിരുന്നു എന്ന 
വസ്തുതയും ഇവിടെ സ്മരണീയമാണ്‌. 


മലമ്പാതകള്‍ 
കേരളത്തിന്‌ അയല്‍സംസ്ഥാനങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടാന്‍ 
സൌാകര്യമുണ്ടാക്കിക്കൊടുക്കുന്ന സഹ്ൃപര്‍വൃതത്തിലെ ചില 
ചുരങ്ങളെക്കുറിച്ചുകൂടി ഇവിടെ പറയേണ്ടതുണ്ട്‌. 20 മൈല്‍ 
വീതിയുള്ള പാലക്കാട്ടുചുരമാണ്‌ ഇവയില്‍ വലുത്‌. 'ഈ 


പിളര്‍പ്പുണ്ടാക്കിയത്‌ പ്രകൃതിയുടെ ഏതു ശക്തിയായാലും ശരി, 
അധ്യഷ്യമായ ഒരു മഹാപ്രളയം ആര്‍ത്തിരമ്പി വലത്തോട്ടും 
ഇടത്തോട്ടും അടിച്ചെറിഞ്ഞാലെന്നപോലെ ഇവിടെ മലകള്‍ 
പിന്നോക്കം തെറിച്ചു കൂമ്പാരംകൂടിക്കിടക്കുന്നു. 
രാക്ഷസീയപ്രഭാവമാര്‍ന്ന നീലഗിരിമലകളും ആനമലകളും 
പശ്ചിമപര്‍വൃതശ്യംഖലയില്‍ അനേകായിരം അടി നീളത്തില്‍ 
ഇരുപാര്‍ശ്വങ്ങളിലും ഉയര്‍ന്നുനിലക്കവേ, ഈ പഴുതിലൂടെ 
തെക്കുപടിഞ്ഞാറന്‍ കാറ്റ്‌ കോയമ്പത്തൂരിന്റെ ദാഹാര്‍ത്തമായ 
സമതലങ്ങള്‍ക്കു കുളിര്‍കാറ്റും മഴയും എത്തിക്കുന്നു; ഈ 
ചുരത്തിലൂടെ റോഡും തീവണ്ടിപ്പാതയും കേരളത്തെ 
തമിഴ്നാടുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുന്നു. ഉയര്‍ന്ന 
പര്‍വ്ൃതപ്രദേശങ്ങളില്‍നിന്നുറവെടുക്കുന്ന 
ആയിരക്കണക്കിനരുവികള്‍ ഇതിലേ കടലിലേക്ക്‌ ഒഴുകുന്നു. 
കിഴക്കും പടിഞ്ഞാറുമുള്ള സംസ്ഥാനങ്ങള്‍ അവയുടെ 
ഉല്‍പന്നങ്ങള്‍ കൈമാറുന്നതും ഈ പാതയിലൂടെയാണ്‌. 
മറ്റെങ്ങും ശൈഥില്യമില്ലാതെ അറുനൂറുമൈല്‍ നീളത്തില്‍ 
കിടക്കുന്ന ഒരു സമുന്നത പര്‍വ്ൃതദുര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ഇവിടെമാത്രം 
കാണുന്ന ഈ വിടവിന്റെ പ്രാകൃതികഭൂമിശാസ്ത്രസ്പര്‍ശിയായ 
എതിരറ്റ സവിശേഷസ്വഭാവത്തിനു തുല്യമെന്നു പറയാന്‍, 
ഇരുവശങ്ങളിലെയും രാജ്യങ്ങളെ സംബന്ധിക്കുന്ന അതിന്റെ 
മഹത്തായ സാമ്പത്തികമൂല്യം മാത്രമേ ഉള്ളൂ. ” ' 
പാലക്കാട്ടുചുരത്തിനുപുറമേ, കേരളത്തെ കുടകുമായി 
ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന പേരമ്പാടിച്ചുരവും വയനാട്ടില്‍നിന്ന്‌ 
മൈസൂറിലേക്കു തുറന്നുകിടക്കുന്ന താമരശ്ശേരിച്ചുരവും പേരിയ 
ചുരവും ഉണ്ട്‌. കേരളവും മൈസൂറും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും വെളിയില്‍നിന്നുള്ള 
ആക്രമണങ്ങള്‍ക്കു മാര്‍ഗ്ഗമായിത്തീരുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌ ഈ 
പാതകള്‍. മധുര ജില്ലയിലെ ബോഡിനായ്ക്കന്നൂരുമായി ഇടുക്കി 
ജില്ലയിലെ പര്‍വ്വതനിരകളെ ബന്ധപ്പെടുത്തുന്ന 
ബോഡിനായ്ക്കന്നൂര്‍പ്പാത, പഴയകാലത്ത്‌ പാണ്ടിയും 
തൊടുപുഴയും തമ്മില്‍ കച്ചവടം നടത്തിപ്പോന്ന കമ്പംപാത, 
തിരുനല്‍വേലിയിലേക്കുള്ള ട്രങ്കജ്റോഡ്‌ കടന്നുപോകുന്ന 
ആര്യങ്കാവുപാത എന്നിവയാണ്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ഭാഗത്തെ 
പ്രധാനപ്പെട്ട പാതകള്‍. ആരുവാമൊഴിപ്പാതയാണ്‌ മറ്റൊന്ന്‌. 
തിരുവനന്തപുരം-തിരുനല്‍വേലി റോഡ്‌ ഇതുവഴി പോകുന്നു. 


ഈ പാതയിലൂടെയാണ്‌ പഴയകാലത്തു പലപ്പോഴും 
തമിഴ്നാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ആക്രമിക്കാറുണ്ടായിരുന്നത്‌. ആരുവാമൊഴിപ്പാത ഇന്നത്തെ 
തിരുവിതാംകൂറിനു വെളിയിലാണെങ്കിലും അതിനു 


ദക്ഷിണകേരളത്തിന്റെ സൈനിക്ചരിത്രത്തില്‍ ഗണ്യമായ 


പങ്കുണ്ട്‌. 


സമുദ്രം 
കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ സ്ഥിരവും 
വിധിനിര്‍ണ്ണായകവുമായ ഒരു ഘടകമാണ്‌ സമുദ്രം. അതു 
കേരളത്തിനു സ്വന്തമായൊരു നാവികപാരമ്പര്യം 
നേടിക്കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. അതിപുരാതനകാലംതൊട്ടേ 
കേരളത്തിന്റെ കടല്‍ത്തീരം യൂറോപ്പില്‍നിന്നും 


ഏഷ്യയില്‍നിന്നും വ്യാപാരികളെ ആകര്‍ഷിക്കുകയുണ്ടായി. 
സമുദ്രതീരത്തിന്റെ ദൈര്‍ഘ്യമനുസരിച്ച്‌ കേരളത്തില്‍ ഒട്ടേറെ 
തുറമുഖങ്ങളുണ്ടായി. അവയില്‍ ഓരോന്നിന്റെയും പ്രാധാന്യം 
കാലഘട്ടംതോറും മാറിക്കൊണ്ടിരുന്നു. വിദേശങ്ങളുമായി 
വാണിജ്യപരവും സാംസ്കാരികവുമായ ബന്ധങ്ങള്‍ 
പുലര്‍ത്തിപ്പോന്ന ഇവിടത്തെ പഴയ തുറമുഖങ്ങളില്‍ മുസ്സിരിസ്‌, 
തിണ്ടിസ്‌, ബറക്കേ, നെല്‍ക്കിണ്ട എന്നിവയായിരുന്നു ഏറ്റവും 
പ്രധാനപ്പെട്ടവ. കേരളചരിത്രത്തിന്റെ 
അനന്തരകാലഘട്ടങ്ങളിലാണ്‌ കൊല്ലവും കോഴിക്കോടും 
കൊച്ചിയും പ്രാബല്യത്തില്‍ വന്നത്‌. വാസ്‌കോ ഡ ഗാമാ 1498-ല്‍ 
കോഴിക്കോട്ടു വന്നിറങ്ങിയതുമുതല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍, 
ഡച്ചുകാര്‍, ഫ്രഞ്ചുകാര്‍, ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ എന്നീ യൂറോപ്യന്‍ 
നാവികശക്തികളുടെ കൈയേറ്റങ്ങളേല്ക്കാന്‍ കേരളത്തെ 
നിറുത്തിക്കൊടുത്തത്‌ ഈ വിശാലമായ കടലും 
നീണ്ടുകിടക്കുന്ന കടല്‍ത്തീരവുമാണ്‌. കേരളതീരത്ത്‌ 
അഞ്ചുതെങ്ങ്‌, തങ്കശ്ശേരി, പള്ളിപ്പുറം, തലശ്ശേരി, കണ്ണൂര്‍ 
എന്നിവിടങ്ങളില്‍ കാണുന്ന യൂറോപ്യന്‍കോട്ടകളുടെ 
നഷ്ടാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ഇന്നും ഈ വൈദേശികാക്രമണങ്ങളുടെ 
കഥ പറയുന്നുണ്ട്‌. ഏതായാലും പ്രാചീനമദ്ധ്യകാലഘട്ടങ്ങളില്‍ 
കേരളം വിദേശങ്ങളുമായി പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന ബന്ധങ്ങള്‍ 
പ്രധാനമായും വാണിജ്യപരവും സാംസ്കാരികവുമായിരുന്നു. 
യഹൂദമതവും ക്രിസ്തുമതവും ഇസ്ലാംമതവും 
സമുദ്രത്തിലൂടെയാണ്‌ കേരളത്തിലെത്തിയത്‌. കിഴക്ക്‌ സഹ്യാദ്രി 
കെട്ടിയ കോട്ടയാല്‍ ഇന്ത്യയുടെ ഇതരഭാഗങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
ഏതാണ്ട്‌ ഒറ്റപ്പെട്ടുകിടന്ന കേരളത്തിന്‌ ആ വഴിക്കു 


നഷ്ടപ്പെട്ടതും അതിലധികവും വിപുലമായ 
വിദേശബന്ധങ്ങളിലൂടെ പടിഞ്ഞാറേ സമുദ്രതീരം 
സമ്പാദിച്ചുകൊടുത്തു. 

നദികള്‍ 


ജലത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ സമ്പന്നമാണ്‌ കേരളം. ആകെയുള്ള 


നാല്പത്തിനാലു നദികളില്‍ നാല്പത്തിയൊന്നും 
പടിഞ്ഞാറോട്ടൊഴുകുന്നു. കിഴക്കോട്ടൊഴുകുന്ന മൂന്നെണ്ണം 
കാവേരിയുടെ പോഷകനദികളാണ്‌. 100 മൈലില്‍ അധികം 
നീളമുള്ള നാലു നദികളേയുള്ളൂ. ഭാരതപ്പുഴയും (156 മൈല്‍), 
പെരിയാറും (142 മൈല്‍), പമ്പയും (110 മൈല്‍), ചാലിയാറും 
(105 മൈല്‍) ആണ്‌ അവ. മറ്റുള്ളവ താരതമ്യേന ചെറിയ 
നദികളാണ്‌. 40 മൈലാണ്‌ അവയുടെ ശരാശരി നീളം. നദികള്‍ 
കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിലും സാംസ്കാരികവികാസത്തിലും 
കാര്യമായ പ്രേരണ ചെലുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. അവ കേരളീയ 
ജനതയുടെ ചരിത്രത്തിലും സാംസ്‌കാരികജീവിതത്തിലും 
നിഴലിച്ചുനില്ക്കുന്നു. ചരിത്രപരമായും സാംസ്കാരികമായും 
പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്ന പല സ്ഥങ്ങളും നദികളുടെ തീരങ്ങളിലാണ്‌ 
സ്ഥിതിചെയ്യുന്നത്‌. 18-ം ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധംവരെ 
കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിപ്പാടിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ 
നടന്നുപോന്ന മാമാങ്കം ഭാരതപ്പുഴയുടെ തീരത്തുള്ള 
തിരുനാവായയിലാണ്‌ ചേരാറുണ്ടായിരുന്നത്‌. മഹാത്മാഗാന്ധി, 
ജവഹര്‍ലാല്‍ നെഹ്റു, ലാല്‍ബഹാദൂര്‍ശാസ്ത്രി എന്നീ 
ദേശീയനേതാക്കന്മാരുടെ ഭതികാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കേരളത്തില്‍ 
നിക്ഷേപിച്ചതും ഇവിടെയാണ്‌. പെരിയാറിന്റെ തീരത്താണ്‌ 
ശങ്കരാചാര്യരുടെ ജന്മദേശമായ കാലടി. മഹാനായ ആ 
അദ്വൈതമതസ്ഥാപകന്റെ വിഖ്യാതനാമവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
കഥകളിലും ഐതിഹ്യങ്ങളിലും പെരിയാര്‍ നിറഞ്ഞുനില്ക്കുന്നു. 
വര്‍ഷംതോറും കുംഭമാസത്തില്‍ സുപ്രസിദ്ധമായ ശിവരാത്രി 
മഹോത്സവം കൊണ്ടാടുന്ന ആലുവായും ഈ നദിയുടെ 
തീരത്തുള്ള ഒരു സാംസ്കാരികകേന്ദ്രമാണ്‌. പമ്പയുടെ 
തീരത്താണ്‌ മതപരമായി വളരെ പ്രാധാന്യമുള്ള ആറന്മുള, 
ചെങ്ങന്നൂര്‍, മാരാമണ്‍, എടത്വാ എന്നീ സ്ഥലങ്ങള്‍. 
കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയവും സൈനികവുമായ 
ചരിത്രത്തിലും നദികള്‍ നല്ലൊരു പങ്കുവഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 1341-ലെ 
പെരിയാർ വെള്ളപ്പൊക്കംമൂലം കൊടുങ്ങല്ലൂർ അഴിമുഖം 
നികന്നുപോകുകയും വാണിജ്യകാര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ഉപയോഗപ്രദമല്ലാതാകുകയും ചെയ്തു. കൊടുങ്ങല്ലൂരിന്റെ 
നാശത്തോടുകൂടി കൊച്ചിത്തുറമുഖം തെളിഞ്ഞുവന്നു. 
ഏറെക്കാലം കഴിയുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ അത്‌ കേരള തീരത്തിലെ 
ഒരു മികച്ച തുറമുഖമായി വികസിച്ചു. 1341-ലെ 
വെള്ളപ്പൊക്കത്തിന്റെ ഫലമായിട്ടാണ്‌ വൈപ്പുദ്വീപ്‌ 
ഉണ്ടായതെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. 1341 മുതല്‍ ആരംഭിക്കുന്ന 
പുതുവൈപ്പുസംവത്സരം ഈ സംഭവത്തിന്റെ സ്മാരകമാണെന്ന്‌ 
ഒരു വിഭാഗം പണ്ഡിതന്മാര്‍ക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ഇതേ 
നദിയിലുണ്ടായ മറ്റൊരു വെള്ളപ്പൊക്കംകൊണ്ടാണ്‌ 1789-ല്‍ 


ടിപ്പു സുല്‍ത്താന്‍ ആലുവായ്ക്ക്‌ തെക്കോട്ടു കടന്ന്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിനെ ആക്രമിക്കാഞ്ഞത്‌. അടുത്ത കാലത്ത്‌ 


നദികളെ വിജയപൂര്‍വ്വം 
മനുഷ്യസേവനക്ഷമങ്ങളാക്കിവരുന്നുണ്ട്‌. മലമ്പുഴ, പീച്ചി, 
പെരിയാര്‍വാലി മുതലായി ഈയിടെ നടപ്പിലാക്കിയ വലിയ 
ജലസേചനപദ്ധതികള്‍ മിക്കവാറും 


ആധുനികതീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രങ്ങളായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 
സഹ്യപര്‍വ്വതത്തിന്റെ ഉപരിതലപ്രകൃതിയും വര്‍ഷപാതത്തിന്റെ 


ഉയര്‍ന്ന സാന്ദ്രതയും കേരളത്തിലെ നദികളെ 
ജലവൈദ്യുതശക്തിയുടെ ഉത്പാദനത്തിനു 
സമര്‍ത്ഥങ്ങളാക്കുന്നു. പള്ളിവാസല്‍, ചെങ്കുളം, 
പെരിങ്ങല്‍ക്കുത്ത്‌, ശബരിഗിരി എന്നീ 
ജലവൈദ്യുതപദ്ധതികളുടെ കാര്യം ഇവിടെ 
എഏടുത്തുപറയേണ്ടതുണ്ട്‌. ആധുനിക കേരളത്തിന്റെ 
വ്യവസായവത്കരണത്തെ ത്വരിപ്പിക്കുന്നതില്‍ ഇവ 
കുറച്ചൊന്നുമല്ല സംഭാവന ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. പുനലൂര്‍, ഏലൂര്‍, 
കല്ലായി, വളപട്ടണം എന്നീ വ്യവസായകേന്ദ്രങ്ങള്‍ 


നദിതീരങ്ങളിലാണു സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതെന്ന വസ്തുതയും 
ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. ഇങ്ങനെ നോക്കിയാല്‍ കേരളത്തിന്റെ 
വികാസത്തില്‍ നദികളുടെ പങ്ക്‌ ഏതര്‍ത്ഥത്തിലും 
കിടയറ്റതാണെന്നു കാണാം. 


കായലുകള്‍ 

ഈ നദികളെക്കൂടാതെ, സമുദ്രതീരത്തിനു 
സമാന്തരമായിക്കിടക്കുന്ന കായലുകളുടെയും തോടുകളുടെയും 
ഒരനുസ്യൂതശ്യംഖലയും കേരളത്തിനുണ്ട്‌. അരുവികളും 
നദികളും ഈ ജലാശയങ്ങളെ നിറയ്ക്കുന്നു. കേരളത്തിന്റെ 
ദക്ഷിണോത്തരഭാഗങ്ങള്‍ക്കിടയിലുള്ള ഗതാഗതത്തിന്‌ 
മിക്കവാറും സാകര്യം നല്കുന്നവയാണ്‌ ഇവ. കുമ്പള, കല്‍നാട്‌, 
ബേക്കല്‍, കവ്വായി തുടങ്ങിയവയാണ്‌ ഉത്തരകേരളത്തിലെ 
കായലുകള്‍. ആലപ്പുഴതൊട്ട്‌ കൊച്ചിവരെ 52 മൈല്‍ നീളത്തില്‍ 
കിടക്കുന്ന വേമ്പനാട്ടുകായലിനാണ്‌ കേരളത്തിലെ 
കായലുകളില്‍ ഒന്നാംസ്ഥാനം. അതിന്‌ 79 ചതുരശ്രമൈല്‍ 
വിസ്തീര്‍ണ്ണമുണ്ട്‌. ഇതിന്റെ തീരത്താണ്‌ സുപ്രസിദ്ധമായ 
വൈക്കംക്ഷേത്രം. എ.ഡി. 1100-നടുത്ത്‌ വടക്കുംകൂറെന്നും 
തെക്കുംകൂറെന്നും രണ്ടായിപ്പിരിഞ്ഞ വെമ്പൊലിനാട്‌ എന്ന 
പുരാതനരാജ്യവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌ വേമ്പനാട്ടുകായലിന്‌ ആ 
പേരുണ്ടായത്‌. കായംകുളംകായലും (19 മൈല്‍) 
അഷ്ടമുടിക്കായലും (10 മൈല്‍) ആണ്‌ ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ 
വലിയ കായലുകള്‍. ഓരോന്നിനും 20 ചതുരശ്രമൈലാണു 


വിസ്താരം. കൊല്ലം ജില്ലയിലെ ശാസ്താംകോട്ടക്കായലാണ്‌ 
കേരളത്തിലെ ഒരേയൊരു ശുദ്ധജലതടാകം. മൂന്നു വശവും 
ഉയര്‍ന്ന കുന്നുകളുള്ള ഈ കായലിന്റെ ഒരു വശത്ത്‌ 
മണ്‍ചിറയാണ്‌. 144 ചതുരശ്രമൈല്‍ വിസ്തൃതിയുണ്ട്‌ ഈ 
ശുദ്ധജലതടാകത്തിന്‌. ഇതിന്റെ തീരത്ത്‌ ശ്രീരാമന്‍ 
പ്രതിഷ്ഠിച്ചതെന്ന്‌ ഐതിഹ്യമുള്ള വിശ്രുതമായ ഒരു 
ശാസ്താക്ഷേത്രമുണ്ട്‌. കായലുകള്‍ ചിലേടത്ത്‌ അഴികള്‍മുഖേന 
സമുദ്രവുമായി ചേരുന്നു. അഴിക്കല്‍ (വളപട്ടണം), ചേറ്റുവാ, 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, കൊച്ചി, നീണ്ടകര തുടങ്ങിയവയാണ്‌ 
കേരളത്തിലെ അഴികള്‍. 


കാലാവസ്ഥ 

കേരളത്തിന്റെ കാലാവസ്ഥയും ചരിത്രത്തെ സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ഇവിടത്തെ പ്രകൃതിസവിശേഷതകളില്‍ കാണുന്ന വൈവിധ്യം 
കാലാവസ്ഥയിലും വരുത്തിത്തീര്‍ത്തിട്ടുണ്ട്‌ തത്തുല്യമായൊരു 
വൈവിധ്യം. ഹൈറേഞ്ചിലെ കാലാവസ്ഥ ആണ്ടിലുടനീളം 
തണുപ്പാർന്ന്‌ ഉന്മേഷകരമാണ്‌; സമതലങ്ങളിലാകട്ടെ ചൂടും 
നീരാവിയും കലര്‍ന്നതും. ശരാശരി താപനില 90൦ 1 
ആണെങ്കിലും ഗ്രീഷ്മകാലത്ത്‌ സമതലങ്ങളില്‍ കഠിനമായ 
ചൂടായിരിക്കും. സംസ്ഥാനത്ത്‌ ആണ്ടില്‍ ആകെക്കൂടിയുള്ള 
വര്‍ഷപാതത്തിന്റെ ശരാശരിനില വളരെക്കൂടുതലാണ്‌, അത്‌ 96 
ഇഞ്ചിന്‌ അടുത്തുവരെ ചെല്ലും. കേരളത്തിന്‌ തെക്കു 
പടിഞ്ഞാറന്‍ മണ്‍സൂണില്‍നിന്നും വടക്കുകിഴക്കന്‍ 
മണ്‍സൂണില്‍നിന്നും മഴ കിട്ടുന്നുണ്ടെന്ന കാര്യം പ്രധാനമാണ്‌. 
ആദ്യത്തേത്‌ മെയ്‌ ഒടുക്കമോ ജൂണ്‍ തുടക്കത്തിലോ ആരംഭിച്ച 
സെപ്റ്റംബറില്‍ അവസാനിക്കുന്നു. രണ്ടാമത്തേത്‌ 
ഒക്ടോബറില്‍ തുടങ്ങി ഡിസംബര്‍ അവസാനംവരെ 
നീണ്ടുനില്ക്കും. ഇടുക്കി ജില്ലയിലെ ഹൈറേഞ്ചിലാണ്‌ ഏറ്റവും 
കൂടുതല്‍ മഴ പെയ്യുന്നത്‌. അവിടെ 200 ഇഞ്ചില്‍ അധികം മഴ 
വീഴുന്നു. 

എ.ഡി. 45-ല്‍ ഈജിപ്ഷ്യന്‍ നാവികനായ ഹിപ്പാലസ്‌ 
ചരിത്രത്തില്‍ ഒരു പുതിയ യുഗം സൃഷ്ടിച്ചുകൊണ്ട്‌ 


തെക്കുപടിഞ്ഞാറന്‍ കാലവര്‍ഷക്കാറ്റിന്റെ ഗതി 
കണ്ടുപിടിച്ചതാണ്‌. പേര്‍ഷ്യന്‍ ഉള്‍ക്കടലില്‍നിന്നു 
മുസ്സിരിസ്സിലേക്കു നേരിട്ടുള്ള സമുദ്രസഞ്ചാരം 
സാദ്ധ്യമാക്കിയതെന്ന കാര്യം ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
അനുസ്മരിക്കേണ്ടതാണ്‌. കാലാവസ്ഥാഘടകങ്ങളാല്‍ 


നിയന്ത്രിതമായിരുന്നു കേരളത്തിലെ സൈനികനീക്കങ്ങള്‍. 
മഴക്കാലം ആരംഭിക്കുമ്പോള്‍ ശത്രുത താത്കാലികമായി 
വിസ്മരിക്കപ്പെടും. മഴ മാറുന്നതോടുകൂടി ഏറ്റുമുട്ടലുകള്‍ 


വീണ്ടും തുടങ്ങുകയും ചെയ്യും. നദികളിലെ വെള്ളപ്പൊക്കങ്ങളും 
സൈനിക്പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു വിഘാതമാകാറുണ്ടായിരുന്നു. 
മഴക്കാലത്തു പെരിയാറ്റിലുണ്ടായ വെള്ളപ്പൊക്കത്തിന്റെ 
ഫലമായി ടിപ്പുവിനു തിരികെപ്പോകേണ്ടിവന്ന കഥ നേരത്തേ 
സൂചിപ്പിക്കുകയുണ്ടായല്ലോ. 


പക്ഷിമൃഗാദികളും സസ്യങ്ങളുംമറ്റും 
കാലാവസ്ഥയിലും ഒട്ടതുക്കളിലുമുള്ള വൈവിധ്യം സസ്യങ്ങളിലും 


കാര്‍ഷികവികാസത്തിലും പതിയുക സ്വാഭാവികമത്രേ. 
പക്ഷിമൃഗാദികളുടെയും വൃക്ഷലതാദികളുടെയും 


ധാതുനിക്ഷേപങ്ങളുടെയും കാര്യത്തില്‍ കേരളം സമൃദ്ധമാണ്‌. 
വിവിധങ്ങളായ മൃഗങ്ങളും പക്ഷികളും നിറഞ്ഞവയാണ്‌ 


കേരളത്തിലെ വനങ്ങള്‍. വിദൂരരാജ്യങ്ങളിലേക്കുള്ള 
പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ കയറ്റുമതികളില്‍ ആനകള്‍ക്കും 
മയിലുകള്‍ക്കും കുരങ്ങുകള്‍ക്കും മുഖ്യസ്ഥാനം 


ഉണ്ടായിരുന്നതായി കണക്കാക്കാം. ദന്തവും വിലപ്പെട്ട 
കയറ്റുമതിച്ചരക്കായിരുന്നു. കേരളത്തിലെ സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ 
പണ്ടേക്കുപണ്ടേ വിദേശീയരെ ആകര്‍ഷിച്ചു. കുരുമുളക്‌, ഏലം, 
കറുവാപ്പട്ട, ചുക്ക്‌ മുതലായവ പ്രാചീന കേരളം ഏഷ്യയിലെയും 
യൂറോപ്പിലെയും രാജ്യങ്ങളിലേക്കു കയറ്റുമതി ചെയ്തിരുന്നു. 
ഇന്നും അവ വമ്പിച്ച വിദേശനാണ്യം സമ്പാദിക്കുന്നവയാണ്‌. 
കേരളത്തിലെ കുരുമുളകിന്‌ (കറുത്ത പൊന്ന്‌) ഉണ്ടായിരുന്ന 
പ്രിയമാണ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍, ഡച്ചുകാര്‍, ഫ്രഞ്ചുകാര്‍, 


ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തുടങ്ങിയ യൂറോപ്യന്‍ശക്തികളെ 
ആധുനികകാലത്തു കേരളത്തിലേക്ക്‌ ആകര്‍ഷിച്ചതും ഇവിടെ 
ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കാന്‍ അവരെ പ്രേരിപ്പിച്ചതും. 


അസുലഭമായ ചിലതരം തടികള്‍ കേരളത്തിലെ വനങ്ങളില്‍ 
ധാരാളമായുണ്ട്‌. വിദേശവിപണികളില്‍ അവയ്ക്കു വലിയ 
പ്രിയമാണ്‌. ക്രിസ്തുവര്‍ഷാരംഭത്തിനു വളരെ 
നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കുമുന്‍പു കേരളത്തിലെ തേക്കിന്‍തടി 
വിദേശങ്ങളിലേക്കു പൊയ്ക്കൊണ്ടിരുന്നു. ഈര്‍നഗരത്തിന്റെ 
നഷ്ടാവശിഷ്ടങ്ങളില്‍നിന്നു കണ്ടെടുത്ത തേക്കിന്‍തടി ഇതിനു 
തെളിവാണ്‌. ട്രഫാള്‍ഗര്‍യുദ്ധത്തില്‍ പങ്കെടുക്കുകയും 
നെല്‍സനു വിജയം നേടിക്കൊടുക്കയുംചെയ്ത കപ്പലുകളുടെ 
നിര്‍മ്മാണത്തിന്‌ കേരളീയവനങ്ങളിലെ ഒന്നാംതരം 
തേക്കിന്‍തടികള്‍ ഉപയോഗിച്ചിരുന്നതായി കാണുന്നു. കേരളം 
ധാതുനിക്ഷേപത്തിലും സമ്പന്നമാണ്‌. കാടില്യന്റെ 
അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രത്തില്‍(ബി.സി. നാലാംശതകം), ഭാരതത്തില്‍ 
മുത്തുവിളയുന്ന സ്ഥലങ്ങളിലൊന്നായി 
ചൂര്‍ണ്ണി(പെരിയാർ)യെക്കുനറിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


പൂരാതനറോമാക്കാർ സ്വര്‍ണ്ണം പകരംകൊടുത്ത്‌ 
കേരളത്തില്‍നിന്നു മുത്തുകളും രത്നങ്ങളും വാങ്ങിയിരുന്നു. 
സമൃദ്ധമായ ഇല്‍മനൈറ്റ്‌ നിക്ഷേപമുള്ള കടല്‍ത്തീരം 
കേരളത്തിനു ഭൂപടത്തില്‍ സമരതന്ത്രപ്രാധാന്യത്തിന്റെ പദവി 
നേടിക്കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. 


പരശുരാമകഥ 

കേരളോല്‍പത്തിയെ സംബന്ധിച്ച പരശുരാമകഥയെ 
നിരൂപണദൃഷ്ട്യാ പരിശോധിക്കുക പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ 
ഭൂമിശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ചു ചില അടിസ്ഥാനവസ്തുതകള്‍ 
മനസ്സിലാക്കാന്‍ സഹായകമായിരിക്കും. ഈ കഥയനുസരിച്ച്‌ 
വിഷ്ണുവിന്റെ അവതാരമായ പരശുരാമന്‍ അറേബ്യന്‍കടലിന്‌ 
നല്കിയ പാരിതോഷികമാണ്‌ കേരളം. പരശുരാമന്‍ തന്റെ 
ആയുധമായ പരശു ഗോകര്‍ണ്ണത്തുനിന്നു 
കന്യാകുമാരിയിലേക്ക്‌ (മറ്റൊരു പാഠമനുസരിച്ച, 
കന്യാകുമാരിയില്‍നിന്നു ഗോകര്‍ണ്ണത്തേക്ക്‌) കടലിനു മീതെ 
ഏറിഞ്ഞെന്നും അതു ചെന്നുവീണ ഭാഗംവരെയുള്ള കടല്‍ 
പിന്‍വാങ്ങിയെന്നുമാണ്‌ ഐതിഹ്യം. അങ്ങനെയുണ്ടായ 
ഭൂവിഭാഗമത്രേ ഭാര്‍ഗ്ഗവക്ഷേത്രമെന്നും പരശുരാമക്ഷേത്രമെന്നും 
വിളിക്കപ്പെടുന്ന കേരളം. ഈ ഐതിഹ്ൃത്തിന്‌ ചരിത്രപരമോ 
വസ്തുതാസ്പര്‍ശിയോ ആയ അടിസ്ഥാനമൊന്നുമില്ല. 
പരശുരാമന്‍തന്നെ ഒരു പുരാണസങ്കല്കഥാപാത്രമാണ്‌. ഒരു 
പ്രത്യേക ഘട്ടത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണാധിപത്യസിദ്ധാന്തത്തിനു പ്രചാരം 
നല്കാന്‍ തല്‍പരകക്ഷികള്‍ ചമച്ചതാണ്‌ ഈ ഐതിഹ്യമെന്നു 
തോന്നുന്നു. കാളിദാസന്റെ രഘുവംശത്തിലും (സര്‍ഗ്ഗം 17, 
ശ്ലോകം 53) രാജേന്ദ്രചോളന്റെ (1012-1044) തിരുവാലങ്ങാടു 
ശാസനങ്ങളിലും ഈ ഐതിഹ്യത്തെക്കുറിച്ചു സൂചനയുണ്ട്‌. ഈ 
കഥ തലമുറകളില്‍നിന്നു തലമുറകളിലേക്കു പകരുകയും 
ഒടുവില്‍ “കേരളോല്‍പത്തി' എന്ന മലയാളകൃതിയില്‍ 
സ്ഥിരപ്രതിഷ്ഠ നേടുകയും ചെയ്തു. ചരിത്രരേഖയെന്ന 
നിലയില്‍ തികച്ചും സന്ദേഹാസ്പദമായ 'കേരളോല്‍പത്തി' 185൦ 
നൂറ്റാണ്ടിലോ 19൦ നൂറ്റാണ്ടിലോ ഏഴുതിയുണ്ടാക്കിയ 
ഗ്രന്ഥമാണ്‌. 

പരശുരാമകഥയുടെ വിശ്വാസ്യത എങ്ങനെയിരുന്നാലും 
പ്രാചീനകേരളത്തെ സംബന്ധിച്ച ഭൂമിശാസ്ത്രപരവും 
ഭൂഗര്‍ഭശാസ്ത്രപരവുമായ ചില വസ്തുതകള്‍ അത്‌ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. സര്‍ദാര്‍ കെ.എം. പണിക്കര്‍ 
ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചതുപോലെ, ഭൂമിശാസ്ത്രം 'ചരിത്രത്തിന്റെ 
സ്ഥായിയും അചഞ്ചലവുമായ നിയാമകഘടകമാണെങ്കിലും 
ഒരു രാജ്യത്തിന്റെ ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ സവിശേഷതകള്‍ ഏതു 


കാലത്തും ഒരുപോലെ സ്ഥാവരമായി നില്ക്കുന്നില്ല എന്നത്‌ 
ഒരംഗീകൃതവസ്തുതയാണ്‌. അതിപുരാതനകാലത്തു 
കേരളഭൂമിയുടെ നല്ലൊരു ഭാഗം കടലിനടിയിലായിരുന്നു 
എന്നാണ്‌ പണ്ഡിതന്മാരുടെ ഏകകണ്ഠമായ അഭിപ്രായം. 
ഒരുകാലത്ത്‌ അറബിക്കടല്‍ സഹ്യന്റെ അടിവാരത്തോളം 


വ്യാപിച്ചിരുന്നു. ആലപ്പുഴ ജില്ലയിലെ തീരപ്രദേശം 
അതിവിദൂരഭൂതകാലത്തില്‍ കടലിനടിയിലായിരുന്നതായി 
വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍ അങ്ങിങ്ങു 
മണല്‍പ്പൊന്തകളും ചെളിവരമ്പുകളുമുള്ള വിശാലമായ 
ശാദ്യലപ്രദേശമെങ്കിലുമായിരുന്നു ആ ഭാഗം. 


ചങ്ങനാശ്ശേരിക്കടുത്തുള്ള വാഴപ്പള്ളിയില്‍ കക്കയുടെയും 
ശംഖിന്റെയുംമറ്റും പുറംതോടുകളുടെ അട്ടികളുള്‍പ്പെടെ, 
സമുദ്രജീവികളുടെ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കാണപ്പെടുന്നതുതന്നെ 
ഈ പ്രദേശം ഒരുകാലത്ത്‌ കടലിനടിയിലായിരുന്നു എന്നതിന്‌ 
മതിയായ തെളിവാണ്‌. അഗ്നിപർവ്വതങ്ങൾ പൊട്ടിത്തെറിച്ചോ 
ഭൂകമ്പം നിമിത്തമോ ആയിരിക്കണം ഈ ഭൂഭാഗം 
സമുദ്രത്തില്‍നിന്നു പൊന്തിവന്നത്‌. സഹ്ൃപര്‍വ്ൃതത്തില്‍നിന്നു 
പൊട്ടിപ്പുറപ്പെടുന്ന എണ്ണമറ്റ നദികള്‍ അവയുടെ ഗതിയില്‍ 
ധാരാളം മണ്ണും ചെളിയും സമുദ്രതീരത്തെത്തിക്കുകയും 
സമുദ്രപ്രവാഹങ്ങള്‍ കരയ്ക്കു വമ്പിച്ചതോതില്‍ 
മണലടിച്ചുകയറ്റുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ 
ഭൂഗര്‍ഭശാസ്ത്രകാരന്മാര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. കേരളഭൂമിയുടെ 
നല്ലൊരംശം ഇങ്ങനെ ചെളിയും മണലും അടിഞ്ഞ്‌ 
ഉണ്ടായതായിരിക്കണം. കേരളോല്‍പത്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള 
പരശുരാമകഥ ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ ഈ 
സത്യത്തെയായിരിക്കാം വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. 


“കേരളം', മലബാര്‍' എന്നീ പേരുകളുടെ ഉദ്ഭവം 
കേരളചരിത്രവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ഭൂമിശാസ്ത്രഘടകങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള നമ്മുടെ ഈ പഠനത്തില്‍ 
“കേരളം,' മലബാര്‍' എന്നീ പേരുകളുടെ ഉദ്ഭവത്തെ സംബന്ധിച്ച 
ചില സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ ചിന്താവിഷയമാവുക അസംഗതമല്ല. 
ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ സഹ്യൃപര്‍വ്വതത്തിനും 
അറബിക്കടലിനുമിടയില്‍ കിടക്കുന്ന പ്രദേശം കേരളം എന്ന 
പേരിലാണ്‌ സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തില്‍ പണ്ടേ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. 
കേരളത്തെക്കുറിച്ചു സൂചിപ്പിക്കുന്ന 
പ്രാചീനഗ്രന്ഥകാരന്മാരെല്ലാം 'കേരളം,' 'ചേരം' എന്നീ പേരുകള്‍ 
മിക്കവാറും പര്യായപദങ്ങളായി പ്രയോഗിച്ചിരിക്കുന്നു. ചില 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ കേരളം എന്ന ദേശനാമത്തെ കേര 
(തെങ്ങിുത്തില്‍നിന്നു നിഷ്പാദിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


തെങ്ങുകള്‍ ഈ നാടിന്റെ പ്രത്യേകതയാണല്ലോ. പക്ഷേ, ഈ 
നിഷ്പാദനം പലരും അംഗികരിക്കുന്നില്ല. 'കേരം' എന്നത്‌ 'ചേര്‌ 
ത്തിന്റെ കര്‍ണ്ണാടകോച്ചാരണമാണെന്ന്‌ അഭിപ്രായപ്പെടുന്ന 
ഡോക്ടര്‍ ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌, ഗോകര്‍ണ്ണുത്തിനും കന്യാകുമാരിക്കും 
ഇടയിലുള്ള രാജ്യത്തിന്‌ ആദ്യമുണ്ടായിരുന്ന ചേരം എന്ന പേര്‍ 
പിന്നീട്‌ കേരളം എന്നു മാറിയതാണെന്നു സിദ്ധാന്തിക്കുന്നു. 
തമിഴില്‍ ചാരല്‍' എന്ന പദത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം മലഞ്ചെരിവ്‌ 
എന്നാണ്‌. ചില പണ്ഡിതന്മാരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ഈ ചാരല്‍' 
ഉച്ചാരണഭേദത്താല്‍ “ചേരല്‍' എന്നു മാറുകയും അതു 
കേരളത്തിന്റെ അഥവാ ചേരനാട്ടിന്റെ 
പേരായിത്തീരുകയുംചെയ്തു. കേരളത്തിന്റെ 
പേരിനടിസ്ഥാനമായി അതിലെ മലകളുടെ ആധികൃത്തിനു 
പ്രാധാന്യം കൊടുക്കുന്നു ഈ സിദ്ധാന്തം. ഏതായാലും ചേരം 
അഥവാ കേരളം എന്ന പേരിന്റെ നിഷ്പാദനം 'ചാരലില്‍'നിന്നു 
സാധിക്കുന്നത്‌ അല്പം വളഞ്ഞവഴിയാണ്‌. പ്രാചിനകൃതികളില്‍ 
ഈ രാജ്യത്തെ ചേരനാട്‌ എന്നും ഇവിടത്തെ രാജാവിനെ ചേരന്‍ 
അല്ലെങ്കില്‍ ചേരല്‍ എന്നുമാണ്‌ മാറാതെ 
പരാമര്‍ശിച്ചുകാണുന്നത്‌. ചാരല്‍ എന്ന സൂചനയേയില്ല, ചേര്‍ 
(ചെളി), അളം (സ്ഥലം) എന്ന രണ്ടു ശബ്ദങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നാണ്‌ 
കേരള (ചേരള) പദം ഉണ്ടായതെന്നും അതിനര്‍ത്ഥം 
ചതുപ്പുസ്ഥലം എന്നാണെന്നും മറ്റൊരു വാദമുണ്ട്‌. ചേരളം 
എന്നതു ചേര്‍, അളം എന്നിവ ചേര്‍ന്നുണ്ടായ 
സമസ്തപദമാണെന്നു സമ്മതിച്ചാല്‍ത്തന്നെയും മറ്റൊരു 
രീതിയില്‍ അതിനെ വ്യാഖ്യാനിച്ചുകൂടായ്ക്കുകയില്ല. “ചേര്‍' 
അഥവാ '“ചേര്‍ന്ത്‌' എന്നതിനു കൂടിച്ചേര്‍ന്നത്‌ എന്നര്‍ത്ഥം. 
അപ്പോള്‍ “ചേരള'പദത്തിന്‌ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന ഭൂഭാഗം 
(നേരത്തേതന്നെ ഉണ്ടായിരുന്ന പര്‍വൃതപ്രദേശത്തോടു പിന്നീടു 
കൂടിച്ചേര്‍ന്ന ഭൂഭാഗം) എന്നര്‍ത്ഥം പറയാം. ചേരളം എന്ന പദം 
കാലക്രമേണ സംസ്കൃതത്തിന്റെ പ്രേരണയാല്‍ കേരളം എന്നു 
മാറിയതാവാം. കടല്‍മാറി കരയോടു പുതുതായിച്ചേര്‍ന്ന സ്ഥലം 
ഏന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ഈ നിഷ്പാദനം പരശുരാമകഥയുടെ 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ വ്യാഖ്യാനത്തെ പിന്താങ്ങുന്നു. 

മലബാര്‍ എന്ന പേരിലും അറിയപ്പെട്ടിരുന്നു കേരളം. 
കോസ്മസ്‌ ഇന്‍ഡിക്കോ പ്ലൂസ്തസ്സിന്റെ (എ.ഡി. ടോം ശതകം) 
കാലംതൊട്ടേ കേരളത്തെ 'മലെ' എന്ന്‌ അറബിനാവികന്മാര്‍ 
വിളിച്ചുപോന്നിരുന്നു. ഈ രാജ്യത്തെ മലബാര്‍ എന്നു വിളിച്ച 
ആദ്യത്തെ ലേഖകന്‍ അല്‍ബിറൂനി (എ.ഡി. 973-1048) 
ആയിരിക്കണം. അറബിലേഖകന്മാര്‍ മലിബാര്‍, മനിബാര്‍, 
മുലിബാര്‍, മുനിബാര്‍ എന്നെല്ലാം ഭേദബുദ്ധിയെന്വയേ ഈ നാടിനെ 
വിളിച്ചിരുന്നു. മലകളുടെ നാട്‌ എന്നര്‍ത്ഥമുള്ള മലനാട്‌ എന്ന 


വാക്കിനെ അനുസ്മരിപ്പിക്കുന്നു “മലബാര്‍.” ലോഗന്റെ 
അഭിപ്രായത്തില്‍ മലബാര്‍ എന്ന പേരിന്റെ ഉല്‍പത്തി 
അര്‍ദ്ധവൈദേശികമാണ്‌. “മല്‌, 'ബാര്‍' എന്ന രണ്ടു ശബ്ദങ്ങള്‍ 
ചേര്‍ന്നുണ്ടായ 'മലബാര്‍' എന്ന പേരിലെ 'ബാര്‍' എന്നത്‌ രാജ്യം 
എന്നര്‍ത്ഥമുള്ള “ബാര്‍” എന്ന പേര്‍ഷ്യന്‍ ശബ്ദമോ ഭൂഖണ്ഡം 
എന്നര്‍ത്ഥം വരുന്ന 'ബാര്‍' എന്ന അറബിശബ്ദമോ ആണെന്നു 
ചൂണ്ടിക്കാണിക്കപ്പെടുന്നു. എന്നാല്‍ 'മലബാര്‍' എന്ന പേരിന്റെ 
ഉല്‍പത്തിതീര്‍ത്തും 
അര്‍ദ്ധവൈദേശികമായിക്കൊള്ളണമെന്നില്ല. 
മദ്ധ്യകാലതമിഴിലും പ്രാചീനമലയാളത്തിലും മലനാട്‌ 
എന്നറിയപ്പെട്ടിരുന്നു കേരളം. അതേ അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള 
'മലവാരം' എന്നതിന്റെ രൂപാന്തരമായിക്കൂടെന്നുമില്ല മലബാര്‍”. 
ഇതിന്റെ ഉല്പത്തി അര്‍ദ്ധവൈദേശികമായാലും തികച്ചും 
ഏതദ്ദേശീയമായാലും ഈ രാജ്യത്തിന്റെ 
പര്‍വ്ൃതപ്രകൃതിയില്‍നിന്നാണ്‌ ഈ പേരുണ്ടായത്‌ എന്ന കാര്യം 
നിര്‍വ്വിവാദമാണ്‌. 


* കുറിഞ്ഞി(മലവാരം), മുല്ല(കാട്ടുപുറം), പാല(തരിശായിക്കിടക്കുന്ന 
കല്‍പ്രദേശം), മരുതം (കാര്‍ഷികപ്രദേശം), നെയ്തല്‍(സമുദ്രതീരം) 
എന്നിങ്ങനെ പ്രാചീനകേരളീയര്‍ ഭൂമിയെ, മണ്ണിന്റെ ചേരുവയുടെയും 
പ്രകൃതിമേഖലകളുടെയും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വിഭജിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ” വില്യം 
ലോഗന്‍, മലബാര്‍ മാന്വല്‍, പുറം 3. 


അദ്ധ്യായം രണ്ട്‌ 


കേരളചരിത്രസാമഗ്രികള്‍ 


'പ്രാചിനഭാരതം ഹിറോഡോട്ടസ്സിനോ തുസിഡൈഡസിനോ 
ലിവിക്കോറ്റാസിറ്റസ്സിനോ ജന്മം നല്കിയിട്ടില്ല. ഇന്ത്യാ 
ചരിത്രവിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ കൂടക്കൂടെ ഉദ്ധരിക്കാറുള്ള ഈ വാചകം 
പ്രാചീനകേരളത്തെ സംബന്ധിച്ചും ശരിയാണ്‌. കലര്‍പ്പില്ലാത്ത 
ചരിത്രാഖ്യാനത്തിനോ ഓരോ ചരിത്രകാലഘട്ടത്തിലുമുണ്ടായ 
സംഭവങ്ങളെയും ജീവിതവികാസങ്ങളെയും 
പൂര്‍വ്വാപരക്രമത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിവയ്ക്കുന്നതിനോ 
പ്രാചീനകേരളത്തിലെ പണ്ഡിതന്മാരാരും ശ്രമിക്കുകയുണ്ടായില്ല. 
എ.ഡി. 1100-ം ആണ്ടോടുകൂടി രചിക്കപ്പെട്ട അതുലന്റെ 
“മൂഷകവംശം” എന്ന സംസ്കൃതമഹാകാവ്യത്തില്‍ 
ചരിത്രാംശമുണ്ട്‌. പക്ഷേ, എ.ഡി. 16ം ശതകത്തില്‍ 
പൊന്നാനിയില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന അറബിഭാഷാപണ്ഡിതന്‍ ശൈക്ക്‌ 
സൈനുദ്ദീന്റെ തുഹ്ഫത്തുല്‍ മുജാഹിദീന്‍' ആണ്‌ ഒരു 
കേരളീയനെഴുതിയ ആദ്യത്തെ കേരളചരിത്രഗ്രന്ഥം. 


കേരളത്തിലെയും വെളിയിലെയും 
യാഥാസ്ഥിതിക്ചരിത്രകാരന്മാര്‍ ഈ അടുത്തകാലംവരെ, 
മലയാളകൃതിയായ 'കേരളോല്ലത്തി'യുടെ വിവിധ 
മാതൃകകളെയും “കേരളമാഹാത്മ്യം” എന്ന 


സംസ്കൃത്രഗ്രന്ഥത്തെയുമാണ്‌ ആദ്യകാല കേരള്ചരിത്രത്തിന്റെ 
പുനര്‍നിര്‍മ്മാണത്തിന്‌ ആധാരമാക്കിയത്‌. കേരളചരിത്രത്തിലെ 
ആദ്യകാലസംഭവങ്ങളെയും ആളുകളെയുംകുറിച്ചാണ്‌ 
മേല്പറഞ്ഞ ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്നതെങ്കിലും അവയ്ക്ക്‌ 
ആ കാഘഷട്ടങ്ങളുമായി നേരിട്ടു ബന്ധമില്ല. ആ നിലയില്‍ 
ചരിത്രസാധുതയുമില്ല. പ്രമാദങ്ങളും അവിശ്വാസ്യതകളും 
പൂര്‍വ്വയാപരവൈരുദ്ധ്യങ്ങളും നിറഞ്ഞ ആ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
ചരിത്രവിദ്യാര്‍ത്ഥിയെ കുഴപ്പത്തിലാക്കാനാണു സാദ്ധ്യത. 
കേരളോല്‍പത്തിക്കഥകളെ ആസ്പദമാക്കി, പരമ്പരാഗതമായ 
വിശ്വാസങ്ങള്‍ക്കനുരോധമായി കേരളത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വചരിത്രം 
വിവരിച്ച മലബാര്‍മാന്വല്‍കര്‍ത്താവായ ലോഗന്‍പോലും, 
“ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ഈ രാജ്യത്തിന്റെമേല്‍ ഉച്ഛയംഖലമായ 


അധികാരവും സ്വാധീനശക്തിയും സുരക്ഷിതമാക്കുക എന്ന 
ദൃഡാലക്ഷ്യത്തോടുകൂടി എഴുതിപ്പിടിപ്പിച്ച വിഡ്ഡിത്തംനിറഞ്ഞ 
കെട്ടുകഥകളുടെ ഒരബദ്ധപ്പഞ്ചാംഗമാണ്‌ കേരളോല്‍പത്തി' 
എന്നു പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. കെ.പി. പത്മനാഭമേനോന്റെ 


അഭിപ്രായത്തില്‍, 'നേരാംവണ്ണം മനസ്സിലാക്കുകയോ 
ഒത്തുനോക്കുകയോ ചെയ്രിട്ടില്ലാത്ത വിഭിന്നാഭിപ്രായങ്ങളുടെ 
അത്യന്തസങ്കിര്‍ണ്ണമായ ഒരു പാഴ്ക്കൂമ്പാരമാണ്‌ 


കേരളോല്‍പത്തി'. 18-ാം നൂറ്റാണ്ടിലോ 19൦ നൂറ്റാണ്ടിലോ 
രചിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌ കേരളോല്‍പത്തിയും കേരളമാഹാത്മ്യവും. 
ആകയാല്‍ പൂര്‍വ്വകാലകേരളചരിത്രത്തിന്റെ രേഖകളെന്ന 
നിലയില്‍ അവയ്ക്ക്‌ യഥാര്‍ത്ഥമൂല്യമില്ല “. ശരിയായ ചരിത്ര 
രേഖകളുടെ അപര്യാപ്തതയും മേല്പറഞ്ഞ ഐതിഹ്യകഥകളുടെ 
നിഷ്ഫലതയും കണക്കാക്കി ചരിത്രവിദ്യാർത്ഥികള്‍ 
കേരളചരിത്രത്തിന്റെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിതിയില്‍, വിശേഷിച്ചും 
പ്രാചീനകാലചരിത്രത്തിന്റെയും മദ്ധ്യകാലചരിത്രത്തിന്റെയും 
പുനര്‍നിര്‍മ്മിതിയില്‍, മറ്റു പലവഴിക്കുമുള്ള സാമഗ്രികളെ 
ആശ്രയിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. സാഹിത്യം, പുരാവസ്തുശാസ്ത്രം 
എന്ന രണ്ടു പ്രധാന ഭാഗങ്ങളായിത്തിരിക്കാം ഈ സാമഗ്രികളെ. 


സാഹിത്യം 
സാഹിത്യരേഖകളെത്തന്നെ ഇവിടെയുള്ളത്‌, വെളിയിലുള്ളത്‌ 
എന്നിങ്ങനെ രണ്ടായി വിഭജിക്കാം. ആദ്യത്തെ വിഭാഗത്തില്‍ 
സംസ്കൃതത്തിലെയും മലയാളത്തിലെയും സാഹിത്യകൃതികള്‍ 
ഉള്‍പ്പെടുന്നു. 


സംസ്കൃതകൃതികള്‍ 
“ഐതരേയ ആരണ്യകം” ആണെന്നു തോന്നുന്നു 
കേരളപരാമര്‍ശമുള്ള ആദ്യത്തെ സംസ്കൃതകൃതി. 


സനാതനാചാരങ്ങളെ ലംഘിച്ച മൂന്നു ജനവിഭാഗങ്ങളില്‍ 
ചേരപാദരും പെടുന്നതായി ഈ ആരണ്യകത്തില്‍ പറയുന്നു. 
രാമായണത്തിലും മഹാഭാരതത്തിലും കേരളപരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. 
സുഗ്രീവന്‍ സീതയെ അന്വേഷിക്കാന്‍ കേരളത്തിലും 
വാനരസേനയെ അയച്ചതായി രാമായണത്തില്‍ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നു. കുരുക്ഷേത്രയുദ്ധത്തിലേക്ക്‌ 
ഭക്ഷണസാധനങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ പടയാളികളെയും 
അയച്ചുകൊടുത്ത ചേരരാജാവിനെക്കുറിച്ച്‌ മഹാഭാരതത്തില്‍ 
സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. പാണിനി(ബി.സി. ഗാം നൂറ്റാണ്ടോ 
അതിനുമുമ്പോ) കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും പറയുന്നില്ലെങ്കിലും 
കാത്ത്യായനനും (ബി.സി. 4-ാം ശതകം) പതഞ്ജലിക്കും (ബി.സി. 


2-ാം ശതകം) കേരളത്തിന്റെ ഭൂമിശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
അറിയാമായിരുന്നു. കൌടില്യന്റെ “'അര്‍ത്ഥശാസ്ത്ര'ത്തില്‍ 
(ബി.സി. 4-ാം ശതകം) കേരളത്തിലെ ചൂര്‍ണ്ണി'യാറിനെ 
(പെരിയാറിനെ ക്കുറിച്ച്‌ പ്രസ്താവമുണ്ടെന്ന്‌ പറഞ്ഞല്ലോ. വായു- 
മത്സ്യ-പത്മ-സ്‌കന്ദ-മാർക്കണ്ഡേയ പുരാണങ്ങളിലും 
കേരളപരാമര്‍ശം കാണാം. കാളിദാസന്റെ രഘുവംശത്തിലെ 
മനോഹരമായ കേരളവര്‍ണ്ണന എ.ഡി. 4-ം ശതകത്തോടുകൂടി 
ഉത്തരേന്ത്യന്‍ കവികള്‍ക്കു കേരളം പരിചിതമായിരുന്നു 
എന്നതിനു തെളിവാണ്‌. 


കേരളചരിത്രത്തിലെ ചില സങ്കീര്‍ണ്ണപ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കു 
പരിഹാരം കാണാന്‍ കേരളീയ സംസ്കൃതകൃതികള്‍ 
കുറച്ചൊന്നുമല്ല സഹായിക്കുന്നത്‌ യ 
കുലശേഖരന്‍ (ഇദ്ദേഹംതന്നെയായിരിക്കണം കുലശേഖര 
ആഴ്വാര്‍) എന്ന രാജകവിയുടെ “തപതീസംവരണം', 
“സുഭദ്രാധനഞ്ജയം” എന്ന രണ്ടു നാടകങ്ങളാണ്‌ 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തില്‍ കേരളചരിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള 
ആദ്യകൃതികള്‍. മഹോദയപുരം തലസ്ഥാനമാക്കി വാണ 
കേരളചക്രവര്‍ത്തിയാണ്‌ ഇവയുടെ കര്‍ത്താവെന്ന്‌ 
കൃതികളില്‍നിന്നുതന്നെ മനസ്സിലാക്കാം. തൃശൂര്‍ 
തെക്കേമഠത്തിലുള്ള ഒരു താളിയോലഗ്രന്ഥത്തില്‍ 
ശങ്കരാചാര്യരുടെ (എ.ഡി. 788-820) ശിഷ്യനായ പത്മപാദന്റെ 
ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചു വിശദമായി പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


പത്മപാദന്റെ സമകാലികനായി മഹോദയപുരം വാണിരുന്ന ഒരു 
കുലശേഖരനെക്കുറിച്ചും ആ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ പറയുന്നു. 
ശങ്കരാചാര്യരുടെ 'ശിവാനന്ദലഹരി'യില്‍ ഒരു 
രാജശേഖരചക്രവര്‍ത്തിയെക്കുറിച്ച്‌ സൂചനയുണ്ട്‌. ഈ രണ്ടു 
ഗ്രന്ഥങ്ങളും നല്കുന്ന തെളിവുകളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 


കുലശേഖര ആഴ്യാരും(എ.ഡി. 800-820) 
രാജശേഖരവര്‍മ്മയും(എ.ഡി 820-844) ശങ്കരാചാര്യരുടെ 
സമകാലികരായിരുന്നു എന്നു വിശ്വസിക്കാം. സ്ഥാണുരവിയുടെ 
(എ.ഡി. ൫844-8825) സദസ്യനും 
ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രവിശാരദനുമായിരുന്ന ശങ്കരനാരായണന്‍ 
എ.ഡി. 869-ല്‍ നിര്‍മ്മിച്ച 'ശങ്കരനാരായണീയം', 


സ്ഥാണുരവിയുടെ കാലം കൃത്യമായി നിര്‍ണ്ണയിക്കാന്‍ 
സഹായകമാണ്‌. സ്ഥാണുരവിയുടെ 25-ാം ഭരണവര്‍ഷത്തിലാണ്‌ 
'ശങ്കരനാരായണീയം' എഴുതിയതെന്ന്‌ അതില്‍ വ്യക്തമായി 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ഈ തെളിവിന്‍പ്രകാരം സ്ഥാണുരവിയുടെ 
സിംഹാസനാരോഹണം എ.ഡി. 844-ല്‍ ആണെന്ന്‌ 
തീരുമാനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ ” . കുലശേഖരന്റെ സദസ്യനായിരുന്ന 
വാസുദേവഭട്ടതിരിയുടെ യമക്കാവ്യങ്ങള്‍ 


ചരിത്രപ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. കോലത്തുനാട്‌ വാണിരുന്ന 
ശ്രീകണ്ഠന്‍ എന്ന മൂഷകരാജാവിന്റെ ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്ന 
അതുലന്‍ 11-ാം ശതകത്തിലെഴുതിയ 'മൂഷകവംശം' ആണ്‌ 
കേരളചരിത്രത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഏറ്റവും പ്രമുഖമായ 
സംസ്കൃതമഹാകാവ്യം. ആദ്യത്തെ പതിനഞ്ചു സര്‍ഗ്ഗങ്ങളേ 
കണ്ടു കിട്ടിയിട്ടുള്ളൂ. കോലത്തുനാട്ടിലെ 
മൂഷകവംശരാജാക്കന്മാരുടെ ഉല്‍പത്തിയെയും അവരുടെ 
ആദ്യകാലചരിത്രത്തെയും സംബന്ധിക്കുന്ന ഐതിഹ്യങ്ങളാണ്‌ 
ആദ്യസര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലെ വര്‍ണ്ണനാവിഷയം. അനന്തരഭാഗങ്ങള്‍ 
വിശ്വാസയോഗ്യമായ ചരിത്രവിവരങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. 
കോലത്തിരിമാരുടെ പിത്യപാരമ്പര്യവും മരുമക്കത്തായത്തിന്റെ 
ആരംഭവും കുലോത്തുംഗചോളന്റെ(എ.ഡി. 1070-1118) 
കേരളാക്രമണവും ശ്രീമൂലവാസത്തെ ബുദ്ധവിഹാരത്തിനു 
മൂഷകവംശരാജാവു നല്കിയ സംരക്ഷണവും ഈ കാവ്യത്തില്‍ 
പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. എ.ഡി. 1168-ല്‍ ഉണ്ടായ 'സ്യാനന്ദൂര 
പുരാണസമുച്ചയം' അക്കാലത്തും വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ 
മക്കത്തായം പിന്തുടര്‍ന്നു എന്നു വ്യക്തമാക്കുന്നു. 


രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍(1299-1314) 'പ്രദ്യുമ്നാഭ്യുദയം” 
സംസ്കൃതനാടകങ്ങളില്‍ സുപ്രസിദ്ധമാണ്‌. 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ ഉത്സവത്തിന്‌ 
അരങ്ങേറാന്‍വേണ്ടി രചിക്കപ്പെട്ട ഈ നാടകം 
തല്‍ക്കര്‍ത്താവിന്റെ പ്രതിഭാവിലാസത്തെ പ്രകടമാക്കുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സദസ്യനായിരുന്ന സമുദ്രബന്ധന്‍ 


“അലങ്കാരസര്‍വ്വസ്വ'ത്തിനെഴുതിയ വ്യാഖ്യാനം കൊല്ലത്തിന്റെ 
വര്‍ണ്ണനകള്‍ക്കു പുറമെ രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരനെക്കുറിച്ചുള്ള 
വിവരങ്ങളും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. 14-ാം ശതകത്തിന്റെ 
പൂര്‍വ്യാര്‍ദ്ധത്തില്‍ ലക്ഷ്മീദാസന്‍ എഴുതിയ 'ശുകസന്ദേശവും 
ചരിത്രദൃഷ്ട്യാ പ്രധാനമാണ്‌. നായകന്‍ സന്ദേശവാഹകനായ 
ശുകത്തിന്‌ രാമേശ്വരം മുതല്‍ തൃക്കണാമതിലകംവരെയുള്ള 
മാര്‍ഗ്ഗം പറഞ്ഞുകൊടുക്കുന്ന കൂട്ടത്തില്‍ തിരുവനന്തപുരം, 
കൊല്ലം, തിരുവല്ല, കടുത്തുരുത്തി, തൃപ്പൂണിത്തുറ, തൃക്കാരിയൂര്‍, 
മഹോദയപുരം, തൃക്കണാമതിലകം എന്നീ സ്ഥലങ്ങള്‍ 
വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട്‌. പെരിയാറും മഹോദയപുരസുന്ദരിമാരുടെ 
ലീലാവിലാസങ്ങളും ഇതില്‍ വര്‍ണ്ണനാവിഷയങ്ങളാണ്‌. 145൦ 
ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തോടുകൂടി വിരചിതമായ 
'വിടനിദ്രാഭാണ'ത്തിലും 'ശിവവിലാസത്തിലും 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിലെ ചില രാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ചുള്ള 
പരാമര്‍ശം കാണാം. പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ രാജധാനി 
മഹോദയപുരത്തുനിന്നു കൊച്ചിയിലേക്കു മാറ്റുന്നതിനുമുമ്പ്‌ 
നാടുവാണിരുന്ന രാമവര്‍മ്മ 'വിടനിദ്രാഭാണ'ത്തില്‍ 


പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു. കണ്ടിയൂര്‍ (മാവേലിക്കരത്താലൂക്കില്‍) 
തലസ്ഥാനമാക്കി ഓടനാടു ഭരിച്ചിരുന്ന കേരളവര്‍മ്മയുടെ 
സദസ്യനായ ദാമോദരച്ചാക്യാര്‍ എഴുതിയ 'ശിവവിലാസ്ത്തിന്റെ 
ഇതിവൃത്തം കേരളവര്‍മ്മയുടെ മകള്‍ ഉണ്ണിയാടി 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിലെ യുവരാജാവായ രാമവര്‍മ്മയെ 
വിവാഹം കഴിക്കുന്നതാണ്‌. മണിപ്രവാളത്തിന്റെ 
ലക്ഷണഗ്രന്ഥമായി സംസ്കൃതത്തിലെഴുതപ്പെട്ട 
'ലീലാതിലക'ത്തിനും ചരിത്രപ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. ആഭ്യന്തരമായ 
തെളിവുകളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ അതിന്റെ രചനാകാലം 
എ.ഡി. 1385-നും 1400-നും ഇടയ്ക്കാണെന്നു മനസ്സിലാക്കാം”. 
വേണാട്ടുരാജാവായ 
ചേരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയെയും(1383-1444) 
യുവരാജാവായ രവിവര്‍മ്മയെയും കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ 
ലീലാതിലകത്തിലുണ്ട്‌. രവിവര്‍മ്മയില്‍നിന്നു വിക്രമപാണ്ഡ്യനു 
നേരിട്ട പരാജയവും അതില്‍ സൂചിതമായിരിക്കുന്നു. 
കോഴിക്കോട്ടെ മാനവിക്രമന്‍ സാമൂതിരിപ്പാടിന്റെ(1466-1471) 


സദസ്യനായിരുന്ന ഉദ്ദണ്ഡശാസ്ത്രിയുടെ 
'കോലികസന്ദേശ'ത്തില്‍നിന്ന്‌ തിരുനെല്ലി, തളിപ്പറമ്പ്‌, 
തൃച്ചംബരം, തൃപ്രങ്ങോട്‌, തിരുനാവായ എന്നിങ്ങനെ 


ഉത്തരകേരളത്തിലുള്ള തീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ പല 
വസ്തുതകളും മനസ്സിലാക്കാം. അന്ന്‌ സാമൂതിരിപ്പാടിന്റെ 
ഭരണത്തിന്‍കീഴില്‍ വാണിജ്യത്തിനുണ്ടായ വികാസത്തെ 


പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നതാണ്‌ കോഴിക്കോട്ടു തുറമുഖത്തു 
തിങ്ങിക്കിടക്കുന്ന കപ്പലുകളെക്കുറിച്ചുള്ള 
'കോകിലസന്ദേശ'വര്‍ണ്ണന. തിരുനാവായയിലെ 


മാമാങ്കമഹോത്സവവും ഇതില്‍ വര്‍ണ്ണ്ിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
ഉദയന്റെ 'മയൂരദൂത'വും നാരായണന്റെ 'സുഭഗസന്ദേശ'വും 
പതിനഞ്ചും പതിനാറും നൂറ്റാണ്ടുകളെ സംബന്ധിച്ച ചില 
ചരിത്രവസ്തുതകളും സ്ഥലവിവരണങ്ങളും 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവയാണ്‌. 16-ാം ശതകത്തില്‍ കൊച്ചിയില്‍ ചുങ്കം 
നിര്‍ത്തിയതായി മാത്ൃദത്തന്റെ 'കാമസന്ദേശ'ത്തില്‍നിന്ന്‌ 
അറിയാം. പൌരനീതിയുടെയും ദണ്ഡവിധങ്ങളുടെയും 
നിയമസംഹിതയായ 'വ്യവഹാരമാല'യും ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ 
ഉണ്ടായതാണ്‌. 

ബാലകവിയുടെ 'രാമവര്‍മ്മവിലാസം', 'രത്നകേതുദയം' എന്നീ 
നാടകങ്ങള്‍ കൊച്ചിയുടെ മധ്യകാലചരിത്രം നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ 
കുറച്ചൊക്കെ സഹായകമാണ്‌. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തില്‍ 
കൊച്ചിവാണിരുന്നവരില്‍ ഏറ്റവും പ്രാപ്തനായിരുന്ന 
കേശവരാമവര്‍മ്മയുട്ടെ (1 565-1 601) കഥ അഞ്ച്‌ അങ്കങ്ങളിലായി 
വര്‍ണ്ണിക്കുന്നതാണ്‌ 'രാമവര്‍മ്മവിലാസം'. മേല്പുത്തൂര്‍ 


നാരായണടഭട്ടതിരിയുട്ടെ(1 547-1 640) കൃതികളും വിലപ്പെട്ട 
ചരിത്രവിവരങ്ങള്‍ നല്‍കുന്നവയാണ്‌. 'പ്രകിയാ സര്‍വ്വസ്വം” 
എന്ന വ്യാകരണഗ്രന്ഥത്തിന്റെ ഉപോദ്ഘാതത്തില്‍ അദ്ദേഹം 
തന്റെ പുരസ്കര്‍ത്താവായ അമ്പലപ്പുഴ ദേവനാരാ 

യണന്റെ മഹത്തായ ഗുണഗണങ്ങളെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
മേല്ലുത്തൂരിന്റെ പ്രശസ്തികാവ്യങ്ങളും പ്രയോജനകരങ്ങളാണ്‌. 
'ദേവനാരായണപ്രശസ്തി' അമ്പലപ്പുഴ ദേവനാരായണനെയും 


'മാനവിക്രമപ്രശസ്തി' മാനവിക്രമന്‍സാമൂതിരിപ്പാടിനെയും 
പ്രശംസിച്ചുകൊണ്ട്‌ എഴുതിയതാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
'ഗ്രോശ്രീനഗരവര്‍ണ്ണന്‌ കൊച്ചിനഗരത്തെ വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. 


കൊച്ചീരാജാവായ വീരകേരളന്റെ(1601-1615) വാഴ്ത്തുന്നതാണ്‌ 
'വീരകേരളപ്രശസ്തി'. 17-ാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തിലുണ്ടായ 


വാസുദേവന്റെ “ഭ്രമരസന്ദേശം' ചരിത്രപരവും 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരവുമായ വിവരങ്ങളടങ്ങിയ മറ്റൊരു 


സംസ്കൃതകാവ്യമാണ്‌. ഒരു വിരഹി തിരുവനന്തപുരത്തുനിന്ന്‌ 
മലബാറിലെ ശ്വേതദുര്‍ഗ്ഗ (കോട്ടയ്ക്കല്‍)ത്തിലുള്ള നായികയുടെ 
സമീപത്തേക്ക്‌ ഒരു ഭ്രമരത്തെ സന്ദേശവുമായി 
അയയ്ക്കുന്നതാണ്‌ ഈ സന്ദേശകാവ്യത്തിന്റെ ഉള്ളടക്കം. 
തിരുവനന്തപുരം, കൊല്ലം, തിരുവല്ല, കുമാരനല്ലുര്‍. അമ്പലപ്പുഴ, 
വൈക്കം, തൃപ്പൂണിത്തുറ, തിരുവഞ്ചിക്കുളം, ഇരിങ്ങാലക്കുട, 
തൃശൂര്‍, ഗുരുവായൂര്‍, തിരുനാവായ എന്നീ സ്ഥലങ്ങള്‍ ഇതിലെ 


മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദേശത്തില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കപ്പെടുന്നു. പ്രസിദ്ധമായ 
മാമാങ്കോത്സവവും വര്‍ണ്ണനാവിഷയമാണ്‌. 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുട്ടെെ! 729-1758) ത്ൃപ്പടിദാനത്തെയും 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട മറ്റു സംഭവങ്ങളെയും 
അഞ്ച്‌ അങ്കങ്ങളില്‍ ആവിഷ്കരിക്കുന്ന നാടകമാണ്‌ 


ദേവരാജന്റെ 'ബാലമാര്‍ത്താണ്ഡവിജയം'. 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്ന 
കൃഷ്ണശര്‍മ്മയുടെ 'ശ്രീപത്മനാഭചരിത'വും 


മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ നേട്ടങ്ങളെയും 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നു. 

ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ (1758-1798) 'ബാലരാമഭരതം' എന്ന 
നാടൃശാസ്ത്രഗ്രന്ഥം തിരുവനന്തപുരത്തിന്റെ സുന്ദരമായ 
വര്‍ണ്ണന ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. 941 (1766)-ലെ ത്ൃപ്പടിദാനവും ഇതില്‍ 


പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. സദാശിവദീക്ഷിതരുടെ 
'രാമവര്‍മ്മയശോഭൂഷണം' ധര്‍മ്മരാജപ്രശസ്തിയാണ്‌. 
ധര്‍മ്മരാജാവിനെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാഗിനേയന്‍ ആദരപൂര്‍വ്വം 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നതാണ്‌ അശ്വതിതിരുനാളിന്റെ 
'വഞ്ചിമഹാരാജസ്തവം', കല്യാണസുബ്രഹ്മണ്യന്റെ 


കാവ്ൃശാസ്ത്രഗ്രന്ഥമായ 'അലങ്കാരഭൂഷണ ത്തില്‍ 


ധര്‍മ്മരാജാവിനെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ കുലദൈവമായ 


ശ്രീപത്മനാഭനെയും സ്തുതിക്കുന്ന ശ്ലോകങ്ങളുണ്ട്‌. 
വെങ്കിടസുബ്രഹ്മണ്യന്റെ 'വസുലക്ഷ്മീകല്യാണം' 
രാമവര്‍മ്മമഹാരാജാവും സിന്ധുരാജകുമാരിയായ 


വസുലക്ഷ്മിയും തമ്മിലുള്ള വിവാഹത്തെ ഇതിവൃത്തമാക്കി 
രചിച്ച നാടകമാണ്‌. ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ ജീവിതത്തിലെ ഏതോ 
ഒരു പ്രത്യേക സംഭവം ഈ നാടകത്തില്‍ 
സൂചിതമായിട്ടുണ്ടെന്നുവരാം. മറ്റൊരു ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്ന 
സുബ്രഹ്മണ്യത്തിന്റെ 'പത്മനാഭവിജയം' മഹാരാജാവിന്റെ 


വിജയങ്ങളെയും തിരുവനന്തപുരത്തിന്റെയും 
പത്മനാഭപുരത്തിന്റെയും പെരുമയെയും പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
അജ്ഞാതനാമാവായ ഒരു ബ്രാഹ്മണകവി നിര്‍മ്മിച്ച 
“ചാതകസന്ദേശം' ചരിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള മറ്റൊരു 


സംസ്കൃതകൃതിയാണ്‌. ഇതില്‍ രാജപ്രശംസാശ്മോകങ്ങള്‍ക്കു 
പുറമെ തിരുനാവായ, തൃശൂര്‍, കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, ചേന്നമംഗലം, 
ത്ൃപ്പൂണിത്തൂറ, വൈക്കം, അമ്പലപ്പുഴ, ഹരിപ്പാട്‌, കായംകുളം, 
തിരുവനന്തപുരം, പത്മനാഭപുരം എന്നീ പ്രധാന 
നഗരങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളുമുണ്ട്‌. ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ 
ഭരണാവസാനത്തോടുകൂടി തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ തലസ്ഥാനം 
പത്മനാഭപുരത്തുനിന്ന്‌ തിരുവനന്തപുരത്തേക്ക്‌ എന്നാണു 
മാറ്റിയതെന്നറിയാനും 'ചാതകസന്ദേശം' സഹായകമാണ്‌. 
എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, 1790-നുശേഷമാണ്‌ 
'ചാതകസന്ദേശ'കര്‍ത്താവ്‌ ധര്‍മ്മരാജാവിനെ പത്മനാഭപുരത്തു 
ചെന്നു കാണുന്നത്‌. 


തമിഴ്കൃതികള്‍ 
പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
ഏറ്റവും പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്ന രേഖകളില്‍ ഒരു വിഭാഗമാണ്‌ 
തമിഴ്‌സാഹിത്യകൃതികള്‍. പ്രാചീനതമിഴ്‌സാഹിത്യം 
കേരളത്തെയും കേരളത്തിലെ രാജാക്കന്മാരെയും 
ജനങ്ങളെയും കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞതാണ്‌. അത്‌ 
വ്യവസ്ഥാപിതമായ ഒരു കേരളീയസമുദായത്തെയും 
വികസിതമായ ഒരു നാഗരികതയെയും നമുക്കു കാട്ടിത്തരുന്നു. 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ അഞ്ചു ശതകങ്ങളിലുണ്ടായ 
സംഘകാലകൃതികളാണ്‌ ഇവിടെ 
വിശേഷപ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നവ. അവയില്‍ പലതും 
കേരളത്തില്‍ത്തന്നെ എഴുതപ്പെട്ടവയുമാണ്‌. പതിറ്റുപ്പത്ത്‌, 
“അകനാനൂറ്‌, 'പുറനാനൂറ്‌', 'ചിലപ്പതികാരം' എന്നിവ 
കേരളചരിത്രപരമായി ഏറ്റവും പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. 
പത്തുപാട്ടുകള്‍ വീതമുള്ള പത്തു ഭാഗങ്ങളുടെ സമാഹാരമാണ്‌ 


പതിറ്റുപ്പത്ത്‌. ഒരു കവി ഒരു ചേരരാജാവിനെ വാഴ്ത്തിപ്പാടുന്ന 
പത്തു കവിതകളാണ്‌ ഒരു ഭാഗം. അങ്ങനെ പരിറ്റുപ്പത്തില്‍ 
പത്തു കവികള്‍ പത്തു ചേരരാജാക്കന്മാരെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
ചേരരാജാക്കന്മാരെ മാത്രം വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന ഈ കവിതാ 
സമാഹാരം, ആ നിലയില്‍, പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയചരിത്രം രചിക്കുന്നതില്‍ അളവറ്റു സഹായിക്കുന്നു. 
“അകനാനൂറ്‌ പതിമൂന്നു മുതല്‍ മുപ്പത്തൊന്നുവരെ വരികളുള്ള 
നാനൂറു പ്രേമഗാനങ്ങളുടെ സമാഹാരമാണ്‌. 'പുറനാനുൂറി'ലും 
നാനൂറു കവിതകളുണ്ട്‌. പക്ഷേ, യുദ്ധം, ഭരണം തുടങ്ങിയ 
'പുറം'കാര്യങ്ങളാണ്‌ അവയിലെ പ്രതിപാദ്യം. നാലുതൊട്ടു 
നാല്ൃതുവരെ വരികളാണ്‌ കവിതകളുടെ ദൈര്‍ഘ്യം. ഈ 
കവിതകള്‍ പുരാതനകേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചു പല 
വിവരങ്ങളും നമുക്കു നല്കുന്നു. സംഘകാലകവികളില്‍ 
പരണര്‍, കപിലര്‍, ഒഓവ്യാര്‍ എന്നിവരുടെ പേരുകള്‍ 
എടുത്തുപറയേണ്ടവയാണ്‌. കേരളത്തിലെ ജീവിതത്തെയും 
സംസ്കാരത്തെയും അധികരിച്ചുള്ളവയാണ്‌ അവരുടെ 
കവിതകളില്‍ അധികവും. 'കുറുംതൊക്‌, 'നറ്റിണ' എന്നീ 
പ്രേമകവിതാസമാഹാരങ്ങളിലും പൂര്‍വൃകാലകേരളത്തിന്റെ 
ചരിത്രശകലങ്ങള്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നു. കുറംതൊക്‌'യില്‍ 401 
ഗാനങ്ങളുണ്ട്‌. 'നറ്റിണ'യില്‍ 400 ഗാനങ്ങളും, 
പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിലേക്കും 
ഭൂമിശാസ്ത്രത്തിലേക്കും വെളിച്ചം വീശുന്ന ഒരു 
സമ്പൂര്‍ണ്ണകാവ്യമാണ്‌ ഇളംകോഅടികളുടെ ചിലപ്പതികാരം”. 
ഈ മഹാകാവ്യത്തില്‍ പ്രസ്തുതനായ ചെങ്കുട്ടുവന്‍ എന്ന 
ചേരരാജാവിന്റെ അനുജനാണ്‌ ഇളംകോഅടികള്‍ എന്നു 


വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. 

സംഘകാലത്തിനുശേഷമുണ്ടായ ചില കൃതികളിലും 
ചേരചരിത്രാംശങ്ങള്‍ കാണാം. എ. ഡി. 800-നടുത്തുണ്ടായ 
'മുത്തൊള്ളായിരം' ചേരരാജാക്കന്മാരെയും അവരുടെ 
രാജധാനിയായ വഞ്ചിയെയും പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


ശൈവനായ നാരന്മാരുടെയും വൈഷ്ണവആഷ്യാരന്മാരുടെയും 
ഗാനങ്ങള്‍ കേരളത്തിലെ ക്ഷേത്രങ്ങളെ ഭക്തിപൂര്‍വ്വം 
സ്മരിക്കുന്നു. വൈഷ്ണസിദ്ധനും രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 
സ്ഥാപകനുമായ കുലശേഖരആഴ്യാരുടെ (എ.ഡി. 9ാം 
ശതകത്തിന്റെ ആദ്യം) 'പെരുമാള്‍തിരുമൊഴി' ചില 
ചരിത്രവസ്തുതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. എ.ഡി. 9ാം 
ശതകത്തിന്റെ അവസാനകാലത്തു ജീവിച്ചിരുന്ന മറ്റൊരു 
വൈഷ്ണവസിദ്ധനായ നമ്മാഴ്യാര്‍(ശഠാകോപന്‍]) 
തിരുവനന്തപുരത്തെ ശ്രീപത്മനാഭക്ഷേത്രം ഉള്‍പ്പെടെ 
കേരളത്തിലെ ഒട്ടേറെ വൈഷ്ണവക്ഷേത്രങ്ങളെ 


വാഴ്ത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'തിരുവായ്മൊഴി' 
പ്രധാനമാണ്‌. ചേക്കിഴാരുടെ(എ.ഡി. 12-ാം ശതകം) 'പെരിയ 
പുരാണം' ചേരരാജാക്കന്മാരില്‍ ഒരാളായ ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍ 
നായനാരുടെ ജീവിതകഥ ആഖ്യാനംചെയ്യുന്നു. ഈ കൃതി 
ചേരരാജധാനിയായ തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തെയും 
ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍ നായനാരും സുന്ദരമൂര്‍ത്തിനായനാരും 
ഒന്നിച്ചു നടത്തിയ തീര്‍ത്ഥയാത്രയെയും പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
125൦ ശതകത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ഒട്ടക്കൂുത്തന്‍ തന്റെ 
'തക്കയാകപ്പരണി'യില്‍, ചേരരാജധാനി വഞ്ചിയില്‍നിന്നു 
മകോതയിലേക്കു മാറ്റിയതിനെക്കുറിച്ചു സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ഒന്നാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ രാജധാനിയായിരുന്ന 'വഞ്ചിമുതൂര്‍' 
തമിഴ്‌നാട്ടിലായിരുന്നില്ല എന്നു മനസ്സിലാക്കാന്‍ സഹായകമാണ്‌ 
ഈ സൂചന. 


മലയാളകൃതികള്‍ 
ഏ.ഡി. 9ഠം ശതകത്തിലാണ്‌ മലയാളം തമിഴില്‍നിന്നു 
വൃത്യസ്തമായ ഒരു ഭാഷയായിത്തീരുന്നത്‌. പക്ഷേ, 125൦ 
ശതകം മുതലോ 13-ം ശതകം മുതലോ ഉണ്ടായ കൃതികള്‍ 
മാത്രമേ ചരിത്രപ്രാധാന്യം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവയായി നമുക്കു 
ലഭിച്ചിട്ടുള്ളൂ. കേരളത്തിന്റെ പല ഭാഗങ്ങളില്‍ ആധിപത്യം 
പുലര്‍ത്തിപ്പോന്ന നാടുവാഴികളുടെയും പ്രഭുക്കന്മാരുടെയും 
പ്രോത്സാഹനത്തിലാണ്‌ ഇവയില്‍ പലതും രചിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. 


ആകയാല്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെക്കാള്‍ അത്യക്തികള്‍ക്ക്‌ 
അമിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള ആ കൃതികളെ ചരിത്രപഠനത്തിനു 
പ്രയോജനപ്പെടുത്തുക വളരെ കരുതലോടുകൂടിവേണം. 


ചരിത്രവിജ്ഞാനത്തിന്‌ അവയുടെ നേരിട്ടുള്ള സംഭാവന വളരെ 
പരിമിതമാണ്‌. നേരിട്ടല്ലാതെതന്നെ ചരിത്രകാരന്‌ അവയെ 
ഉപയോഗപ്പെടുത്താം. എ. ഡി. 13ഠം ശതകത്തിന്റെ 


ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തിലുണ്ടായ 'ഉണ്ണ്ിയച്ചീചരിത'വും 
'ഉണ്ണ്ിച്ചിരുതേവിചരിത'വും ചരിത്രമൂല്യമുള്ള 
ആദ്യകാലമലയാളകൃതികളില്‍പ്പെടുന്നു. അക്കാലത്തെ 


പുകഴാര്‍ന്ന ദേവദാസിമാരെക്കുറിച്ചുള്ള വര്‍ണ്ണനകളാണ്‌ അവ. 
ആ പ്രാചീനചമ്പുക്കള്‍ 13-ാം ശതകത്തില്‍ ഉത്തരകേരളത്തില്‍ 
നിലവിലിരുന്ന രാഷ്ട്രിയവും സാമൂഹികവുമായ ചില 
സവിശേഷതകളിലേക്കു വെളിച്ചം വീശുന്നു. 14-ാം ശതകത്തിന്റെ 
പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തില്‍ വിരചിതമായ “അനന്തപുരവര്‍ണ്ണനം' 
അന്നത്തെ തിരുവനന്തപുരം നഗരത്തിന്റെ ഒരു നല്ല ചിത്രം 
നമുക്കു കാട്ടിത്തരുന്നുണ്ട്‌. അതേ നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തിലുണ്ടായ 'ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശ'മാണ്‌ എണ്ണപ്പെട്ട 
മറ്റൊരു കൃതി. എ.ഡി. 1350 -നും 1365-നും ഇടയ്ക്കാണ്‌ 


അതിന്റെ രചനാകാലം * . വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരായ ഇരവി 
ഇരവിവര്‍മ്മയും(1350-76) ആദിത്യവർമ്മ സര്‍വ്വയാംഗനാഥനും 
(1376-1383) യുദ്ധത്തിലും സമാധാനത്തിലും കൈവരിച്ച 
നേട്ടങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 'ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശത്തില്‍നിന്നും 
മനസ്സിലാക്കാം. കടുത്തുരുത്തിയില്‍ കഴിയുന്ന നായികയ്ക്ക്‌, 
അവളെപ്പിരിഞ്ഞു തിരുവനന്തപുരത്തെത്തിച്ചേരാനിടയായ 
നായകന്‍, അവിടെനിന്ന്‌ ഒരു സന്ദേശം 
കൊടുത്തയയ്ക്കുന്നതാണ്‌ ഈ സന്ദേശകാവ്യത്തിന്റെ വിഷയം. 
ഇരവി ഇരവിവര്‍മ്മയുടെ അനുജനായ ആദിത്യവർമ്മ 
സര്‍വ്യാംഗനാഥനാണ്‌ സന്ദേശവാഹകന്‍. തിരുവനന്തപുരത്തു 
നിന്നും കടുത്തുരുത്തിവരെയുള്ള ദേശങ്ങളുടെ ഒരു 
രാഷ്ട്രീയഭൂമിശാസ്ത്രം ഈ കൃതിയില്‍നിന്നും ലഭിക്കുന്നു. 
വേണാട്‌, ഓടനാട്‌, തെക്കുംകൂര്‍, വടക്കുംകൂര്‍ എന്നീ 


രാജ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളില്‍ ചില 
ചരിത്രവസ്തുതകളും ഉണ്ട്‌. 14-ാം ശതകത്തിന്റെ ഒടുവിലുണ്ടായ 
'ഉണ്ണിയാടിചരിതം' പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ 
ആദ്യകാലചരിത്രത്തിലേക്കും പെരുമ്പടപ്പും ഓടനാടും 


തമ്മിലുണ്ടായ ബന്ധത്തിലേക്കും വെളിച്ചം പകരുന്നു. എ.ഡി. 
1400നടുത്തുണ്ടായ 'കോകസന്ദേശവും പ്രയോജനകരമായ ചില 
ചരിത്രവസ്തുതകള്‍ നല്കുന്നുണ്ട്‌. ദൂതനായ ചക്രവാകം 
തിരുവഞ്ചിക്കുളത്ത്‌ (തിരുവഞ്ഞചൈക്കുളം) എത്തുന്നതിനു മുമ്പ്‌ 
കുണകയും (തൃക്കണാമതിലകം) വഞ്ചിയും 
കടന്നുപോകണമെന്നു പറയുന്നതുകൊണ്ട്‌. ഒന്നാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ രാജധാനിയായിരുന്ന വഞ്ചിമുതൂര്‍ 
തിരിച്ചറിയാന്‍ സഹായകരമായ ഒരു നല്ല തെളിവ്‌ നമുക്കു 
ലഭിക്കുന്നു. 16-ം ശതകത്തിന്റെ ഒന്നാം പകുതിയില്‍ ഏതോ 


ഒരു നമ്പൂതിരിക്കവിരചിച്ച 'ചന്ദ്രോത്സവം' എന്ന 
മനോഹരകാവ്യത്തിന്റെ കഥാരംഗം തൃശൂര്‍ ജില്ലയിലെ 
ചിറ്റിലപ്പള്ളിയാണ്‌. ആ കാലഘട്ടത്തിലെ 


കേരളീയജീവിതത്തിന്റെ സാമൂഹികവും സാംസ്‌കാരികവുമായ 
പ്രതിച്ഛായ 'ചന്ദ്രോത്സവത്തില്‍'കാണാം. 

'രാജരത്നാവലീയം' (16-ാം ശതകം) തുടങ്ങിയ ചില ചമ്പുക്കള്‍ 
കൊച്ചിയുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ ചില വശങ്ങള്‍ മനസ്സിലാക്കാന്‍ 


സഹായിക്കുന്നു. മഹിഷമംഗലം കവികളില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രസിദ്ധനായ നാരായണന്‍ കൊച്ചീരാജാവായ 
കേശവരാമവര്‍മ്മയെ(1565-1601) പ്രശംസിച്ചെഴുതിയതാണ്‌ 
'രാജരത്നാവലീയം ചമ്പു'. 16ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 


അവസാനത്തോടുകൂടി ചേപ്പാട്ടുകാരനായ നീലകണ്ഠന്‍ രചിച്ച 
'കണ്ടിയൂര്‍മറ്റം പടപ്പാട്ട്‌ മണിഗ്രാമം, ഓണത്തല്ല്‌, ചിറവാസ്വരൂപം 
എന്നിവയ്ക്കു പുറമെ വേണാട്ടുരാജാവിനെയും 


പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. ഡച്ച്‌ കാലഘട്ടത്തില്‍ അജ്ഞാതനാമാവായ 
ഏതോ ഒരു കവി ചമച്ച പടപ്പാട്ട്‌ എ.ഡി. 1646 മുതല്‍ 


1670വരെയുള്ള പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയവികസനത്തെ വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. ഭരണിതിരുനാള്‍ 
മാനവിക്രമന്‍ സാമൂതിരിപ്പാടിന്റെ(1 684-1705) സദസ്യനായിരുന്ന 
കാടഞ്ചേരി നമ്പൂതിരി രചിച്ച “മാമാങ്കം കിളിപ്പാട്ട്‌ 
കോഴിക്കോടിന്റെ [ അര്‍വ്വാചീനചരിത്രത്തെ 


സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു രേഖയാണ്‌. അതില്‍ 
രണ്ട്‌ സാമൂതിരിമാരെയും 1693-ലെ തൈപ്പുയോത്സവത്തെയും 
വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. 1694-ലും 1695-ലും നടന്ന മാമാങ്കങ്ങളും ഈ 
കിളിപ്പാട്ടില്‍ വിവരിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. കണ്ടര്‍മേനോ൯പാട്ട്‌' (1683), 
'രാമച്ചപ്പണിക്കര്‍പാട്ട്‌' (17-ാം ശതകം) മുതലായവ മാമാങ്കത്തില്‍ 
പടവെട്ടി മരിച്ച വീരന്മാരെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ചാവേര്‍പ്പാട്ടുകളാണ്‌. രാമപുരത്തവാര്യരുടെ “കുചേലവ്യത്ത'വും 
'ഭാഷാഷ്ടപദി'യും 18-ം ശതകത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തില്‍ 


ആരോ നിര്‍മ്മിച്ച 'മാർത്താണ്ഡമാഹാത്മ്യ'വും 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുട്ടെ[! 729-1758) ഭരണചരിത്രത്തെ 


സ്പര്‍ശിക്കുന്നു. കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരുടെ തുള്ളല്‍പ്പാട്ടുകള്‍ 18-ാം 
ശതകത്തിലെ കേരളത്തിലെ പല സാമൂഹികവശങ്ങളെയും 
പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നവയാണ്‌. 

മേല്പറഞ്ഞ സാഹിത്യകൃതികള്‍ക്കു പുറമെ, ചരിത്രരചനയെ 
പരോക്ഷമായി സഹായിക്കുന്ന പല വ്യാമിശ്രകൃതികളും 
മലയാളത്തിലുണ്ട്‌. സ്ഥലപുരാണങ്ങള്‍, വീരഗാഥകള്‍, 
ഗ്രന്ഥവരികള്‍ തുടങ്ങിയവ ഈ ഇനത്തില്‍പ്പെടുന്നു. 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഉദ്ഭവവും ആദ്യകാലചരിത്രവും വിവരിക്കുന്ന 
രേഖകളാണ്‌ ക്ഷേത്രവരികള്‍, വസ്തുതകളെ വളച്ചൊടിച്ചും 
വലുതാക്കിയും വിവരിക്കുന്ന ഈ രേഖകളെ സൂക്ഷിച്ചുവേണം 
കൈകാര്യം ചെയ്യാന്‍. സ്ഥലപുരാണങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ യഥാര്‍ത്ഥ 
ചരിത്രമൂല്യമുള്ള ചില പ്രമാണങ്ങളും ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ 
കണ്ടെന്നുവരാം. ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്റെ ഉദ്യോഗസ്ഥനായിരുന്ന 
ഹൈദ്രോസ്‌ കുട്ടിമൂപ്പന്‍, സുല്‍ത്താന്റെ ആജഞ്ഞപ്രകാരം, 
ഗുരുവായൂര്‍ ക്ഷേത്രത്തില്‍ നിത്യപൂജ നടത്താന്‍ ആണ്ടുചെലവ്‌ 
അനുവദിച്ചുകൊടുത്തതിനെപ്പറ്റിയുള്ള രേഖ 
ഇതിനുദാഹരണമാണ്‌. കുമാരനല്ലൂര്‍ ക്ഷേത്രത്തിലെ 
ഈരാളന്മാര്‍ക്ക്‌ കുടിയാന്മാരുടെമേല്‍ “കൊല്ലും കൊലയും" 
ഉണ്ടായിരുന്നതായി അവിടുത്തെ രേഖകള്‍കൊണ്ടു കാണാം. 

സ്ഥലപുരാണങ്ങളെപ്പോലെയാണ്‌ 
വീരാരാധനപ്രധാനങ്ങളായ പാട്ടുകളും. അവയിലും 
ചരിത്രവസ്തുതകള്‍ കണ്ടെത്താം. കണിയാംകുളംപോരില്‍ 
(എ.ഡി. 1634) തിരുമലനായിക്കന്റെ സൈന്യങ്ങളുമായേറ്റുമുട്ടി 


വീരമൃത്യുവരിച്ച ഇരവിക്കുട്ടിപ്പിള്ളയുടെ അപദാനങ്ങളെ 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്ന 'ഇരവിക്കുട്ടിപ്പിള്ളപ്പോര്‍' ചരിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള 
പാട്ടുകളില്‍ ഒന്നാണ്‌. കോട്ടയം കേരളവര്‍മ്മയെക്കുറിച്ചുള്ള 
'പുതുവാതപ്പാട്ട്‌, മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയും തമ്പിമാരും 
തമ്മിലുണ്ടായ മത്സരത്തെ അധികരിച്ചുള്ള 'വലിയതമ്പി 
കുഞ്ചുതമ്പികഥ്‌, രാജാകേശവദാസനെ പ്രകിര്‍ത്തിക്കുന്ന 
'ദിവാന്‍വെറ്റി' എന്നിവ ചരിത്രാംശങ്ങള്‍ നിഴലിക്കുന്ന മറ്റു ചില 
തെക്കന്‍പാട്ടുകളാണ്‌. ചരിത്രപാധാന്യത്തില്‍ 
വടക്കന്‍പാട്ടുകളും മികച്ചുനില്ക്കുന്നു. 17ാം നൂറ്റാണ്ടിലോ 18-ാം 
നൂറ്റാണ്ടിലോ ഉണ്ടായ ഈ പാട്ടുകള്‍ മദ്ധ്യകാലത്തിലെ പല 


വീരനായകന്മാരെയും നായികമാരെയും 
അനശ്വരരാക്കിയിരിക്കുന്നു. 'തച്ചോളിപ്പാട്ടുകള്‍' 165ാം 
ശതകത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന തച്ചോളി മേപ്പയിലെ 
കുഞ്ഞിഒതേനന്റെ പനരുഷപ്രഭാവത്തെ വാഴ്ത്തുന്നു. 
'പുത്തൂരംപാട്ടുകളാകട്ടെ ആരോമല്‍ചേകവരുടെ 
കുടുംബത്തെക്കുറിച്ചുള്ളവയാണ്‌. 17-ാം ശതകമാണ്‌ 
ആരോമല്‍ചേകവരുടെ കാലം. കുഞ്ഞാലിമരയ്ക്കാർമാരുടെ 
വിക്രമങ്ങളെയും കേരളവര്‍മ്മ പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ 
സാഹസികസമരത്തെയും ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്റെ 


ആക്രമണത്തെയും വിഷയമാക്കുന്ന പാട്ടുകളും ഉണ്ട്‌. ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ആധിപത്യം സ്ഥാപിതമാകുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ഉത്തരകേരളത്തില്‍ 


നിലനിന്ന സാമൂഹികാചാരങ്ങളുടെയും 
സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങളുടെയും രസകരമായ ചിത്രങ്ങള്‍ 
നമുക്കു കാട്ടിത്തരുന്നു. വടക്കന്‍പാട്ടുകള്‍. 
സിറിയന്‍ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ മാര്‍ഗ്ഗം കളിപ്പാട്ട്‌', 


'കല്യാണപ്പാട്ടുകള്‍', 'പള്ളിപ്പാട്ടുകള്‍' മുതലായവയും മലബാര്‍ 
മുസ്ലിങ്ങളുടെ 'മാപ്പിളപ്പാട്ടുകളും ചരിത്രകാരനു വേണ്ടപോലെ 
പ്രയോജനപ്പെടുത്താം. 

രാജകൊട്ടാരങ്ങളിലെ ഗ്രന്ഥപ്പുരകളില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരിക്കുന്ന 
ഓലക്കരണങ്ങളാണ്‌ ഗ്രന്ഥവരികള്‍. രാജവംശങ്ങളുടെ 
ചരിത്രവും അതതു രാജവംശങ്ങള്‍ ഭരണം നടത്തിപ്പോന്ന 
രാജ്യങ്ങളിലെ രാഷ്ട്രീയസംഭവങ്ങളുമാണ്‌ ഇവയില്‍ 
പലതിന്റെയും ഉള്ളടക്കം. തിരുവനന്തപുരത്തെ മതിലകം 
ഗ്രന്ഥവരിയും കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിമതിലകത്തെ 
ഗ്രന്ഥവരിയും ഇവയില്‍ പ്രത്യേകം പരിഗണിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. 
ഭരണാധികാരികള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ സ്തുതിപാഠകന്മാരും 
പ്രശസ്ത രചയിതാക്കളുമാണ്‌ ഈ ഗ്രന്ഥവരികള്‍ 
എഴുതിയിട്ടുള്ളത്‌. ആകയാല്‍ അവയില്‍ ഒട്ടേറെ 
അത്യുക്തികളും അതിശയോക്തികളും കടന്നുകൂടിയിട്ടുണ്ട്‌. ആ 
നിലയ്ക്ക്‌ അവ നല്ലവണ്ണം പരിശോധിച്ചേ ചരിത്രസാമഗ്രികളായി 


സ്വീകരിക്കാന്‍ പാടുള്ളൂ. ചില സ്വകാര്യകുടുംബങ്ങളില്‍ 
സൂക്ഷിച്ചിട്ടുള്ള രേഖകളും ചരിത്രപ്രമാണങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ 
വിലപ്പെട്ടവയാണ്‌. പെരിയവീട്ടുമുതലിയാര്‍ രേഖകള്‍ (മുതലിയാര്‍ 
രേഖകള്‍) തിരുമലനായിക്കന്റെ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ആക്രമണത്തെ (1 634) കുറിക്കുന്ന ആദ്യത്തെ രേഖകളാണ്‌. 
ചേന്നമംഗലത്തു പാലിയത്തുനിന്നും ഈവിധം ചരിത്രമൂല്യമുള്ള 
രേഖകള്‍ കങണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. 


യവനരേഖകള്‍ 
വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണക്കുറിപ്പുകള്‍ 
കേരളചരിത്രരചനയില്‍ ഏതദ്ദേശീയരേഖകളുടെ കുറവു 
നികത്തുന്നു. പഴയ ഗ്രീസിലെയും റോമിലെയും എഴുത്തുകാരുടെ 
ചില വിവരണങ്ങള്‍ പ്രാചീനകേരളത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. ഇന്ത്യയിലെ ഗ്രീക്ക്‌ 
അംബാസഡറായിരുന്ന മെഗസ്തനീസ്‌ അന്നത്തെ 
ഭാരതത്തെക്കുറിച്ച്‌ എഴുതിയ കുറിപ്പുകളില്‍ കേരളത്തെപ്പറ്റിയും 
പറഞ്ഞുകാണുന്നു. പ്പിനിയും(എ.ഡി. 1-ാം ശതകം). 
'ചെങ്കടലിലൂടെയുള്ള ഭൂപര്യടനം' (2ണ01ധട 07 ൨൧൦ നന്ന 
58൭) എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ അജ്ഞാതകര്‍ത്താവും (എ.ഡി. 1ാം 
ശതകം) ടോളമിയും(എ.ഡി. 2-ാം ശതകം) പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ 


രൂപരേഖ കണ്ടുപിടിക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്ന 
ഭൂമിശാസ്ത്രകാരന്മാരാണ്‌. ഇവിടത്തെ രാജാവിനെ 
“കേരോബോത്രാസ്‌ 1:11) എന്നും രാജ്യത്തെ 
'ലിമുരികേ' (സ്ഥി) എന്നുമാണ്‌ 
'ഭൂപര്യടന'കാര൯(പെരിപ്പസ്കാരന്‍) പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 


കേരോബോത്രാസ്‌ വസിക്കുന്ന രാജ്യമായലിമുരികേയുടെ 
തലസ്ഥാനം 'കരാരി' (908) ആണെന്ന്‌ ടോളമി പറയുന്നു. 
മുസ്സിരിസ്‌ (1൨മ്നിട), തിണ്ടിസ്‌ (11൩൨15), ബറക്ക്ര്േച്ഥകല) 


തുടങ്ങിയ തുറമുഖങ്ങളിലൂടെ കേരളം റോമുമായി 
നടത്തിപ്പോന്ന വിപുലമായ വാണിജ്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
വിശദവിവരങ്ങള്‍ ഈ  ലേഖകന്മാരെല്ലാം നല്കുന്നുണ്ട്‌. 
മുസ്സിരിസ്സിനടുത്ത്‌ ഒരു അഗസ്റ്റസ്‌ ദേവാലയം 
ഉണ്ടായിരുന്നതായും റോമന്‍വാണിജ്യത്തിന്റെ 


സുരക്ഷിതത്വത്തിനു വേണ്ടി ഒരു സ്ഥിരം റോമന്‍സൈന്യത്തെ 
നഗരത്തില്‍ താമസിപ്പിച്ചിരുന്നതായും ഒരുകൂട്ടം റോമന്‍ 
ഭൂപടങ്ങളുടെ തെളിവില്‍ ചിലര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. 
'പ്യൂട്ടിന്‍ഗേറിയന്‍ ടേബിള്‍സ്‌ (ബന്ന ചാട] 
എന്നറിയപ്പെടുന്ന ഈ ഭൂപടങ്ങള്‍ എ.ഡി. 226-നടുത്ത്‌ റോമിലെ 
ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളില്‍നിന്നു പകര്‍ത്തിയെടുത്തവയാണത്തരേ. 
പക്ഷേ, ഈ തെളിവിന്റെ വിശ്വാസ്യതയെ പല ഗ്രന്ഥകാരന്മാരും 


നിഷേധിക്കുകയാണ്‌. ടോളമി കഴിഞ്ഞാല്‍ 
കേരളത്തെക്കുറിച്ചെഴുതിയ പ്രാമാണികനായ ലേഖകനാണ്‌ 
ബൈസാന്റിയന്‍ പുരോഹിതനായ കോസ്മോസ്‌ ഇന്‍ഡിക്കോ 
പ്രീസ്തുസ്‌, അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'ഭാരതീയ 
ക്രിസ്തുമതവിവരണങ്ങള്‍' (1000 1൩016 സ്ന്ടല്ഗ) 
എന്ന ഗ്രന്ഥം കൊല്ലത്തെ (മാലിയെ? ക്കുറിച്ചുള്ള ഏറ്റവും 
പഴക്കംചെന്ന പരാമര്‍ശവും കേരളത്തിലെ 
ക്രിസ്തുമതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അസന്ദിഗ്ദ്ധമായ ആദ്യത്തെ 
തെളിവുകളും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. 


ചൈനീസ്‌ വിവരണങ്ങള്‍ 
ചൈനീസ്‌ വിവരണങ്ങളിലും പ്രാചീനകേരളത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ചരിത്രവസ്തുതകള്‍ കാണാം. എ.ഡി. 7-ാം ശതകത്തില്‍ ഭാരതം 
സന്ദര്‍ശിച്ച ഹ്യൂന്‍സാങ്‌ കേരളത്തിലും വന്നിരുന്നതായി ചില 


ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ഈ അഭിപ്രായം 
സ്വീകാര്യമല്ല. ഇദ്ദേഹം കാഞ്ചീപുരംവരെ മാത്രമേ വന്നിരുന്നുള്ളൂ 
എന്നും കേരളം സന്ദര്‍ശിക്കാതെ 


തിരികെപ്പോകയാണുണ്ടായതെന്നും ഇപ്പോള്‍ പൊതുവെ 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. വാങ്തായ്യാന്‍ എന്ന ഒരു 
ചീനക്കച്ചവടക്കാരന്‍ 1330-നും 1349-നും ഇടയ്ക്ക്‌ ഒട്ടേറെ 
വിദേശരാജ്യങ്ങള്‍ സന്ദര്‍ശിക്കുകയും 'താവോ-ഇ-ചിലീ' 
(ദ്വീപുകളിലെ അപരിഷ്കൃതജനങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരണം) 
എന്ന പേരില്‍ ഒരു ഗ്രന്ഥം എഴുതുകയും ചെയ്തു. അതില്‍ 
കേരളതീരത്തുള്ള കായംകുളം, ഏഴിമല, കോഴിക്കോട്‌ എന്നീ 
സ്ഥലങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ദൃക്സാക്ഷിവിവരണങ്ങളുണ്ട്‌. 15 റാം 
ശതകത്തില്‍ മാഹ്വാന്‍ എന്ന ചീനക്കാരനായ 
മുസ്ലിംസഞ്ചാരിയും കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. 
കൊച്ചിയെയും കോഴിക്കോടിനെയും കുറിച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കുറിപ്പുകള്‍ ശ്രദ്ധാര്‍ഹങ്ങളാണ്‌. ലോകത്തിന്റെ 
നാനാഭാഗത്തുനിന്നും കച്ചവടക്കാർ എത്തിച്ചേരാറുണ്ടായിരുന്ന 
ഒരു വലിയ വാണിജ്യകേന്ദ്രമായിരുന്നു. മാഹ്വാന്റെ 
സന്ദര്‍ശനകാലത്ത്‌ കോഴിക്കോട്‌. അവിടത്തെ 
തുറമുഖത്തെയും നഗരത്തെയും അദ്ദേഹം രസകരമായി 
വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. കൊച്ചിയെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യമായെഴുതുന്ന 
വിദേശലേഖകനും മാഹ്വാനാണ്‌. അദ്ദേഹം കൊച്ചിയിലെ 
തുറമുഖത്തെയും രാജാവിനെയും ജനങ്ങളെയുംകുറിച്ചു 
പ്രസ്താവിക്കുന്നു. 


അറബികളുടെ വിവരണങ്ങള്‍ 


അറബികളായ സഞ്ചാരികളുടെയും 
ഭൂമിശാസ്ത്രകാരന്മാരുടെയും വിവരണങ്ങള്‍ 99൦ ശതകം 
മുതലുള്ള കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രം രചിക്കുന്നതില്‍ വളരെ 
പ്രയോജനകരമാണ്‌. കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യമെഴുതിയ 
അറബികളില്‍ പ്രമുഖനാണ്‌ സുലൈമാന്‍ എന്ന കച്ചവടക്കാരന്‍. 
എ. ഡി. 851-ല്‍ അദ്ദേഹം കേരളത്തില്‍ വന്നതായി 
വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. അദ്ദേഹം കേരളത്തില്‍ വന്നിട്ടില്ലെന്നും 
കേട്ടറിഞ്ഞ വിവരങ്ങള്‍ വച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ 


എഴുതിയതെന്നും കരുതുന്നവരുമുണ്ട്‌. അക്കാലത്ത്‌ 
കൊല്ലമായിരുന്നു തെക്കേ ഇന്ത്യയിലെ ഏറ്റവും മികച്ച 
തുറമുഖമെന്നും ചീനക്കപ്പലുകള്‍ പേര്‍ഷ്യയില്‍നിന്നുള്ള 
മടക്കയാത്രയില്‍ കൊല്ലത്തുമാത്രമേ 


അടുക്കാറുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ എന്നും അദ്ദേഹം രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 
മറ്റൊരു മുസ്ലിം ലേഖകനായ ഇബ്‌ന്‍ ഖുര്‍ദാദ്ബി (എ.ഡി. 
844-848) മലബാര്‍തീരത്തെക്കുറിച്ചും ബഹട്ടനില്‍ (വളപട്ടണം) 
നിന്ന്‌ സരന്‍ദ്വീപിലേക്ക്‌ (സിലോണിലേ ക്ക്‌) അരി കയറ്റുമതി 
ചെയ്തിരുന്നതിനെക്കുറിച്ചും പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 10ാം 
ശതകത്തില്‍ കേരളത്തെപ്പറ്റി എഴുതിയിട്ടുള്ള അറബി 
ലേഖകന്മാരാണ്‌ ഇബ്നുല്‍ ഫക്കി (902), ഇബ്ന്റ്സ്റ്റ (903), 
അബുസെയ്ദ്‌ (915), മസൂദി (945 -955) എന്നിവര്‍. ഇവരില്‍ 
മസൂദി മാത്രമേ നേരിട്ടു കേരളത്തില്‍ വന്നിട്ടുള്ളു. ഈ 


അറബിലേഖകന്മാരില്‍ ഏറെപ്പേരും സുലൈമാന്റെ 
വിവരണങ്ങളെ ആവര്‍ത്തിക്കുകയല്ലാതെ പുതിയ 


വിവരമൊന്നും നല്കുന്നില്ല. മധ്യകാലങ്ങളിലെ പ്രസിദ്ധനായ 
മറ്റൊരു മുസ്ലിം സഞ്ചാരിയാണ്‌ അല്‍ബിറൂനി (973-1048), പക്ഷേ, 
അദ്ദേഹം കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയത്തക്ക വിവരമൊന്നും 
നല്കുന്നില്ല. ഇദ്രീസിയും (എ.ഡി. 1154), യാഖുതും (എ.ഡി. 
1189-1229) കേരളത്തിലെ സമുദ്രതീരനഗരങ്ങളെക്കുറിച്ചും 
ജനങ്ങളുടെ ജീവിതസമ്പ്രദായത്തെക്കുറിച്ചും വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
മറ്റൊരു അറബി സഞ്ചാരിയാണ്‌ റഷീദുദ്ദീന്‍ (1247 -1281). 
അദ്ദേഹം വടക്കേ മലബാറിലെ കോലത്തുനാടിന്റെ അന്നത്തെ 


അവസ്ഥയെക്കുറിച്ചു നല്കുന്ന വിവരങ്ങള്‍ 
വിലയേറിയവയാണ്‌. മറ്റുള്ളവരുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങളെ ആസ്പദമാക്കി 
ഇന്ത്യയെക്കുറിച്ച ഒരു വിവരണം തയ്യാറാക്കിയ 


ഭൂമിശാസ്ത്രകാരനായ അല്‍കസ്വിനി (എ.ഡി. 1263-1275) 
കൊല്ലത്തെക്കുറിച്ചു ചില വിവരങ്ങള്‍ നല്കുന്നുണ്ട്‌. 
മലബാറിനെപ്പറ്റി എഴുതിയിട്ടുള്ള മറ്റു രണ്ടു മുസ്സിം 
ലേഖകന്മാരാണ്‌ ദിമിഷ്കി (എ.ഡി. 1325)യും അബുല്‍ഫിദ 
(1273-1331)യും. 13-ാം നൂറ്റാണ്ടിലെയും 14-ാം നൂറ്റാണ്ടിലെയും 
കേരളചരിത്രം രചിക്കുന്നതിന്‌ അവരുടെ വിവരണങ്ങള്‍ 


സഹായകമാണ്‌. അവര്‍ സൂചിപ്പിച്ചിട്ടുള്ള സ്ഥലങ്ങളില്‍ 
ഏഴിമലയ്ക്കു പ്രത്യേകം പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. ഭൂഗോള സഞ്ചാരിയായ 
ആഫ്രിക്കക്കാരന്‍ ഇബ്‌ന്‍ ബത്തൂത്ത (എ.ഡി. 1342-1347) 
നല്കുന്ന വിവരങ്ങള്‍ മേല്പറഞ്ഞവരുടെ അഭിപ്രായങ്ങളെ 
ശരിവയ്ക്കുന്നു. ഇബ്ന്‍ബത്തുത്ത ആറുതവണ കോഴിക്കോടു 
സന്ദര്‍ശിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടെ തുറമുഖത്തെയും രാജാവിനെയും 
ജനങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ രസകരമായ പല അറിവുകളും 
അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്നു ലഭിക്കുന്നു. ഇബ്‌ന്‍ ബത്തൂത്ത കൊല്ലവും 
സന്ദര്‍ശിക്കുകയുണ്ടായി. “ഐശ്വര്യപൂര്‍ണ്ണമായ അങ്ങാടികളും 
സമ്പന്നരായ കച്ചവടക്കാരുമുള്ള കൊല്ലം കേരളത്തിലെ ഏറ്റവും 
നല്ല നഗരമാണ്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു. അവിടത്തെ 
കുരുമുളകുക്കച്ചവടത്തെയും തുറമുഖത്തടുക്കുന്ന കൂറ്റന്‍ 
ചീനക്കപ്പലുകളെയും കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം പ്രത്യേകം 
പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. മറ്റ്‌ എല്ലാ അറബിലേഖകന്മാരെക്കാളും 
കൂടുതല്‍ വസ്തുനിഷ്ഠമായി കാര്യങ്ങള്‍ നോക്കിക്കാണുകയും 
രേഖപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌ ഇബ്‌ന്‍ ബത്തൂത്തയാണ്‌. 
ആകയാല്‍ മുന്‍ഗാമികളുടേതിനെക്കാള്‍ കൂടുതല്‍ സൂക്ഷ്മവും 
വിശ്വാസയോഗ്യവുമാണ്‌ കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം നല്കുന്ന 
വിവരണങ്ങള്‍. അറബിലേഖകന്മാരില്‍ അധികംപേരും 
കേട്ടുകേള്‍വിയെമാത്രം അടിസ്ഥാനമാക്കി, കേരളത്തിലെ 
ജീവിതസമ്പ്രദായത്തെപ്പറ്റി അവിശ്വസനീയമായ കഥകള്‍ 
എഴുതിപ്പിടിപ്പിച്ച്‌ വരാകയാല്‍ അവരുടെ 
അഭിപ്രായപ്രകടനങ്ങളെ നിഷ്കൃഷ്ടമായി 
പരിശോധിച്ചിട്ടുമാത്രമേ ചരിത്രകാരന്‍ സ്വീകരിക്കാവൂ. 


യുറോപ്യന്‍ സഞ്ചാരികള്‍ 
കോസ്മസ്‌ ഇന്‍ഡിക്കോപ്പുസ്തസ്സിനു (എ.ഡി. നാം ശതകം) 
ശേഷം ഇന്ത്യയില്‍ വന്ന യൂറോപ്യന്‍ സഞ്ചാരികളുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
കേരളത്തിന്റെ മദ്ധ്യകാലചരിത്രത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം പല 
രീതിയില്‍ അറിവു നല്കുന്നവയാണ്‌. സ്പെയിനില്‍നിന്നു വന്ന 
യഹൂദസഞ്ചാരിയായ റബ്ബി ബഞ്ചമിന്‍ (ലാ 3ബ്മ്സ്സ) 1159 
മുതല്‍ 1173 വരെ പൌരസ്ത്യരാജ്യങ്ങളില്‍ വിപുലമായ പര്യടനം 
നടത്തി. കൊല്ലത്തെയും അവിടത്തെ ജനങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ 
രസകരമായ പല വിവരങ്ങളും അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്നു ലഭിക്കുന്നു. 
പറഞ്ഞു കേട്ടുള്ള അറിവായിരിക്കണം അദ്ദേഹത്തിന്റെത്‌. 
അദ്ദേഹം നേരിട്ട്‌ ഇന്ത്യ സന്ദര്‍ശിച്ചിരുന്നോ എന്ന കാര്യം 
സംശയമാണ്‌. വെനീസ്സുകാരനായ മാര്‍ക്കോപോളോ 135൦ 
ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തോടുകൂടി കൊല്ലവും കേരളത്തിലെ 
മറ്റു സ്ഥലങ്ങളും സന്ദര്‍ശിക്കുകയും കേരളത്തെയും ഇവിടത്തെ 
ജനങ്ങളെയും പ്രകൃതിവിഭവങ്ങളെയും കുറിച്ച്‌ വിശദവിവരങ്ങള്‍ 


രേഖപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ഏഴിമലയെക്കുറിച്ചുള്ള 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ വര്‍ണ്ണന കൌതുകകരമാണ്‌. ചൈനയില്‍ വന്ന 
ആദ്യത്തെ കത്തോലിക്കാമിഷനറിയും പീക്കിങ്ങിലെ 
ഒന്നാമത്തെ ആര്‍ച്ചുബിഷപ്പുമായിരുന്ന ജോണ്‍ ഓഫ്‌ മോണ്‍ടി 
കോര്‍വിനോ 13-ാം ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ ചൈനയിലേക്കുള്ള 
യാത്രയ്ക്കിടയില്‍ കൊല്ലത്ത്‌ ഇറങ്ങുകയുണ്ടായി. കൊല്ലത്ത്‌ 
കൂട്ടം കൂട്ടമായി താവളമുറപ്പിച്ച മുസ്ലിംവര്‍ത്തകരുടെ 


വാണിജ്യാഭിവൃദ്ധിയുടെ ഫലമായി, വ്യാപാരരംഗത്ത്നിന്ന്‌ 
ക്രിസ്ത്യാനികളും ജൂതന്മാരും ക്രമേണ പുറം 


തള്ളപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതായി അദ്ദേഹം പ്രസ്താവിക്കുന്നു. 
പോര്‍ഡിനോണിലെ ഫ്രിയാര്‍ ഒദോറിക്സ്‌ (സല 000൦ ൨ 
2 020൬൩0൩൦) 1322-ല്‍ ചൈനയിലേക്കു പോകുംവഴി കൊല്ലം 
സന്ദര്‍ശിച്ചു. കൊല്ലത്തു നല്ല തോതില്‍ 
വികസിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന വ്യാപാരത്തെയും അവിടെ 
താമസമാക്കിയിരുന്ന ജൂതന്മാരെയുംകുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 
ഹിന്ദുക്കളുടെ ഗോഭക്തിയും പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നു. 
സെവെറിക്കിലെ ഫ്രിയാർര്‍ ജോര്‍ഡാനസ്‌ സെന്റ്‌ തോമസ്‌ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കിടയില്‍ മിഷനറി പ്രവര്‍ത്തനം നടത്താന്‍ 
1324-ല്‍ കൊല്ലത്തുവന്നു. പോപ്പ പിന്നീട്‌ അദ്ദേഹത്തെ 
കൊല്ലം(കാലം) ബിഷപ്പായി നിയമിച്ചു. ജോര്‍ഡാനസ്സിന്റെ 
'മിറാബിലിയ ഡിസ്ട്രക്രിപ്ഷ്യ'(717ലാ11൭ ഉ ട്ടെന്പാറ്ദ) 
രാജ്യത്തെക്കുറിച്ചും ജനങ്ങളെക്കുറിച്ചും വിവരിക്കുന്നു. കൊല്ലം 
തുറമുഖത്തു നടക്കുന്ന വ്യാപകമായ 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യവ്യാപാരത്തെയും സമീപദേശങ്ങളില്‍ 
താമസിക്കുന്ന ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ അഭിവ്ൃദ്ധിയെയും അദ്ദേഹം 
എടുത്തു കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. കേരളത്തിലെ രാജാക്കന്മാരുടെ 


മതസഹിഷ്ണുതയെ പ്രകിര്‍ത്തിക്കുകയും അവിടത്തെ 
ജ്യോത്സ്യന്മാരുടെയും വൈദ്യയന്മാരുടെയും കഴിവിനെ 
പ്രശംസിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു അദ്ദേഹം. കേരളത്തിലെ 
മരുമക്കത്തായത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യമായി സൂചിപ്പിക്കുന്ന 
വിദേശഗ്രന്ഥകാരന്‍ ഇദ്ദേഹമാണ്‌. കേരളത്തില്‍ മുമ്പിനാലേ 
മക്കത്തായം ആയിരുന്നു നിലവിലിരുന്നത്‌ എന്നു 


തീരുമാനിക്കാന്‍ സഹായകമാണ്‌ ഈ യാദ്യച്ഛികപരാമര്‍ശം. 
മദ്ധ്യകാലത്തെ പ്രധാനപ്പെട്ട മറ്റൊരു വിദേശീയലേഖകനാണ്‌ 
പോപ്പിന്റെ പ്രതിപുരുഷനായിരുന്ന ഫ്്‌ളോറന്‍സിലെ ജോണ്‍ ഡി 
മാറിഗ്ദനൊല്ലി (101൨ 0൦ 17൭൨൬൧01). യൂറോപ്പില്‍നിന്ന്‌ 
ചൈനയിലേക്കു പോകുംവഴി എ.ഡി. 1347 -ല്‍ അദ്ദേഹം 
കൊല്ലത്ത്‌ ഇറങ്ങുകയും സെന്റ്‌ ജോര്‍ജ്‌ പള്ളിയില്‍ 
പുരോഹിതനായി ഒരു വര്‍ഷത്തിലധികം 
താമസിക്കുകയുംചെയ്തു. ഇറ്റാലിയന്‍ സഞ്ചാരിയായിരുന്ന 


നിക്കൊളോകോണ്ടി(1440-41) കൊല്ലവും കൊച്ചിയും 
സന്ദര്‍ശിച്ചു. കൊല്ലം തുറമുഖത്തു നടക്കുന്ന ഇഞ്ചിയുടെയും 
കുരുമുളകിന്റെയും ഏലത്തിന്റെയും വ്യാപാരം അദ്ദേഹത്തെ 
അത്യധികം ആകര്‍ഷിച്ചു. കേരളത്തില്‍ കണ്ട പ്ലാവിനെയും 
മാവിനെയും അദ്ദേഹം ഭംഗിയായി വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. 
കൊച്ചിയെപ്പറ്റിയുള്ള നിക്കൊളോ കോണ്ടിയുടെ വിവരണം ആ 
തുറമുഖത്തെക്കുറിച്ച്‌ വിദേശസഞ്ചാരികളെഴുതിയ 
ആദ്യവിവരണങ്ങളിലൊന്നാണ്‌. 15ാം ശതകത്തിലെ 
കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ അറിവു നല്കുന്ന, യൂറോപ്യനല്ലാത്ത ഒരു 
വിദേശഗ്രന്ഥകാരനാണ്‌ പേര്‍ഷ്യന്‍ അംബാസഡറായിരുന്ന 
അബ്ദുര്‍ റസ്സറാക്ക്‌. അദ്ദേഹം 1442-ല്‍ കോഴിക്കോട്ടു വന്ന്‌ 
സാമൂതിരിപ്പാടിനെ സന്ദര്‍ശിച്ചു. അറബിരാജ്യങ്ങളും 
കോഴിക്കോടും തമ്മില്‍ നടത്തിപ്പോന്ന വാണിജ്യത്തിന്റെ 
വ്യാപ്തിയും അതില്‍ അറബികള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ഗണനീയമായ 
പങ്കും അദ്ദേഹത്തിന്റെ കുറിപ്പുകളില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 
റഷ്യന്‍ സഞ്ചാരിയായ അത്തനേഷ്യസ്‌ നികീതിന്‍(1468-74) 
കോഴിക്കോട്ടു തുറമുഖവും അവിടത്തെ വലിയ കമ്പോളവും 


വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഹീറോയിനിമോ ഡി സാന്താ 
സ്റ്റെഫാനോ(1൦ഠ്സ്സാ 01 ടി ലാ) എന്ന 
ജനോവക്കാരന്‍ സഞ്ചാരി 15ാം ശതകത്തിന്റെ 


അവസാനത്തോടുകൂടി കോഴിക്കോട്ടു വന്നു. പട്ടണത്തെയും 
ഭരണത്തെയും വാണിജ്യത്തെയുംകുറിച്ച്‌ കാര്യമായൊന്നും 
എഴുതിയിട്ടില്ലെങ്കിലും ജനങ്ങളുടെ പ്രത്വേകരീതിയിലുള്ള 
ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങളെപ്പറ്റി അദ്ദേഹം വിവരിക്കുന്നു. 155൦ 
ശതകത്തില്‍ കോഴിക്കോട്‌ സന്ദര്‍ശിച്ച മറ്റൊരു യൂറോപ്യന്‍ 
സഞ്ചാരിയാണ്‌, പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ നയതന്ത്രജ്ഞനും 
ഭാഷാപണ്ഡിതനുമായിരുന്ന പിറോഡി കോവില്‍ഹാം. മുസ്ലിം 
എന്ന വ്യാജേന ഒരു അറബിക്കപ്പലിലാണ്‌ അദ്ദേഹം 
കോഴിക്കോട്ടു വന്നിറങ്ങിയത്‌. അത്‌ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ 
കോഴിക്കോട്ട്‌ ഇറങ്ങുന്നതിന്‌ ഏതാണ്ട്‌ പത്തു വര്‍ഷം 
മുന്‍പായിരുന്നു. കോഴിക്കോട്ടു തുറമുഖത്തു നടക്കുന്ന 
കുരുമുളകുകച്ചവടത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിനും മതിപ്പു തോന്നി. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തിലേക്കു നാം കടക്കുമ്പോള്‍ 


ചരിത്രരേഖകള്‍ സുലഭമാണ്‌. ലുഡോവിക്കോ ഡി 
വര്‍ത്തേമയുടെയും ഡ്വാര്‍ത്തേ ബര്‍ബോസയുടെയും 


ലേഖനങ്ങളാണ്‌ ഇവയില്‍ പ്രധാനം. 1502 തൊട്ട്‌ 1508വരെ 
കേരളത്തില്‍ സഞ്ചരിച്ച വിലപ്പെട്ട വിവരങ്ങള്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയ 
ഇറ്റാലിയന്‍ ലേഖകനാണ്‌ വര്‍ത്തേമ. കോഴിക്കോടിനെയും 
അവിടത്തെ ജനങ്ങളെയും ഭരണസമ്പ്രദായത്തെയുംകുറിച്ച്‌ 
അദ്ദേഹം നല്കുന്ന വസ്തുതകള്‍ എടുത്തുപറയേണ്ടവയാണ്‌. 


ബര്‍ബോസ 1500 മുതല്‍ 1516 വരെ മലബാറിലെ ഒരു 
പോര്‍ട്ടുഗീസുദ്യോഗസ്ഥനായിരുന്നു. മലയാളം നല്ലപോലെ 
അറിയാമായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ ജനജീവിതത്തെ നേരാംവണ്ണം 
മനസ്സിലാക്കാന്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ അവസരം കിട്ടി. 
കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം എഴുതിയ വിവരണങ്ങള്‍ ചരിത്ര 
വസ്തുതകളുടെ ഒരു നല്ല നിക്ഷേപമാണ്‌. വെനീസ്സിലെ 
വ്യാപാരിയായിരുന്ന സീസര്‍ ഫ്രെഡറിക്‌ 1563 മുതല്‍ 1581 വരെ 
ഈസ്റ്റിന്‍ഡീസിലേക്ക്‌ ഒരു പര്യടനം നടത്തുകയും അതിനിടയില്‍ 
മലബാര്‍ സന്ദര്‍ശിക്കുകയും ചെയ്തു. കൊച്ചിയെക്കുറിച്ച്‌ 
അദ്ദേഹം എഴുതിയ കുറിപ്പുകള്‍ ആ തുറമുഖത്തിന്റെ 
വാണിജ്യപ്രാധാന്യത്തെപ്പറ്റിയും കൊച്ചിയില്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന 

പ്രത്യേകാവകാശങ്ങളെപ്പറ്റിയും നല്ല നിലയില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്നു. 
കൊച്ചിയില്‍ ആദ്യമായി വന്ന (1583-ല്‍) ഇംഗ്ലീഷുകാരനാണ്‌ 
മാസ്റ്റര്‍ റാല്‍ഫ്‌ ഫിച്ച്(ഒടല൦ 1൭0൩൨ 11൩). അദ്ദേഹവും 
കൊച്ചിയിലെ തുറമുഖത്തെയും ജനങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ 
വിവരിക്കുന്നു. കൊച്ചിയില്‍ ഏറെ മാസം താമസിച്ച 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ ജനങ്ങളുടെ ജീവിതത്തെ അടുത്തുകണ്ടു 
പഠിക്കാന്‍ സാധിച്ചു. കൊല്ലത്തുകൂടി കടന്നുപോയ റാല്‍ഫ്‌ ഫിച്ച്‌ 


അവിടത്തെ കുരുമുളകുവ്യാപാരത്തെക്കുറിച്ചും 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 17ാം ശതകത്തിന്റെ 


ആദ്യകാലത്ത്(1 6607-ല്‍) കോഴിക്കോടു സന്ദര്‍ശിച്ച ഫ്രഞ്ചു 
ലേഖകനാണ്‌ പിറാര്‍ഡ്‌ ഡി ലാവല്‍, എല്ലാ ജനവിഭാഗങ്ങളും 


അനുഭവിച്ചിരുന്ന മതസ്വാതന്ത്ര്യത്തെയും തുറമുഖത്തെ 
തിരക്കിട്ട വ്യാപാരത്തെയുംകുറിച്ച്‌ നല്ല അഭിപ്രായമായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്‌. കോഴിക്കോട്ടു നിലവിലിരുന്ന നീതി 


ന്യായസമ്പ്രദായത്തെ അദ്ദേഹം മുക്തകണ്ഠം പ്രശംസിക്കുന്നു. 
പീട്രോ ഡെല്ലാ വെല്ലി (21൦ 2ലിദ സലില) എന്ന പ്രസിദ്ധനായ 
റോമാക്കാരന്‍ 1623 -ല്‍ ഒരു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പലില്‍ 
കോഴിക്കോടും മംഗലാപുരവും സന്ദര്‍ശിച്ചു. 17-ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തിലും 18-ം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തിലും 
ഉത്തരകേരളത്തിലെ കാസര്‍കോട്‌-ഹോസ്ദുര്‍ഗ്‌ പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
ആധിപത്യം സ്ഥാപിച്ചിരുന്ന ഇക്കേരിനായിക്കന്മാരുടെ 
രാജ്യത്തെയും കോഴിക്കോട്ടെ ജനജീവിതത്തെയുംകുറിച്ച്‌ 
അറിയാന്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്തുകള്‍ സഹായിക്കുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തെക്കുറിച്ചറിയാന്‍, മേല്പറഞ്ഞ 
വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ, മറ്റു 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുമുണ്ട്‌. കേരളത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന ജസ്യൂട്ട്‌ 
മിഷനറിമാര്‍ എഴുതിയ കത്തുകളില്‍ ആ കാലഘട്ടത്തിലെ 
രാഷ്ട്രീയസംഭവങ്ങളും ചരിത്രപുരുഷന്മാരും 


പരാമര്‍ശിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ഇപ്പോള്‍ ആലപ്പുഴ ജില്ലയില്‍പ്പെട്ടതും 
ഒരുകാലത്ത്‌ കരപ്പുറം കൈമള്‍മാരുടെ 
അധീനത്തിലിരുന്നതുമായ(മൂത്തേടത്ത്‌, ഇളേടത്ത്‌) 
ദേശങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തിലേക്കും പുറക്കാടു രാജ്യത്തിലെ 
സംഭവവികാസങ്ങളിലേക്കും ആ കത്തുകള്‍ വെളിച്ചംവീശുന്നു. 
1610-ല്‍ അര്‍ത്തുങ്കല്‍ താമസിച്ചുകൊണ്ട്‌ കേരളത്തില്‍ 
മിഷനറിപ്രവര്‍ത്തനം നടത്തിപ്പോന്ന സൊസൈറ്റി ഓഫ്‌ 
ജീസ്സുസ്സി'ല്‍പ്പെട്ട ഡിയോഗോ ഗോണ്‍സാല്‍വിസ്‌(2100 
േവടല്ഴട) ഇക്കാലത്തെഴുതിയ “മലബാറിന്റെ ചരിത്രം' (131150011൭ 
00 171൧) എന്ന ഗ്രന്ഥം പല ചരിത്രവസ്തുതകളും 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. 1615-ല്‍ എഴുതിയ ഈ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ 
തല്‍കര്‍ത്താവ്‌ ആ കാലഘട്ടത്തിലെ രാഷ്ട്രീയവും 
സാമൂഹികവുമായ സ്ഥിതിഗതികളെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌ 1 
കേരളത്തിലെ ക്രിസ്തീയ സഭയുടെ ചരിത്രത്തിലെ ഒരു 
മഹാസംഭവമായ ഉദയംപേരൂര്‍ സുനഹദോസിന്റെ(1599) 
സമഗ്രവിവരണം ഈ ഗ്രന്ഥത്തില്‍നിന്നും ലഭിക്കും. നല്ലവണ്ണം 
എഴുതപ്പെട്ടതും പോപ്പ്‌ ക്ലെമന്റ്‌ എട്ടാമന്റെ മുദ്ര പതിച്ചതുമായ 
ഇതിന്റെ ഒരു ലത്തിന്‍പ്രതി റോമന്‍ ജസ്യൂട്ട്‌ ഗ്രന്ഥപ്പുരയില്‍ 
സൂക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ 2 . ഗോവയിലെ ആര്‍ച്ച്ബിഷപ്പിന്റെ കാര്യദര്‍ശി 
എന്ന നിലയില്‍ ഇന്ത്യയിലേക്കു വന്ന ലിന്‍ ഷോട്ടെന്റെ (1583-89) 
വിവരണങ്ങളും കേരളചരിത്രരചനയ്ക്കു പ്രയോജനകരമാണ്‌. 
1633-ല്‍ ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചി പിടിക്കുന്നതിനു തൊട്ടുമുന്‍പ്‌ 
അവിടെ വന്ന തോമസ്‌ ഹെര്‍ബര്‍ട്ട്‌ കൊച്ചിയെക്കുറിച്ചു പല 
വിവരങ്ങളും നല്കുന്നു. 

ഡച്ച്്‌കാലഘട്ടം കേരളചരിത്രരചനയ്ക്ക്‌ ഉപയോഗപ്രദമായ 
രേഖകളുടെ കാര്യത്തില്‍ സമ്പന്നമാണ്‌. കേരളത്തില്‍ ഉദ്യോഗം 
നോക്കിയ മികച്ച പല ഡച്ചു ഭരണാധികാരികളും അവരുടെ 
ഭരണകാലത്തെക്കുറിച്ച്‌ അനുസ്മരണങ്ങള്‍ എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. 
ഗൊള്ളനെസ്സെ, മൂണ്‍സ്‌, വാന്‍ റീഡ്‌ എന്നീ ഡച്ചു 
സേനാനായകന്മാരുടെ ഓര്‍മ്മക്കുറിപ്പുകള്‍ ഇവിടെ പ്രത്യേകം 
ഓര്‍ക്കേണ്ടതാണ്‌. വാന്‍ഗൂണ്‍സിന്റെ മലബാര്‍പര്യടനകാലത്ത്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുരോഹിതനായിരുന്ന ഫിലിപ്പസ്‌ 
ബാള്‍ഡേയിസ്‌ എഴുതിയ കുറിപ്പുകള്‍ മലബാറിലെ 
ഡച്ച്‌അധിനിവേശത്തിന്റെ കഥകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. ഡോ. 
ജോണ്‍ ഫ്രയര്‍ തന്റെ ഇന്ത്യന്‍ പര്യടനത്തിനിടയില്‍(1672-1681) 
കൊച്ചിയിലും കോഴിക്കോട്ടും വരികയുണ്ടായി. അദ്ദേഹം ഈ 
സ്ഥലങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ജോണ്‍ നീഹോഫിന്റെ 
കൊല്ലംആക്രമണങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരണങ്ങളും 
കേരളത്തിലെ രാജാക്കന്മാരുമായി അദ്ദേഹം ഉണ്ടാക്കിയ 
ഉടമ്പടികളും ചരിത്രദൃഷ്ട്യാ വിലപ്പെട്ടവയാണ്‌. 1717 മുതല്‍ 


1723വരെ കൊച്ചിയിലെ ഡച്ച്‌ പുരോഹിതനായിരുന്ന 
കാന്റര്‍വിഷറുടെ കത്തുകള്‍ ഡച്ച്‌ കാലഘട്ടത്തിലെ 
കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവുമായ 
സ്ഥിതിഗതികളെക്കുറിച്ചു ധാരാളം അറിവു നല്കുന്നു. കെ.പി. 
പത്മനാഭമേനോന്‍ നാലുവാള്യങ്ങളായി ഇംഗ്ലീഷിലെഴുതിയ 
കേരളചരിത്രത്തിന്‌ ആധാരം ഈ കത്തുകളാണ്‌. ഫോസ്റ്ററുടെ 
'ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഫാക്ടറികള്‍' എന്ന ഗ്രന്ഥവും ടാവര്‍നിയറുടെ 
'സഞ്ചാര'ങ്ങളും ഡച്ച്‌ കാലഘട്ടത്തിലെ കേരളചരിത്രത്തിന്റെ 
പല വശങ്ങളും വെടളിപ്പെടുത്തുന്നു. 18-ാം ശതകത്തിന്റെ 


ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ കേരളക്കരയില്‍ ഒരു 
കള്ളക്കച്ചവടക്കാരനായെത്തിയ ഹാമില്‍റ്റന്‍ എന്ന 


ബ്രിട്ടീഷുകാരനും രസകരമായ ചില വിവരങ്ങള്‍ നല്കുന്നുണ്ട്‌. 
ഇന്ത്യന്‍ സസ്യങ്ങളുടെ ഓഷധഗുണത്തെ സവിസ്തരം 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന സുപ്രസിദ്ധമായ 'ഹോര്‍ത്തുസ്‌ മലബാറിക്കൂസ്‌ 
ചരിത്രപരാമര്‍ശമില്ലെങ്കില്‍ക്കൂടി, വിലപ്പെട്ട ഒരു ഗ്രന്ഥമാണ്‌. 
കേരളത്തിലെ സസ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ പ്രയോജനകരമായ പല 
അറിവുകളും അതു നല്കുന്നു. ഫോര്‍ബെസ്സും 
ബര്‍ത്തലോമിയോവും ഫ്രഞ്ചുഗ്രന്ഥകാരനായ അക്വിറ്റെയില്‍ 
ഡുപെറോണും ഡച്ചുഭരണകാലത്തെ കൊച്ചിയെക്കുറിച്ചു 
പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഫോര്‍ബെസ്‌ 1722-ല്‍ കോഴിക്കോട്‌ 
സന്ദര്‍ശിക്കുകയും ചില വിവരങ്ങള്‍ രേഖപ്പെടുത്തുകയും 
ചെയ്തു. ബര്‍ത്തലോമിയോ തിരുവിതാംകൂറിനെക്കുറിച്ച്‌ 
എഴുതുന്നു. 

ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ കേരളത്തില്‍ അധികാരം 
സ്ഥാപിച്ചതിനെക്കുറിച്ചുള്ള രേഖകള്‍ ഒട്ടേറെയുണ്ട്‌. 
“തലശ്ശേരിയിലെ കൂടിയാലോനികള്‍' (11൩ ൩/൩) 
സാമൂതിരിപ്പാടും ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്‍ഡ്യാക്കമ്പനിയും തമ്മില്‍ 
1725 തൊട്ട്‌ 1751 വരെ നടന്ന ഇടപാടുകളുടെ രേഖയാണ്‌. 
അതില്‍ കേരളത്തിലെ ആഭ്യന്തരകാര്യങ്ങളും ഡച്ചുകാരുമായി 
സാമൂതിരിപ്പാടിനുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധവും 1756-നു മുന്‍പുണ്ടായ 
മൈസൂറിന്റെ കേരളാക്രമണവും പ്രതിപാദിക്കപ്പെടുന്നു. 1793- 
ലെ 'ജോയിന്റ്‌ കമ്മീഷണര്‍മാരുടെ റിപ്പോര്‍ട്ട്‌ (11൦ 21ലാഠ7 വ്‌ ൨൦ 
101൩ ഠസ്സ്പ്ടടിഠ൦൩൦ട) ഇംഗ്ലീഷ്‌ അധിനിവേശത്തിന്റെ 
ആദ്യവര്‍ഷവും തൊട്ടുമുന്‍പും മലബാറില്‍ നടന്ന 
സംഭവങ്ങളുടെ വിവരം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. ഇന്ത്യന്‍ ഗവര്‍ണ്ണര്‍ 
ജനറല്‍ ആയിരുന്ന വെല്ലസ്സി പ്രഭുവിന്റെ ഉത്തരവിന്‍പ്രകാരം 
1800-നും 1801-നും ഇടയില്‍ മലബാര്‍പര്യടനം നടത്തിയ 
ഫ്രാന്‍സിസ്‌ ബുക്കനന്‍ മലബാറിലെ 
കൊച്ചുകൊച്ചുരാജ്യങ്ങളുടെ ആദ്യകാലചരിത്രവും തന്റെ 
സന്ദര്‍ശനകാലത്ത്‌ മലബാറില്‍ നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന 


രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവുമായ സ്ഥിതി 
ഗതികളുടെ സമഗ്രവിവരണവും രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 
ഫ്രാന്‍സിസ്ഡേയുടെ 'പെരുമാക്കന്മാരുടെ രാജ്യവും (11൩൦ 1, 
0 ൨൪൦ നഗ്സ്ണലിട) സാമുവര്‍ മെറ്റിയറുടെ 'ധര്‍മ്മരാജ്യം' (1,620 ൨ 
ന്ഥ), തിരുവിതാംകൂറിലെ തദ്ദേശ ജീവിതം' (190൦ 1.൦ ൩ 
11379൩007൦) എന്നിവയും 19൦ നൂറ്റാണ്ടിലെ കൊച്ചിയുടെയും 
തിരുവിതാംകൂറിന്റെയും ചരിത്രപരമായ പല വശങ്ങളെയും 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന. 'മലബാറിലെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ കാര്യങ്ങളെ 
സംബന്ധിച്ച ഉടമ്പടികളും കരാറുകളും മറ്റും (11്ധിടം, 
102 മഉബ്ണബ്ബ്ട ല്‍. ലി 10 18705൨ 10 18805൨ ച്പട ൩ 


ലിലാല) എന്ന വിലപ്പെട്ട ഗ്രന്ഥത്തില്‍ ലോഗന്‍ 
സമാഹരിച്ചിരിക്കുന്ന ഉടമ്പടികളും കത്തിടപാടുകളും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
കാലഘട്ടത്തിലെ കേരളചരിത്രത്തിന്റെ പ്രമാണപ്പെട്ട 
രേഖകളാണ്‌. 


പുരാവസ്തു സാമഗ്രികള്‍ 


ചരിത്രത്തിന്റെ തോഴി എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന 
പുരാവസ്തുശാസ്ത്രം ചരിത്രകാരന്‌ മിക്കപ്പോഴും 
വിശ്വാസ്യമാംവിധം മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനം നല്കാറുണ്ട്‌. 


കേരളചരിത്രത്തെ സംബന്ധിച്ച ഭഭാതികാവശിഷ്ടങ്ങളെ അഥവാ 
പുരാവസ്തു സാമഗ്രികളെ 1) സ്മാരകങ്ങള്‍ 2) നാണയങ്ങള്‍ 3) 
ശാസനങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ മൂന്നായി വിഭജിക്കാം. 


സ്മാരകങ്ങള്‍ 
മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങള്‍, ശിലാപ്രതിമകള്‍, ഹൈന്ദവ- 
ക്രൈസ്തവ:മുസ്ലിം-യഹൂദദേവാലയങ്ങള്‍, കൊട്ടാരങ്ങള്‍, 
കോട്ടകള്‍, ചരിത്രസംഭവസ്ഥലങ്ങള്‍ എന്നിവയാണ്‌ 


സ്മാരകങ്ങളില്‍ പെടുന്നവ. കൊടുങ്കല്ലറകള്‍, നടുക്കല്ലുകള്‍, 
പഴുതറകള്‍, കുടക്കല്ലുകള്‍, തൊപ്പിക്കല്ലുകള്‍, ശിലാഗുഹകള്‍ 
എന്നിങ്ങനെ ശവക്കല്ലറകളായോ പരേതസ്മാരകങ്ങളായോ 
ഉപയോഗിച്ചിരുന്ന മഹാശിലാനിര്‍മ്മിതികള്‍ അഞ്ചനാട്ടു താഴ്വര, 
തൃശൂര്‍, പോര്‍ക്കളം, എയ്യാല്‍, ചേര മനങ്ങാട, കാട്ടുകമ്പാല്‍, 
തളിപ്പറമ്പ്‌, എടയ്ക്കല്‍ മുതലായ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നു 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. അവ കേരളത്തിന്റെ 
ചരിത്രാതീതസംസ്കാരത്തിലേക്കു വെളിച്ചംവീശുന്നു. വിഴിഞ്ഞം, 
മടവൂര്‍പ്പാറ, കോട്ടുക്കല്‍, തൃക്കക്കുടി, കല്ലില്‍, തൃക്കൂര്‍, 
ഇരുനിലങ്കോട്‌, തിരുവേഗപ്പുറ(ഭ്രാന്തന്‍പാറ) 
എന്നിവിടങ്ങളിലാണ്‌ പാറയില്‍ പണിതുണ്ടാക്കിയ ഏറ്റവും 
പഴക്കമുള്ള ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ കാണപ്പെടുന്നത്‌. ചില ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ 


ഈ ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണത്തെ 
ബുദ്ധജൈനമതങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തുന്നു. എ.ഡി. എട്ടും 
പത്തും ശതകങ്ങള്‍ക്കിടയിലാണ്‌ ഇവയുടെ 
നിര്‍മ്മാണകാലമെന്നു കണക്കാക്കാം. കവിയൂരിനടുത്തുള്ള 
തൃക്കക്കുടിക്ഷേത്രത്തിലെ ശിലാശില്ലങ്ങള്‍ “അതിപ്രാചീന 
ചേരശില്ല'ങ്ങളായി പരിഗണിക്കപ്പെടുന്നു. 
പല്ലവവാസ്തുശൈലിയുടെ ഒരു കേരളീയഭേദത്തെയാണ്‌ അവ 
പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ജടാധാരിയായ ഒരു മഹര്‍ഷിയുടെ 
രൂപം തൃക്കക്കുടിയില്‍ കല്ലില്‍ കൊത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. അത്‌ 
മാമല്ലപുരത്തെ 'ഗംഗാവതാര്‌ പ്രതിമയെ അനുസ്മരിപ്പിക്കുന്നു. 
വിഴിഞ്ഞത്തെ ക്ഷേത്രത്തില്‍ 
ഉത്തരകാലപല്ലവശില്ലശൈലിയുടെ സ്വാധീനശക്തി കാണാം. 
കോട്ടുക്കല്‍ക്ഷേത്രത്തില്‍, ഇന്ത്യയില്‍ മറ്റെങ്ങുമില്ലാത്ത ഒരു 
പ്രതിമാശില്ലമുണ്ട്‌. പുരാണത്തിലെ 'നന്ദിവാനര'കഥ ഇവിടെ 
കൊത്തിവച്ചിരിക്കുന്നു. ഗര്‍ഭഗ്ൃഹത്തിന്റെ തെക്കുഭാഗത്തായി 
തൃശൂലം ധരിച്ച ഒരു വാനരരൂപവും അതിനുമുന്‍പില്‍ 
ഒറ്റക്കല്ലില്‍ ഒരു നന്ദിപ്രതിമയും ഉണ്ട്‌. രാവണന്‍, തന്റെ രാജ്യം 
ഒരു വാനരനാല്‍ നശിപ്പിക്കപ്പെടും എന്ന നന്ദികേശ്വരശാപം 
ലങ്കാദഹനസമയത്ത്‌ ഓര്‍ക്കുന്നതായാണ്‌ ഈ പ്രതിമാശില്ലം 
കൊണ്ടു സങ്കുല്ലിക്കുന്നത്‌. പെരുമ്പാവൂരിനടുത്ത്‌ കല്ലില്‍ എന്ന 
സ്ഥലത്ത്‌ പാറ തുരന്നുണ്ടാക്കിയുള്ള ഗുഹാക്ഷേത്രത്തില്‍ 
പാര്‍ശ്വനാഥന്റെയും മഹാവീരന്റെയും പത്മാവതിയുടെയും 
പ്രതിമകളുണ്ട്‌. കേരളത്തില്‍ കാണുന്ന ചുരുക്കം ചില 
ജൈനക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ഒന്നാണിത്‌. സംസ്ഥാനത്തിന്റെ വടക്കേ 
അറ്റത്തുള്ള ബന്‍ഗ്രമഞ്ചേശ്വരത്ത്‌ പഴയ രണ്ടു 
ജൈനബസ്തികളുണ്ട്‌. കരുമാടി, മാവേലിക്കര, ഭരണിക്കാവ്‌, 
മരുതൂര്‍ക്കുളങ്ങര, പള്ളിക്കല്‍ എന്നിവിടങ്ങളില്‍നിന്നും 
കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള ശിലാനിര്‍മ്മിതമായ ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങള്‍ ഏഴും 
ഒന്‍പതും ശതകങ്ങളിലെ പ്രതിമാനിര്‍മ്മാണശൈലിക്ക്‌ 
ഉത്തമോദാഹരണങ്ങളാണ്‌. ഇവ കേരളചരിത്രത്തിലെ 
'ബുദ്ധമതകാല'ത്തെ ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കുന്നു. ഈ 
കാലഘട്ടത്തില്‍ത്തന്നെ ശ്രീലങ്കയില്‍നിന്നു കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള 
ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങളോട്‌ ഇവയ്ക്കു സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. 

എ.ഡി. 95ാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തോടുകൂടിയാണ്‌ കല്ലും 
മരവും കൊണ്ടുള്ള ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണം കേരളത്തില്‍ 
തുടങ്ങുന്നത്‌. അവയുടെ ശില്ലശൈലി കേരളത്തിലെ 
കലകളുടെയും വാസ്തുവിദ്യയുടെയും പ്രതിമാശില്ലത്തിന്റെയും 
പരിണാമത്തെക്കുറിച്ച്‌ മനസ്സിലാക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. 
ശ്രീകോവിലിനും ദാരുശില്ലത്തിനും പ്രാമുഖ്യമുള്ള 
കേരളീയശൈലിയില്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌ കേരളത്തിലെ 


ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ഭൂരിഭാഗവും. എന്നാല്‍ ദ്രാവിഡശില്ലപാരമ്പര്യം 


അവകാശപ്പെടുന്ന കുറച്ചുക്ഷേത്രങ്ങളെങ്കിലും ഇവിടെ 
ഇല്ലാതില്ല. വിഴിഞ്ഞത്തെ ഭഗവതിക്ഷേത്രം ദ്രാവിഡ 
സമ്പ്രദായത്തിലുള്ള ക്ഷേത്രനിര്‍മ്മാണത്തിന്റെ ഏറ്റവും 


പഴക്കമുള്ള ഒരു മാതൃകയാണ്‌. ആദ്യകാലചോളക്ഷേത്രങ്ങളുടെ 
രീതിയിലാണ്‌ അതിന്റെ നിര്‍മ്മാണം. 9-ം ശതകമാണ്‌ അതിന്റെ 
കാലമെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. തിരുവനന്തപുരത്തെ 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രവും ദ്രാവിഡസമ്പ്രദായത്തിന്റെ ഒരു 
വലിയ മാതൃകയാണ്‌. കേരളീയശൈലിയും അതില്‍ 
പതിഞ്ഞുകാണുന്നുണ്ട്‌. തിരുവനന്തപുരത്തിനടുത്ത്‌ 
തിരുവല്ലത്തുള്ള പരശുരാമക്ഷേത്രം ദ്രാവിഡവാസ്തുവിദ്യയുടെ 
മറ്റൊരുദാഹരണമാണ്‌. തിരുവന്‍വണ്ടൂര്‍, തൃക്കൊടിത്താനം, 
തൃക്കാക്കര, ഇരിങ്ങാലക്കുട, തൃശൂര്‍(വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രം), 
തിരുവഞ്ചിക്കുളം, തൃപ്രയാര്‍, തൃപ്പൂണിത്തുറ മുതലായ 
ക്ഷേത്രങ്ങളാണ്‌ കേരളീയശൈലിയില്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടവയില്‍ 
പ്രധാനപ്പെട്ടവ. തടി കൊണ്ടുള്ള കൊത്തുപണികളുടെയും 
ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളുടെയും കാര്യത്തില്‍ കീര്‍ത്തികേട്ടവയാണ്‌ 
കേരളീയക്ഷേത്രങ്ങള്‍. ചാത്തന്‍കുളങ്ങര, വെട്ടികുളങ്ങര, 
കൊരട്ടി, തുറവൂര്‍, പാഴൂര്‍, ഓണക്കൂര്‍, ഗുരുവായൂര്‍, 


തിരുവങ്ങാട്‌, മടിയന്‍കുലം എന്നീ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ 
പൂരാണകഥകളെയും കഥാപാത്രങ്ങളെയും ഉദാഹരിക്കുന്ന 
അതിസുന്ദരമായ ദാരുശില്പങ്ങള്‍ കാണാം. ആറന്മുള, 


പനയന്നാര്‍കാവ്‌, പാഴൂര്‍, ഉദയനാപുരം, വൈക്കം, ഏറ്റുമാനൂര്‍, 
തൃശൂര്‍, തിരുവഞ്ചിക്കുളം, ഗുരുവായൂര്‍, ചെമ്മണ്‍തട്ട, 


തൊടീക്കളം, തിരുമിറ്റക്കോട്‌ മുതലായ ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ 
ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളാല്‍ അലംകൃതങ്ങളാണ്‌. ഹരിപ്പാടു 
ക്ഷേത്രത്തിലെ കൂത്തമ്പലംപോലെയും തിരുവല്ലാ 
ശ്രീവല്ലഭക്ഷേത്രത്തിലെ ഗരുഡമണ്ഡപംപോലെയും 


ശില്ലുകലാകാതുകം വളര്‍ത്തുന്ന അന്യാദൃശനിര്‍മ്മിതികളും 
കേരളീയക്ഷേത്രങ്ങളിലുണ്ട്‌. 

ക്രിസ്ത്യാനികളുടെയും മുസ്ലിങ്ങളുടെയും ചില പള്ളികളും 
ചരിത്രപരമായും വാസ്തുവിദ്യാപരമായും പ്രാധാന്യം 
വഹിക്കുന്നു. പാലയൂര്‍, പള്ളിപ്പുറം, കോട്ടക്കാവ്‌ തുടങ്ങിയ 
ഒന്‍പതു പഴയ ക്രിസ്ത്യന്‍പള്ളികള്‍ തോമസ്‌ പുണ്യവാളന്‍ 
സ്ഥാപിച്ചവയാണെന്ന്‌ പരമ്പരയാ വിശ്വസിച്ചുപോരുന്നു. 
കേരളത്തിലെ പള്ളികളുടെ നിര്‍മ്മാണത്തില്‍ കേരളീയവും 
വൈദേശികവുമായ വാസ്തുവിദ്യാസമ്പ്രദായങ്ങള്‍ സ്വാധീനം 
ചെലുത്തിയതായി കാണാം. എ. ഡി. 1225-ല്‍ നിര്‍മ്മിച്ച 
മുളന്തുരുത്തി ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ സിറിയന്‍പള്ളിയില്‍ 
ബൈബിള്‍രംഗങ്ങള്‍ ആലേഖനംചെയ്ത ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളുണ്ട്‌. 


ഉദയംപേരൂര്‍ സിറിയന്‍ കത്തോലിക്കാപ്പള്ളി ചരിത്രപ്രസിദ്ധമായ 
സുനഹദോസിന്റെ (1599) രംഗമായിരുന്നല്ലോ. കാഞ്ഞൂര്‍ 
സിറിയന്‍ കത്തോലിക്കപ്പള്ളി ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ (1790-1805) 
ചരിത്രവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. അദ്ദേഹം സമ്മാനിച്ച ഒരു 
ഓട്ടുവിളക്ക്‌ ഇന്നും ആ പള്ളി അഭിമാനപൂര്‍വ്വം 
സൂക്ഷിച്ചുപോരുന്നുണ്ട്‌. ടിപ്പുവിന്റെ സൈന്യങ്ങള്‍ ഒരുവശത്തും 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെയും നാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെയും 
സംയുക്തസൈന്യങ്ങള്‍ മറുവശത്തുമായി ഏറ്റുമുട്ടുന്ന 
സമരരംഗം ആലേഖനംചെയ്ത ഒരു ചുവര്‍ചിത്രം ആ പള്ളിയുടെ 
പുറംഭിത്തിയില്‍ കാണാം. പചേപ്പാട്ടെ ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ 
സിറിയന്‍പള്ളിയുടെ ചുവരുകളില്‍ യേശുക്രിസ്തുവിന്റെ 


ജീവിതത്തില്‍നിന്നുള്ള ചില ദൃശ്യങ്ങളുടെയും 
യേശുശിഷ്യന്മാരുടെയും ചിത്രങ്ങള്‍ വരച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
റോമന്‍മാത്യകയില്‍ നിര്‍മ്മിച്ച കോതമംഗലം ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ 
സിറിയന്‍പള്ളിയുടെ ത്രികോണാകൃതിയിലുള്ള കമാനം 
പേര്‍ഷ്യക്കാരോ പശ്ചിമേഷ്യക്കാരോ ആയ ശില്പികള്‍ 
നിര്‍മ്മിച്ചതാവണം. കേരളത്തിലെ ലത്തീന്‍ 
കത്തോലിക്കാപ്പള്ളിയുടെ നിര്‍മ്മിതിയില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 


ശില്പശൈലിയുടെ അതിപ്രസരം ദൃശ്യമാണ്‌. വാസ്‌കോ ഡ 
ഗാമയെ എല്ലാ ബഹുമതികളോടുംകൂടി സംസ്കരിച്ച 
ഫോര്‍ട്ടുകൊച്ചിയിലെ സെന്റ്‌ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ പള്ളി, ചരിത്രത്തില്‍ 
വര്‍ണ്ണോജ്ജ്വലമായി നില്ക്കുന്ന ഒരു ഗംഭീരഭൂതകാലത്തിന്റെ 
സ്മരണകള്‍ ഇന്നും നമ്മില്‍ ഉണര്‍ത്തിവിടുന്നു. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, 
മാടായി, ശ്രീകണ്ഠപുരം, കാസര്‍കോട്‌ തുടങ്ങിയ 
പ്രദേശങ്ങളിലെ മുസ്സിംപള്ളികള്‍ക്കും ചരിത്ര പ്രാധാന്യം ഉണ്ട്‌. 
കേരളത്തില്‍ ആകെ എട്ടു ജൂതദേവാലയങ്ങളാണുള്ളത്‌. 
മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ മൂന്ന്‌, എറണാകുളത്തു രണ്ട്‌, ചേന്നമംഗലത്തും 
പറവൂരും മാളയിലും ഓരോന്ന്‌ഇങ്ങനെയാണ്‌ അവയുടെ 
കണക്ക്‌. മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ 1567-ല്‍ പണികഴിപ്പിച്ച 
വെള്ളജൂതന്മാരുടെ പള്ളിയാണ്‌ ഇവയില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനം. 
ഹിന്ദുക്കളുടെയും ക്രിസ്ത്യാനികളുടെയും മുസ്ലിങ്ങളുടെയും 
ദേവാലയങ്ങള്‍ ചിലേടങ്ങളില്‍ ഒന്നുചേർന്നു നില്ക്കുന്ന 
കാഴ്ചകൌതുകകരമാണ്‌. ഇതിനൊരുദാഹരണമാണ്‌ 
തിരുവനന്തപുരം നഗരത്തിലെ പാളയം, താഴത്തങ്ങാടി 
(കോട്ടയം), പുറക്കാട്‌, ചങ്ങനാശ്ശേരി എന്നിവിടങ്ങളിലും ഈ 
പ്രത്യേകത കാണാം. ചേന്നമംഗലത്തുള്ള (പറവൂര്‍ താലൂക്ക്‌) 
കോട്ട്ടൈക്കോവിലകത്ത്‌ ഒരേയൊരു വളപ്പിനുള്ളില്‍ മിക്കവാറും 
തൊട്ടുതൊട്ട്‌ ഹൈന്ദവരുടെയും ക്രിസ്ത്യാനികളുടെയും 
മുസ്ലിങ്ങളുടെയും ജൂതന്മാരുടെയും ദേവാലയങ്ങള്‍ 
നില്ക്കുന്നതു കാണാം. കോട്ടയം ജില്ലയിലെ എരുമേലിയില്‍ 


ശാസ്താക്ഷേത്രത്തിനടുത്തായി സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന വാവരുപള്ളി 
സുപ്രസിദ്ധമാണ്‌. ശബരിമലയ്ക്ക്‌ ആ വഴി പോകുന്ന 
ഹൈന്ദവതീര്‍ത്ഥാടകരെല്ലാം വാവരുപള്ളിയും 
സന്ദര്‍ശിക്കാറുണ്ട്‌. പൂര്‍വ്വകാലത്തു കേരളീയജനങ്ങളില്‍ 
നിലനിന്ന സാമുദായികസൌഹാര്‍ദ്ദത്തെയും ഭരണാധികാരികള്‍ 
പിന്തുടര്‍ന്നുപോന്ന വിശാലമായ 
അന്യമതസഹിഷ്ണുതാനയത്തെയുമാണ്‌ മേല്പറഞ്ഞ 
കാര്യങ്ങള്‍ തെളിയിക്കുന്നത്‌. 


കൊട്ടാരങ്ങള്‍ 
കൊട്ടാരങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ടത്‌ പത്മനാഭപുരം 
കൊട്ടാരമാണ്‌. കന്യാകുമാരി ജില്ലയിലാണെങ്കിലും 


കേരളഗവണ്ടെന്റിന്റെ നിയന്ത്രണത്തിലാണ്‌ അത്‌. ചരിഞ്ഞ 
മേല്‍ക്കൂരകളും കൊത്തുപണിചെയ്ത തൂണുകളുമുള്ള ആ 
കൊട്ടാരം കേരളീയമായ വാസ്തുവിദ്യാസവിശേഷതകളാല്‍ 
സമാകര്‍ഷകമായിരിക്കുന്നു. കൊട്ടാരത്തിന്റെ ഒരു മുറിയില്‍, 
തനി കേരളീയശൈലിയിലുള്ള ചുവര്‍ചിത്രങ്ങള്‍ ഏറ്റവും നല്ല 
രീതിയില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നു. എ.ഡി. 1552-ല്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ പണിയിച്ച്‌ അന്നത്തെ കൊച്ചീരാജാവായ 
വീരകേരളവര്‍മ്മയ്ക്കു സമ്മാനിച്ച മട്ടാഞ്ചേരിയിലെ 
ഡച്ചുകൊട്ടാരം കേരളീയശില്ലമാത്യകയില്‍ യൂറോപ്യന്മാര്‍ 
ഇന്ത്യയില്‍ നിര്‍മ്മിച്ച മന്ദിരങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പഴക്കമുള്ള 
ഒന്നാണ്‌. രാമായണകഥ ആലേഖനംചെയ്ത്‌ 45 
ചുവര്‍ചിത്രങ്ങള്‍ ആ കൊട്ടാരത്തിലുണ്ട്‌. ചില 
ചിത്രകലാനിരൂപകന്മാരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍, 
“കേരളീയചിത്രകലയെ അജന്തയിലെയും ബാഘിലെയും 
ചിത്രങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തുന്ന ബരദ്ധകല'യുടെ 
സ്വാധീനമുദ്രകള്‍ ഈ ചിത്രങ്ങളില്‍ പ്രകടമാണ്‌. 17ാം 
ശതകത്തിലാണ്‌ ഇവ രചിക്കപ്പെട്ടത്‌. കായംകുളത്തിനടുത്തുള്ള 


കൃഷ്ണപുരം കൊട്ടാരമാണ്‌ മറ്റൊന്ന്‌. കായംകുളം 
പിടിച്ചടക്കിയതിനുശേഷം മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മ(1 7729-56) 


പണികഴിപ്പിച്ച ഈ കൊട്ടാരം കേരളീയവാസ്തുശില്ലത്തിന്‌ ഒരു 
മികച്ച മാതൃകയാണ്‌. ഈ കൊട്ടാരത്തിലാണ്‌, ഇതുവരെ 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ളവയില്‍വച്ച്‌ ഏറ്റവും വലിയ 
ചുവര്‍ചിത്രമുള്ളത്‌. ഗജേന്ദ്രമോക്ഷം കഥയെ ഉദാഹരിക്കുന്ന 
ഈ ചിത്രം ഭിത്തിയുടെ 154 ചതുരശ്രയടി സ്ഥലം നിറയ്ക്കുന്നു. 


കോട്ടകള്‍ 
അഞ്ചുതെങ്ങ്‌, പള്ളിപ്പുറം(വൈപ്പിന്‍ദ്വീപ്‌), കോട്ടപ്പുറം, 


പാലക്കാട്‌, തലശ്ശേരി, കണ്ണൂര്‍, ബേക്കല്‍, കല്‍നാട്‌, 
ഹോസ്ദുര്‍ഗ്ഗ്‌, കുമ്പള എന്നിവിടങ്ങളിലാണ്‌ പ്രധാനപ്പെട്ട 
കോട്ടകള്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നത്‌. 1695-ല്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നിര്‍മ്മിച്ച 
ചതുരാകൃതിയിലുള്ള അഞ്ചുതെങ്ങുകോട്ട ഇപ്പോഴും വലിയ 
കേടുകൂടാതെ സംരക്ഷിക്കപ്പെട്ടു പോരുന്നു. 
ഷട്കോണാകൃതിയിലുള്ള പള്ളിപ്പുറം കോട്ടയ്ക്ക്‌ 
ആയക്കോട്ടയെന്നും അഴിക്കോട്ടെയെന്നും പേരുണ്ട്‌. ഇത്‌ 
ഇന്ത്യയിലെ ഏറ്റവും പഴക്കംചെന്ന യൂറോപ്യന്‍കോട്ടയാണെന്നു 
തോന്നുന്നു. 1503 -ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ നിര്‍മ്മിച്ച ഈ കോട്ട 
കേരളത്തിലെ പുരാവസ്തുവകുപ്പ്‌ ഒരു ചരിത്രസ്മാരമായി 
സൂക്ഷിക്കുന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ അവരുടെ 
ശക്തികേന്ദ്രമാക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചപ്പോള്‍ 1524-ല്‍ 
നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌ കോട്ടപ്പുറം കോട്ട തകര്‍ന്നിടിഞ്ഞുപോയ ഈ 
കോട്ടയുടെ ഒരു മതിലിന്റെ അവശിഷ്ടങ്ങളും ഏതാനും 
പട്ടാളത്താവളങ്ങളും അവിടെ കാണാനുണ്ട്‌. ഇപ്പോള്‍ അത്‌ 
പുരാവസ്തുവകുപ്പിന്റെ സൂക്ഷിപ്പിലാണ്‌. 1766-ല്‍ ഹൈദരാലി 
നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌ പാലക്കാട്ടുകോട്ട. കനത്ത ഭിത്തികളും 
നാലുമൂലയ്ക്കും നടുക്കും ഉറച്ച കൊത്തളങ്ങളുമുള്ള 
ചതുരാകൃതിയായ ഈ കോട്ട ഇപ്പോഴും കേടില്ലാതെ നില്ക്കുന്നു. 
185ാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ കെട്ടിയതാണ്‌ തലശ്ശേരിക്കോട്ട. 
ഇതും ചതുരാകൃതിയാണ്‌. ചെങ്കല്‍കൊണ്ടാണ്‌ 
കെട്ടിയിരിക്കുന്നത്‌. പഴുതുകളുള്ള ഉയര്‍ന്ന കൂറ്റന്‍ ഭിത്തികളും 
ഇരുപാര്‍ശ്വങ്ങളിലെയും ഉറച്ച കൊത്തളങ്ങളും ഈ കോട്ടയുടെ 
പ്രത്യേകതകളാണ്‌. കണ്ണൂര്‍ നഗരത്തിലെ സെന്റ്‌ ആന്‍ജലോ 
കോട്ട 16-ാം ശതകത്തിന്റെ പ്രാരംഭത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌. ചെങ്കല്ലുകൊണ്ട്‌ ത്രികോണാകൃതിയില്‍ കെട്ടിയ 
ആ കോട്ട ഇപ്പോള്‍ മിക്കവാറും ശൂന്യമായിക്കിടക്കുന്നു. 
അതിലെ കെട്ടിടങ്ങളില്‍ പകുതിയും തകര്‍ന്നുവീണുപോയി. 
17-ാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ബെദനോറിലെ ശിവപ്പനായ്ക്കൻ 
നിര്‍മ്മിച്ചതെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്ന ബേക്കല്‍കോട്ടയാണ്‌ 
ഏറ്റവും വലിയ കോട്ട. കേരളത്തില്‍ കേടുപാടില്ലാതെ 
സൂക്ഷിക്കുന്ന കോട്ടയും ഇതാണ്‌ “ . ഹോസ്ദുര്‍ഗ്ഗിലെയും 
കുമ്പളയിലെയും ചന്ദ്രഗിരി(കല്‍നാട്‌ുയിലെയും കോട്ടകളും 
ബെദനോര്‍നായിക്കന്മാർ നിര്‍മ്മിച്ചവയാണ്‌. അവയുടെ പല 
ഭാഗങ്ങളും ഇപ്പോള്‍ തകര്‍ന്നു പോയിരിക്കുന്നു. 
കേരളചരിത്രത്തിലെ വിഭിന്നകാലഘട്ടങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ഒട്ടേറെ ചെറുകോട്ടകളുടെയും കാവല്‍ക്കോട്ടകളുടെയും 
നഷ്ടശിഷ്ടങ്ങള്‍ രാജ്യത്ത്‌ അങ്ങിങ്ങു ചിതറിക്കിടപ്പുണ്ട്‌. 
ടിപ്പുവിന്റെ ആക്രമണങ്ങളെ തടയാന്‍ ധര്‍മ്മരാജാവ്(1758-1798) 
കെട്ടിച്ച നെടുങ്കോട്ടയുടെ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍, ചാലക്കുടി-അഞ്ചല്‍ 


റോഡിനു കിഴക്ക്‌ ഒരു മൈലോളം ഉള്ളോട്ടു മാറി കോട്ടമുറിയില്‍ 
ഇപ്പോഴും കാണാം. ചേറ്റുവാ, തൃശൂര്‍, ചാലിയം, വടകര, 
കോട്ടയ്ക്കല്‍, മുള്ളൂര്‍ക്കര, ഏനാമക്കല്‍, കൂത്തുപറമ്പ്‌, 
കാരിക്കോട്‌ എന്നീ പ്രദേശങ്ങളില്‍ പഴയ കോട്ടകളുടെ 
അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കാണാനുണ്ട്‌. പള്ളിപ്പുറത്തെ സുപ്രസിദ്ധമായ 
വൈപ്പിന്‍കോട്ടയില്‍ സെമിനാരിയുടെയും ജസ്യൂട്ട്‌ 
കോളേജിന്റെയും അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ഇന്നും കാണാം. 

കേരള ചരിത്രവിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്കു താത്പര്യമുള്ള 
സുപ്രസിദ്ധമായ ചില ചരിത്രസ്ഥലങ്ങളുണ്ട്‌. കൊടുങ്ങല്ലൂരെ 
പഴയ തിരുവഞ്ചിക്കുളം ക്ഷേത്രത്തിനടുത്തുള്ള 
ചേരമാന്‍പറമ്പാണ്‌ ഇവയില്‍ ഏറ്റവും ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായിട്ടുള്ളത്‌. 
അവിടെ വാണുകൊണ്ടാണ്‌ ചേരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ കേരളഭരണം 
നിര്‍വൃഹിച്ചതെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. കൊച്ചിയിലെ 
പുരാവസ്തു ഗവേഷണവകുപ്പുകാർ 1945 മുതല്‍ 1946 വരെ 
പരീക്ഷണാര്‍ത്ഥം നടത്തിയ ഉല്‍ഖനനത്തിന്റെ ഫലമായി 
അവിടെനിന്ന്‌ ആയിരത്തിലധികം ചരിത്രാവശിഷ്ടശകലങ്ങള്‍ 
കണ്ടുകിട്ടുകയുണ്ടായി. തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തിന്‌ ഏതാനും മൈല്‍ 
മാത്രം അകലെയുള്ള തൃക്കണാമതിലകവും കരുപ്പടന്നയും 
ചരിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള മറ്റു രണ്ടു സ്ഥലങ്ങളാണ്‌. ഇന്ന്‌ ഈ 
പ്രദേശങ്ങളില്‍ അവയുടെ പുരാതനപ്രാഡി 
പ്രഖ്യാപിക്കാന്‍പോന്ന ചരിത്രാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ഒന്നുമില്ല തന്നെ. 
എങ്കിലും തൃക്കണാമതിലകം പഴയകാലത്തു വിഖ്യാതമായ ഒരു 


വിദ്യാകേന്ദ്രമായിരുന്നു. ഇന്നത്തെ കരുപ്പടന്ന ഒന്നാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ പുകള്‍പെറ്റ കരൂര്‍ എന്ന രാജധാനി 
ആയിരുന്നിരിക്കണം. പണ്ടത്തെ കീഴ്മലൈനാടിന്റെ 
ആസ്ഥാനമായിരുന്ന കാരിക്കോട്(തൊടുപുഴയ്ക്കടുത്ത്‌) 
മറ്റൊരു ചരിത്രസ്ഥലമാണ്‌. ഇവിടത്തെ കോട്ടകളുടെ 
നഷ്ടാവശിഷ്ടങ്ങളും അണ്ണാമലക്ഷേത്രവും 


ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടേണ്ടവയാണ്‌. തമിഴ്ശില്ലുകലയുടെ സ്വാധീനശക്തി 
ഈ ക്ഷേത്രത്തില്‍ പ്രതിഫലിച്ചുകാണാം. ക്ഷേത്രത്തിലെ 
ശിലാലോഹപ്രതിമകള്‍, വിളക്കുകള്‍, മണികള്‍ തുടങ്ങിയവ 
പതിനാലും പതിനാറും നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കിടയില്‍ 
നിര്‍മ്മിച്ചവയാണെന്നു കരുതപ്പെടുന്നു. കോഴിക്കോട്ടെ പഴയ 
കളക്ടറേറ്റിനു തെക്കുകിഴക്കുള്ള കോട്ടപ്പറമ്പ്‌ എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
ഭാഗം സാമൂതിരിപ്പാടിന്റെ പ്രാചീനസ്ഥാനമായിരുന്നു. 
മുതലക്കുളം അദ്ദേഹത്തിന്റെ അടുക്കളക്കുളവും മാനാഞ്ചിറ 
സ്്‌നാനഘട്ടവുമായിരുന്നത്രേ. "1498-ം വര്‍ഷത്തില്‍ വാസ്‌കോ 
ഡ ഗാമ ഇവിടെ കപ്പക്കടവില്‍ വന്നിറങ്ങി” എന്നു കൊത്തിയ 
സ്മാരകസ്തംഭം നാട്ടിയിരിക്കുന്ന കപ്പാട്ടുകടപ്പുറം, അവിടെ 
പതിഞ്ഞ വിദേശശക്തിയുടെ ആദ്യത്തെ കാല്ലാടുകള്‍ 


ഇന്ത്യയില്‍ വൈദേശികസാമ്രാജ്യാധിപത്യമായി വികസിച്ച 
ചരിത്രം പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. 


നാണയങ്ങള്‍ 

കേരളചരിത്രരചനയെ നാണയങ്ങളുടെ പഠനം നല്ലപോലെ 
സഹായിക്കുന്നു. ചരിത്രകാരനു വിലപ്പെട്ട സൂചനകളും 
തെളിവുകളും നല്കുന്ന തീയതികളും ചിഹ്നങ്ങളും 
വാകൃശകലങ്ങളും നാണയങ്ങളിലുണ്ടായിരിക്കും. 
ഏതദ്ദേശീയവും വൈദേശികവുമായ പലതരം നാണയങ്ങള്‍ 
പഴയകാലംമുതലേ കേരളത്തില്‍ പ്രചരിച്ചുപോന്നു. 
ഇവിടെനിന്നു കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള ഏറ്റവും പഴക്കംചെന്ന 
വിദേശനാണയങ്ങള്‍ റോമന്‍നാണയങ്ങളാണ്‌. 1851-ല്‍ 
കൂത്തുപറമ്പിനടുത്തുള്ള കോട്ടയത്തു നിന്ന്‌ അഞ്ചു 
തലച്ചുമടോളം വരുന്ന റോമന്‍നാണയങ്ങള്‍ 
കണ്ടുകിട്ടുകയുണ്ടായി. ഇതുകൂടാതെ തൃശൂര്‍ ജില്ലയിലെ 
ഏയ്യാല്‍നിന്നും കേരളത്തിന്റെ മറ്റു ചില ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും 
റോമന്‍ നാണയങ്ങള്‍ കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ഏയ്യാല്‍നിന്നു കണ്ടെടുത്ത 
നാണയങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 13 സ്വര്‍ണ്ണനാണയങ്ങളും 71 
റോമന്‍ 'ദീനാരിയസ്‌' നാണയങ്ങളും ഉള്‍പ്പെടുന്നു. ബി.സി. 117 
മുതല്‍ എ.ഡി. 123 വരെ 240 വര്‍ഷം നിലവിലിരുന്ന റോമന്‍ 
നാണയങ്ങളാണിവ. രാജശേഖരന്റെ(820-844) 
വാഴപ്പള്ളിശാസനത്തില്‍ ദീനാരിയസ്‌ നാണയങ്ങളെ വ്യക്തമായി 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. കൂടാതെ വള്ളുവള്ളി(വടക്കന്‍ പറൂറിനടുത്ത്‌;), 
പൂഞ്ഞാര്‍, ഇടമറുക, നിരണം എന്നീ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നും 
റോമന്‍നാണയങ്ങള്‍ ലഭിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ ” . ഇന്നോളം കിട്ടിയിട്ടുള്ള 
തെളിവുകളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍, പുരാതനകാലത്ത്‌ 
റോമന്‍നാണയങ്ങള്‍ക്ക്‌ കേരളത്തില്‍ പ്രചുരപ്രചാരം 
ഉണ്ടായിരുന്നെന്നു തീര്‍ത്തുപറയാം. വിഭിന്നഘട്ടങ്ങളില്‍ ഇവിടെ 
അറബിനാണയങ്ങളും സിലോണ്‍നാണയങ്ങളും പ്രചരിച്ചിരുന്നു. 
കോതമംഗലത്തുനിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയവയില്‍പ്പെട്ട നാലു 
സ്വര്‍ണ്ണനാണയങ്ങള്‍ 1960-1961 കാലത്ത്‌ കേരളത്തിലെ 
പുരാവസ്തുവകുപ്പിനു ലഭിക്കുകയുണ്ടായി. അവ ഒമ്മായത്ത്‌ 
ഖലീഫമാര്‍ (എ. ഡി. 661-750) പുറപ്പെടുവിച്ചിരുന്ന 
നാണയങ്ങളാണെന്നു തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. പഴയകാലത്തു 
കേരളത്തില്‍ പ്രചരിച്ചിരുന്ന സിലോണ്‍ നാണയമാണ്‌ 
'ഈഴക്കാള്‍', പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെയും ഡച്ചുകാരുടെയും 
കാലത്ത്‌ ഇവിടെ 'സെക്വിന്‍' എന്ന വെനീഷ്യന്‍ നാണയവും 
'ഡുക്കറ്റ്‌' എന്ന മൂറിഷ്‌ നാണയവും 'റിയര്‍' എന്ന സ്പാനിഷ്‌ 
നാണയവും പ്രചരിക്കുകയുണ്ടായി. 

കേരളത്തിന്റേതല്ലാത്ത ഒട്ടുവളരെ ഇന്ത്യന്‍ നാണയങ്ങള്‍ 


കേരളത്തിന്റെ പലഭാഗത്തുനിന്നും കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ബുദ്ധന്റെ 
കാലത്തുതന്നെ പ്രചാരത്തിലുണ്ടായിരുന്ന മൂുദ്രിത(2൨൩൩ 
൭11൭0) നാണയങ്ങളാണ്‌ അവയില്‍ ഏറ്റവും പഴക്കം ചെന്നവ. 
1946-ല്‍ കോട്ടയം ജില്ലയിലെ എലിക്കുളങ്ങര നിന്നും തൃശൂര്‍ 
ജില്ലയിലെ എയ്യാല്‍ നിന്നും ആകെ 218 എണ്ണമുള്ള രണ്ടു 
നാണയശേഖരങ്ങള്‍ കണ്ടുകിട്ടി ' . പറവൂര്‍നിന്നു കിട്ടിയ മൂന്നു 
സ്വര്‍ണ്ണനാണയങ്ങളില്‍ പല ചിഹ്നങ്ങളുടെയും കൂട്ടത്തില്‍ ആന, 
അമ്പ്‌, വില്ല്‌ എന്നിവയുടെ ചിഹ്നങ്ങളുണ്ട്‌. ഒന്‍പതും പത്തും 


ശതകങ്ങളിലെ ചേരനാണയങ്ങളാണ്‌ ഇവയെന്ന്‌ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ പുരാവസ്തുവകുപ്പിന്റെ പ്രസിദ്ധീകരണ 
പരമ്പരയില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു 2 . എന്നാല്‍, ആ 


നാണയങ്ങളിലെ മറ്റു ചിഹ്നങ്ങളുടെ ആകൃതിയും ക്രമവും 
നോക്കുമ്പോള്‍ അവ മുദ്രിത നാണയങ്ങളാണ്ടെന്നത്രേ 
തോന്നുക. ആനയും വില്ലും അമ്പും ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ 
ചിഹ്നങ്ങളാണ്‌. ആ നാണയങ്ങള്‍ പ്രചരിപ്പിച്ച കാലത്ത്‌ 
മേല്പറഞ്ഞ ചിഹ്നങ്ങള്‍ അവയില്‍ കൊത്തിച്ചേര്‍ത്തതാകാന്‍ 
സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌. ചോളപാണ്ഡ്യനാണയങ്ങളുള്‍പ്പെടെ 
ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ രാജാക്കന്മാരുടെ പല നാണയങ്ങളും പണ്ട്‌ 
കേരളത്തില്‍ പ്രചരിച്ചിരുന്നു. ചോളരുടെ സ്വര്‍ണ്ണനാണയമായ 
“ആനയച്ച' എ.ഡി. 1200-നടുത്തും മധുരസുല്‍ത്താന്മാരുടെ 
'തുലുക്കക്കാശ്‌' 14-ാം ശതകത്തിലും ഇവിടെ പ്രചാരത്തിലായി. 
145൦ ശതകത്തിലുണ്ടായ 'ഉണ്ണിയാടീചരിത'ത്തില്‍ 
തുലുക്കക്കാശിനെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. 

കേരളീയ രാജാക്കന്മാര്‍ വളരെ നേരത്തെ സ്വന്തം 
നാണയങ്ങള്‍ പുറപ്പെടുവിച്ചിരുന്നു. പരശുരാമന്‍ 
നടപ്പാക്കിയതെന്നു പറയാറുള്ള 'രാശി'യെന്ന സ്വര്‍ണ്ണനാണയം 
കേരളത്തിലെ ഏറ്റവും പഴയ നാണയമായി കരുതപ്പെടുന്നു. 
അടുത്തത്‌, 'കലിയുഗരാജന്‍' അഥവാ 'കലിയുഗരായന്‍പണം' 
ആണ്‌. ഇത്‌ ഒരുകാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ ഉടനീളം പ്രചരിച്ചിരുന്നു 
എന്നാണ്‌ ഡബ്ല്യു. ഏല്യട്ടിന്റെ അഭിപ്രായം. പൊന്ന്‌, അച്ച്‌, പണം, 
കാശ്‌, അഴകച്ച്‌, തിരമം മുതലായവ 9ാം നൂറ്റാണ്ടുതൊട്ട്‌ 13-ാം 
നൂറ്റാണ്ടുവരെ കേരളത്തില്‍ പ്രചരിച്ച നാണയങ്ങളാണ്‌. 
വീരകേരളവര്‍മ്മ എന്ന കേരളരാജാവിന്റെ പേരുള്ള 31 
വെള്ളിനാണയങ്ങള്‍ തിരുനല്‍വേലി ജില്ലയിലെ 
ശങ്കരന്‍കോയില്‍ത്താലൂക്കില്‍പ്പെട്ട വൈകൈക്കുളം 
ഗ്രാമത്തില്‍നിന്ന്‌ 1944-ല്‍ കണ്ടുകിട്ടുകയുണ്ടായി. ആ 
നാണയത്തിന്റെ ഒരു വശത്ത്‌ ആനത്തോടിയുടെ ചിഹ്നവും 
മറുവശത്ത്‌ ശ്രീഗണ്ഡിരാങ്കുശസ്യന(വീരന്മാര്‍ക്ക്‌ 
അങ്കുശമായുള്ളവന്റെ എന്ന വാകൃശകലവുമുണ്ട്‌. ഈ 
നാണയങ്ങളില്‍ പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന വീരകേരളന്‍ ഏതു 


ചേരരാജാവാണെന്ന്‌ തൃപ്തികരമായി ഇനിയും തീരുമാനിച്ചിട്ടില്ല. 
“ജേര്‍ണല്‍ ആഫ്‌ ന്യൂമിസമാറ്റിക്സ്‌ സൊസൈറ്റി ഓഫ്‌ ഇന്‍ഡ്യ 
എന്ന മാസികയില്‍ ഒരു ലേഖകന്‍, ചോളപുരം ശാസനത്തില്‍ 
പ്രസ്തുതനായ വീരകേരളന്‍ എന്ന വേണാട്ടുരാജാവാണ്‌ ഈ 
നാണയങ്ങളിലെ വീരകേരളന്‍ എന്നു പറയുന്നു 3 
കോലത്തിരിരാജാവും കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിയും 'പണം' 
എന്ന നാണയം പുറപ്പെടുവിച്ചിരുന്നു. കോലത്തിരിയുടെ പഴയ 
പണത്തില്‍നിന്നും തിരിച്ചറിയാന്‍വേണ്ടി സാമൂതിരി തന്റെ 
നാണയത്തിന്റെ പേര്‌ 'വീരരായന്‍ പുതിയ പണം' എന്നാക്കി. 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും രാജാക്കന്മാര്‍ വിവിധ 
കാലഘട്ടങ്ങളില്‍ സ്വന്തം നാണയങ്ങള്‍ ഇറക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. 
കൊച്ചിരാജാവ്‌ നാണയം അടിക്കാനുള്ള അവകാശം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍നിന്നു നേടുകയും ഡച്ചുകാരുടെ കാലത്ത്‌ 
അവരുടെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ കര്‍ശനമായ 
നിയന്ത്രണത്തിന്‍കീഴിലാണെങ്കില്‍ക്കൂടി, ആ അവകാശം 
തുടര്‍ന്നുപോരികയും ചെയ്തു. തിരുവിതാംകൂര്‍ 
രാജാക്കന്മാരുടെ രണ്ടു സ്വര്‍ണ്ണനാണയങ്ങളായിരുന്നു 
“അനന്തരായന്‍പണ്വും “അനന്തവരാഹ്‌നും. അവര്‍ 
വെള്ളിച്ചക്രവും അടിച്ചിരുന്നു. കൊച്ചിരാജാക്കന്മാരുടെ 
നാണയങ്ങളില്‍ 'പുത്തന്‍' ആയിരുന്നു കൂടുതല്‍ പ്രചാരം 
നേടിയത്‌. മാര്‍സ്ഡന്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതുപോലെ കണ്ണൂരെ 
ആലി രാജാവ്‌ 1731 -നും 1788-നും ഇടയില്‍ സ്വന്തം നാണയം 
പുറപ്പെടുവിച്ചിരുന്നു. ആ നാണയങ്ങളില്‍, അവ 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ കാലം ഹിജറാവര്‍ഷത്തില്‍ 35 എന്നും മറ്റും 
ചുരുക്കിയാണ്‌ കൊടുത്തിട്ടുള്ളത്‌. പല തീയതികളും 
തെറ്റുമാണ്‌. ടിപ്പു സുല്‍ത്താന്‍ കോഴിക്കോട്ട്‌ ആധിപത്യം 
സ്ഥാപിച്ച കാലത്ത്‌ മാലുദി എന്ന പേരില്‍ പരിഷ്കരിക്കപ്പെട്ട 
ഹിജ്റ 1215, 1217, 1218 തുടങ്ങിയ വര്‍ഷങ്ങളില്‍ പുറപ്പെടുവിച്ച 
ഒട്ടേറെ ചെമ്പുനാണയങ്ങള്‍ ആ പ്രദേശത്തുനിന്ന്‌ 1960-ല്‍ 
കണ്ടെടുത്തു. 

ഡച്ചുകാരുടെ ചെമ്പുനാണയങ്ങള്‍, പല രീതിയിലുള്ള 


വരാഹന്‍നാണയങ്ങള്‍പ[പ്രറങ്കിവരാഹന്‍. ഇക്കേരിവരാഹന്‍ 
തുടങ്ങിയവ), ആനക്കാശ്(മുസ്ലിം 
ഭരണത്തിനുമുന്‍പുണ്ടായിരുന്ന മൈസൂര്‍ നാണയം, 
സുല്‍ത്താന്‍കാശ്‌ (ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്റെ നാണയം), മാഹിപ്പണം, 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ സൂററ്റ്‌ രൂപ, കമ്പനി രൂപ തുടങ്ങിയവ 
ആധുനികകാലത്ത്‌ കേരളത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ 
പ്രചരിച്ചിരുന്ന നാണയങ്ങളാണ്‌. മലബാര്‍ഭാഗത്ത്‌ 


പ്രചാരത്തിലിരുന്ന കൌതുകകരമായ ഒരു നാണയമാണ്‌ 
മാഹിപ്പണം. മാഹിയിലെ ഫ്രഞ്ചുപ്രദേശങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി 


ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ അടിച്ച കനംകുറഞ്ഞ ഒരു വെള്ളിനാണയമാണിത്‌. 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈയസ്റ്റിന്‍ഡ്യാക്കമ്പനി തലശ്ശേരിയിലെ 
കമ്മട്ടത്തില്‍നിന്ന്‌ 1799-ലും 1805-ലും പുറപ്പെടുവിച്ച 
വെള്ളിനാണയങ്ങളാണ്‌ 19ഠാം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യ കാലത്ത്‌ 
മലബാറില്‍ സര്‍വ്വസാധാരണയായി പ്രചരിച്ചിരുന്നത്‌. 
കമ്മട്ടത്തിന്റെ പേരിലെ 1 എന്ന ആദ്യക്ഷരം അതില്‍ 
അടിച്ചിരുന്നു. 1799-ല്‍ അവര്‍ ഇറക്കിയ നാണയങ്ങളില്‍ 99 
എന്ന അക്കം കാണാം.* ഇന്ത്യയ്ക്കു സ്വാതന്ത്ര്യം ലഭിക്കുമ്പോള്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിനു മാത്രമേ സ്വന്തമായി നാണയം അടിക്കാന്‍ 
സ്വാതന്ത്ര്യം ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. 1950 ഏപ്രില്‍ 1൦ തീയതി 
മുതല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ നാണയങ്ങള്‍ക്കു നിയമസാധുത്വം 
ഇല്ലാതായി. കൊച്ചിയില്‍ 1075 മിഥുനം (1900 ജൂണ്‍ 14) തൊട്ട്‌ 
ബ്രിട്ടീഷിന്‍ഡ്യന്‍ നാണയങ്ങള്‍ മാത്രം പ്രചാരത്തില്‍ വന്നു. 


ശാസനങ്ങള്‍ 
കേരളത്തിന്റെ പ്രാചീനചരിത്രത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
ശിലാതാമ്രശാസനങ്ങള്‍ വിശ്വാസയോഗ്യമായ രേഖകളാണ്‌. 
കേരളത്തില്‍ നിലവിലിരുന്ന വിവിധ രാജ്യങ്ങളുടെ 
രാജവംശചരിത്രം രചിക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നതിനു പുറമേ അവ 
ഭിന്നകാലഘട്ടങ്ങളിലെ ജനങ്ങളുടെ രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവും 
സാംസ്കാരികവുമായ ജീവിതത്തിലേക്കു വെളിച്ചംവീശുകയും 


ചെയ്യുന്നു. പ്രാചീനകാലത്തുണ്ടായിരുന്ന 
പ്രാദേശികസമിതികളുടെ ഘടന, ക്ഷേത്രഭരണത്തിനു 
ചെയ്തിരുന്ന ഏര്‍പ്പാടുകള്‍, ജന്മിയും കുടിയാനും 
തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധത്തിന്റെ സ്വഭാവം, വിദ്യാപീഠങ്ങളുടെ 
പ്രവര്‍ത്തനം മുതലായവയെക്കുറിച്ചു മനസ്സിലാക്കാന്‍ 


ശാസനങ്ങള്‍ നമ്മെ സഹായിക്കുന്നു. അവയില്‍ കാണുന്ന 
തീയതികള്‍, ചിഹ്നങ്ങള്‍, ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രപരമായ സൂചനകള്‍ 
മുതലായവ കേരളചരിത്രത്തിലെ കുഴഞ്ഞുമറിഞ്ഞ ഒട്ടേറെ 
പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കു പരിഹാരം കാണാന്‍ സഹായകമായിട്ടുണ്ട്‌. 
കലിവര്‍ഷം, കൊല്ലവര്‍ഷം, പുതുവയ്പുവര്‍ഷം മുതലായ 
പ്രാദേശികകാലഗണനങ്ങളാണ്‌ ശാസനത്തില്‍ 
ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. കേരളത്തില്‍നിന്നു ലഭിച്ചിട്ടുള്ള മിക്ക 
ശാസനങ്ങളിലെയും ഭാഷ മലയാളവും ലിപി വട്ടെഴുത്തുമാണ്‌. 
സംസ്കൃതമാണ്‌ ചില ശാസനങ്ങളിലെ ഭാഷ. സംസ്കൃതവും 
മലയാളവും ചേര്‍ന്ന ശാസനങ്ങളും ഇല്ലാതില്ല. ശാസനങ്ങളുടെ 
ചരിത്രമൂല്യം വ്യക്തമാക്കാന്‍ പ്രധാനപ്പെട്ട ചില ശാസനങ്ങളെയും 
അവയുടെ ഉള്ളടക്കത്തെയുംകുറിച്ച്‌ ഇവിടെ സൂചിപ്പിക്കാം. 
രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ (എ.ഡി. 800-1102) ചരിത്രം ആ 
കാലഘട്ടത്തിലെ ശാസനങ്ങള്‍ നല്കുന്ന തെളിവുകളുടെ 


അടിസ്ഥാനത്തില്‍ രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രാജശേഖരവര്‍മ്മ(എ.ഡി. 
820-844)ന്റെ വാഴപ്പള്ളിശാസനമാണ്‌ 
ചേരരാജാക്കന്മാരുടേതായി കേരളത്തില്‍നിന്നു കിട്ടിയിട്ടുള്ള 
ആദ്യത്തെ ശാസനം. സ്ഥാണുരവി(എ.ഡി. 844-855)യുടെ 115൦ 


ഭരണവര്‍ഷത്തിലെ ഒരു ശാസനം ഇരിങ്ങാലക്കുട 
കൂടല്‍മാണിക്യം ക്ഷേത്രത്തില്‍നിന്നു കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. 
ക്ഷേത്രഭരണകാര്യത്തില്‍ ഈരാളന്മാരുടെ അധികാരം 


നിയന്ത്രിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഒരു കരാറാണ്‌ ഇത്‌. അവിട്ടത്തൂര്‍, 
തൃപ്പൂണിത്തുറ, ഉദയംപേരൂര്‍, നെടുംപുറം, തളി, ചോക്കൂര്‍, 
തൃപ്രങ്ങോട്‌ മുതലായ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ള 
ഗോദരവിവര്‍മ്മയുടെ(എ.ഡി. 917-944) ശാസനങ്ങള്‍ ഈ 
രാജാവിന്റെ ഭരണകാലവും രാജ്യവിസ്തൃതിയും 
കണ്ടുപിടിക്കുന്നതിന്‌ നമ്മെ സഹായിക്കുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ചോക്കൂര്‍ ശാസനത്തിലാണ്‌(എ. ഡി. 923) കേരളത്തിലെ 
ദേവദാസികളെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യമായി പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ഇതേ 
രാജാവിന്റെ അവിട്ടത്തൂര്‍ രേഖയില്‍, ഈരാളര്‍ 
കടംകാട്ടുകച്ചത്താല്‍ കര്‍ശനമായി നിയന്ത്രിക്കപ്പെടുന്നതു 
കാണാം. ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ ഒട്ടധികം ശാസനങ്ങളില്‍ 
പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന മൂഴിക്കുളംകച്ചംപോലെയാണ്‌ മേല്പറഞ്ഞ 
കടംകാട്ടുകച്ചം. തിരുനെല്ലി, തൃക്കാക്കര, തൃക്കൊടിത്താനം, 
പെരുന്ന തുടങ്ങിയ പല സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നും 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മയുടെ പേരുള്ള ഒട്ടേറെ ശാസനങ്ങള്‍ 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. പലേടങ്ങളിലായി വ്യാപിച്ചുകിടക്കുന്ന ഈ 
ശാസനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ വിസ്തൃതി 
മനസ്സിലാക്കാം. ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ എന്ന പേരില്‍ മൂന്നു 
രാജാക്കന്മാര്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതായി ആ ശാസനങ്ങളിലെ 
ജ്യോതിശാസ്ത്രസൂചനകള്‍ തെളിയിക്കുന്നു. ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ 
ഒന്നാമന്‍, ശ്രീവല്ലഭന്‍കോത, ഗോവര്‍ദ്ധമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍ എന്നീ 
മൂന്നു പേരെയും ഒന്നിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കുന്ന പ്രമാണപ്പെട്ട ഒരു 
രേഖയാണ്‌ തൃക്കൊടിത്താനം ശാസനം. എ.ഡി. 1000ാമാണ്ട്‌ 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്‍ (962-1019) മഹോദയപുരത്തുവച്ചു 
ജൂതന്മാര്‍ക്കു നല്കിയ ചെപ്പേട്‌ ചരിത്രപ്രസിദ്ധമായ രേഖകളില്‍ 
ഒന്നാണ്‌. ജോസഫ്‌ റബ്ബാന്‍ എന്ന ജൂതപ്രമാണിക്ക്‌ ചുങ്കവും 
മറ്റും നികുതികളും സ്വന്തമായി പിരിച്ചെടുത്തു കൊള്ളുക, 
പല്ലക്കേറുക തുടങ്ങിയ ന അവകാശങ്ങളോടുകൂടി 
“അഞ്ചുവണ്ണ'സ്ഥാനം അനുവദിച്ചുകൊടുക്കുന്നതാണ്‌ പ്രസ്തുത 
ശാസനം. കേരള ചരിത്രത്തിലെ ആ വിദൂരഭൂതകാലത്ത്‌ 
വൈദേശികമായ ഒരു ന്യൂനപക്ഷ സമുദായത്തോടുപോലുമുള്ള 
ബന്ധത്തില്‍ കേരളരാജാക്കന്മാര്‍ എത്രയോ ഉദാരമായ 
നയമാണു പുലര്‍ത്തിപ്പോന്നത്‌ എന്നതിനു തെളിവാണ്‌ 


ജൂതശാസനം. ചേരചക്രവര്‍ത്തിയായ രാജസിംഹന്റെ (എ.ഡി. 
1023-1043) ഒരു ശാസനം ഇരിങ്ങാലക്കുടയ്ക്കടുത്തുള്ള 
താഴക്കാട്ടുപള്ളിയിലുണ്ട്‌. മണിഗ്രാമത്തിലെ അംഗങ്ങളായിരുന്ന 
ചാത്തന്‍വടുകന്‍, ഇരവിചാത്തന്‍ എന്ന രണ്ടു 
ക്രിസ്ത്യന്‍വ്യവസായികള്‍ക്ക്‌ ചില അവകാശങ്ങളും 
അധികാരങ്ങളും അനുവദിച്ചുകൊടുക്കുന്നതാണ്‌ പ്രസ്തുത 
ശാസനത്തിന്റെ ഉള്ളടക്കം. കൊല്ലവര്‍ഷം 278-ലെ(എ.ഡി. 1102) 
കൊല്ലത്തെ രാമേശ്വരശാസനം, ആ വര്‍ഷം രാമത്തിരുവടി 
കൊല്ലത്തു പനങ്കാവില്‍ കൊട്ടാരത്തില്‍ താമസിക്കുന്നതായി 
വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഈ രാമത്തിരുവടിയും രണ്ടാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ ഒടുവിലത്തെ ചക്രവര്‍ത്തിയായ 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരനും(1 090-1102) ഒരാളാണ്‌ എന്നു 
മനസ്സിലാക്കിയാല്‍ കുലശേഖരസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ 
അവസാനകാലത്തെക്കുിച്ച്‌ അറിയാന്‍ എളുപ്പമാണ്‌. 
ചോളസൈന്യങ്ങളുമായുണ്ടായ 
ഐതിഹാസികയുദ്ധത്തിനിടയില്‍ രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 
രാജധാനിയായ മഹോദയപുരത്തുനിന്ന്‌, 
വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെ ആസ്ഥാനമായ കൊല്ലത്തേക്കു 
താമസം മാറ്റുകയുണ്ടായി എന്നു മേല്ുറഞ്ഞ 
ശാസനത്തില്‍നിന്നും മനസ്സിലാക്കാം. 

ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ ആയ്രാജാക്കന്മാരില്‍ ഒടുവിലുള്ളവര്‍ 
മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാരുടെ (എ.ഡി. 800-1012) 
സമകാലികരാണ്‌. അവരുടെ പ്രധാനപ്പെട്ട ചില ശാസനങ്ങള്‍ 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ആയ്രാജാവായ കരുനന്തടക്കന്റെ(എ.ഡി. 
൫857-882) ഹജൂര്‍ശാസനമാണ്‌ തെക്കേ ഇന്‍ഡ്യയില്‍ 
ദിവസങ്ങളുടെ എണ്ണം പറഞ്ഞ്‌ കലിവര്‍ഷം ഉപയോഗിക്കുന്ന 
ആദ്യത്തെ ശാസനം. കലിയുഗം പിറന്നിട്ട്‌ 14,49,087 ദിവസങ്ങള്‍ 
കഴിഞ്ഞുഎന്ന്‌ ശാസനത്തില്‍ പറയുന്നു. 
കണക്കാക്കിനോക്കിയാല്‍ എ.ഡി. 866 ജൂലൈ ഗാം 
തീയതിയാണ്‌ ശാസനം രേഖപ്പെടുത്തിയതെന്നു കാണാം. 
കേരളത്തിലെ പഴയ വിദ്യാപീഠങ്ങള്‍ എങ്ങനെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു 
എന്ന്‌ ഈ ശാസനത്തില്‍നിന്നും മനസ്സിലാക്കാം. 
വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്റെ(എ.ഡി. 885-925) പാലിയംശാസനം, 
ശ്രീമൂലവാസത്തെ (തിരുമൂലപാദം) ബൌദ്ധക്ഷേത്രത്തിനു വമ്പിച്ച 
ഭൂസ്വത്ത്‌ ദാനംചെയ്യുന്നതിന്റെ രേഖയാണ്‌. പരാന്തക ചോളന്റെ 
കേരളാക്രമണത്തെയും ഈ ശാസനം പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 


വികമാദിത്യവരഗുണന്‌ ബുദ്ധമതത്തോടുണ്ടായിരുന്ന 
സഹിഷ്ണുതാഭാവവും ഇതില്‍നിന്ന്‌ അറിയാം. 
വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെ ശാസനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വമ്പിച്ച 


ചരിത്രപ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. അയ്യനടികളുടെ എ.ഡി. 849-ലെ 


(സ്ഥാണുരവിചക്രവര്‍ത്തിയുടെ മാം ഭരണവര്‍ഷം) 
തരിസാപ്പള്ളിച്ചെപ്പേടുകള്‍, തീയതി കൃത്യമായി കണ്ടുപിടിച്ച 
ആദ്യത്തെ പ്രധാനപ്പെട്ട കേരളശാസനമാണ്‌. വേണാട്ടുരാജാവ്‌ 


കൊല്ലത്തെ തരിസാപ്പള്ളിക്ക്‌ ഒട്ടേറെ 
അധികാരാവകാശങ്ങളോടുകൂടി ഒരു പ്രദേശം ദാനം 
ചെയ്യുന്നതാണ്‌ ഈ ശാസനത്തിന്റെ ഉള്ളടക്കം. 
കോയിലധികാരികള്‍ ഉള്‍പ്പെടെ രാജ്യത്തെ പ്രധാനപ്പെട്ട 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരും അഞ്ചുവണ്ണം, മണിഗ്രാമം എന്നീ 
വാണിജ്യസംഘടനകളുടെ പ്രതിനിധികളും 
സന്നിഹിതരായിരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ഈ ദാനകര്‍മ്മം 
നിര്‍വൃഹിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഈ കാലത്ത്‌ വേണാടിന്‌ 
കുലശേഖരസാമ്മാജ്യത്തിലെ സാമന്തപദവിയേ 
ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ എന്ന്‌ ഈ ശാസനത്തില്‍നിന്നു 


മനസ്സിലാക്കാം. കൊല്ലത്തിന്റെ വാണിജ്യപ്രാധാന്യവും ഈ 
രേഖയില്‍നിന്നു വ്യക്തമാകുന്നു. ശാസനത്തില്‍ 'അറുനൂറ്റുവര്‍' 
എന്ന പ്രാദേശികസമിതിയും പരമാര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 
തൊഴില്‍നികുതി, വില്പനനികുതി, വാഹനനികുതി തുടങ്ങി പല 
നികുതികളെപ്പറ്റി ഈ ശാസനത്തില്‍ വ്യക്തമായി 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌, പഴയ വേണാട്ടിലെ 
നികുതിസമ്പ്രദായത്തെക്കുറിച്ച്‌ കാര്യമായി മനസ്സിലാക്കാനും 
ഈ ചെപ്പേടുകള്‍ സഹായിക്കുന്നു. പ്രാചീനകേരളരാജാക്കന്മാര്‍ 
പുലര്‍ത്തിപ്പോന്ന അന്യമതസഹിഷ്ണുതയ്ക്ക്‌ തരിസാപ്പള്ളി 
ശാസനവും ഒന്നാംതരം തെളിവാണ്‌. 

വേണാട്ട്‌ ശ്രീവല്ലഭന്‍ കോതയുടെ മാമ്പള്ളിശാസനമാണ്‌ 
(എ.ഡി. 974) കൊല്ലവര്‍ഷം (149) രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള 
ആദ്യത്തെ ശാസനം. വേണാട്ടു രാജാക്കന്മാരുടെ പനങ്കാവില്‍ 
കൊട്ടാരത്തെക്കുറിച്ചു വ്യക്തമായി പറയുന്ന ആദ്യത്തെ 
ശാസനവും ഇതാണ്‌. ഭാസ്‌കരരവി ഒന്നാമന്‍(എ.ഡി. 962-1019), 


ഇന്ദുക്കോത(944-962) മുതലായ 
മഹോദയപുരചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെ ഭരണകാലം 
കണ്ടുപിടിക്കാനും ഈ ശാസനം സഹായിക്കുന്നു. 
കോതകേരളവര്‍മ്മയുടെ(ഏ.ഡി. 1125-1155]) ചോളപുരം- 
ശുചീന്ദ്രംശാസനങ്ങള്‍, ആദിത്യവര്‍മ്മയെയും(1165-1175). 125൦ 
ശതകത്തിലെ മറ്റു വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരെയും 
പരാമര്‍ശിക്കുന്ന കിളിമാനൂര്‍രേഖകള്‍, 
വീരരാമവര്‍മ്മയുട്ടെ(195-1205) വെള്ളായണിശാസനം, 
രവികേരളവര്‍മ്മയുടെ (1215-1240) മണലിക്കരശാസനം 


തുടങ്ങിയവ വേണാടിന്റെ ചരിത്രം രചിക്കാന്‍ സഹായകമായ 
മറ്റു രേഖകളാണ്‌. 1218-ലെ കണ്ടിയൂര്‍ ശാസനത്തില്‍ 
രവികേരളവര്‍മ്മയെയും(121 5-1240) അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാര്യ 


ഉണ്ണിയച്ചിയെയും പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ കൂടാതെ, 


ഓടനാട്ടുരാജാവായ കോതവര്‍മ്മ വേണാട്ടുരാജാവിന്റെ 
നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം കണ്ടിയൂര്‍ക്ഷേത്രം 
പുതുക്കിപ്പണിയിക്കുന്നതായി പ്രസ്താവിക്കുകയും ചെയുന്നു. 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ (1299-1314) ഒരു ശാസനം 
തിരുവനന്തപുരത്തെ ചാലഗ്രാമത്തിലെ ശിവക്ഷേത്രത്തില്‍ 
കാണാം. രവിവര്‍മ്മയുടെ ബിരുദങ്ങളാണ്‌ അതില്‍ 
വിവരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഗ്രന്ഥാക്ഷരത്തില്‍ എഴുതിയിരിക്കുന്ന ആ 
ശാസനത്തില്‍ ബിരുദങ്ങളെല്ലാം സംസ്കൃതത്തിലും 
അവസാനത്തെ ആറു വരി തമിഴിലുമാണ്‌. 


മദിരാശിസംസ്ഥാനത്തിലെ കാഞ്ചീപുരം, തിരുവതി, ശ്രീരംഗം, 
പൂനമല്ലി എന്നിവിടങ്ങളില്‍നിന്നു ലഭിച്ചിട്ടുള്ള രവിവര്‍മ്മയുടെ 


ശാസനങ്ങള്‍, അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആക്രമണങ്ങളിലേക്കും 
വിജയങ്ങളിലേക്കും വെളിച്ചംവീശുന്നു. വേണാട്ടുരാജാവായ 
ആദിത്യവർമ്മ സര്‍വ്വയാംഗനാഥന്റെ (1376-1383) 


സംസ്കൃതത്തിലുള്ള ഒരു പ്രധാന ശാസനം തിരുവനന്തപുരം 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ 
കൃഷ്ണസ്വാമിക്കോവിലിലുണ്ട്‌. ആദിത്യവർമ്മ ആ ക്ഷേത്രം 


പുതുക്കിപ്പണിയിച്ചതിനെക്കുറിച്ചുള്ള രേഖയാണ്‌ 
ഗ്രന്ഥാക്ഷരത്തിലെഴുതിയ ഈ ശാസനം. 
ആദിത്യവര്‍മ്മ(1469-1484) തൃക്കണംകുടിക്ഷേത്രത്തിലെ 
മണിയില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്ന ശാസനം പ്രധാനമാണ്‌. 
ഭൂതലവീരമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുട്ടെ[1516-1535) പല 


ശാസനങ്ങളും കന്യാകുമാരി ജില്ലയിലും തിരുനല്‍വേലി 
ജില്ലയിലുംനിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. അവയില്‍ ചിലത്‌ 


അദ്ദേഹത്തിനു ജൈനമത്തോടും ക്രിസ്തുമതത്തോടും 
ഉണ്ടായിരുന്ന സന്മനോഭാവത്തെ കാണിക്കുന്നു. 


ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലുള്ള മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ 
(1729-1758) സംസ്കൃതശാസനങ്ങള്‍ 18-ാം ശതകത്തിന്റെ 


പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തില്‍ അദ്ദേഹം ആ ക്ഷേത്രം 
പുതുക്കിപ്പണിയിച്ചതിന്റെ കഥയാണ്‌. 

പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിലെ രാജാക്കന്മാരുടേതായി 
ചരിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള ശാസനങ്ങള്‍ അധികമൊന്നും 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടില്ല. എങ്കിലും കേരളത്തിലെ 


ശിലാതാമശാസനങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനമായ ഒരു 
പ്രമാണമാണ്‌ മഹോദയപുരം തലസ്ഥാനമാക്കി വാണിരുന്ന 
പെരുമ്പടപ്പുരാജാവായ വീരരാഘവചക്രവര്‍ത്തിയുടെ, എ.ഡി. 
1225-ലെ സിറിയന്‍ ക്രിസ്ത്യന്‍ താമ്രശാസനം. എ.ഡി. 1000- 
ത്തില്‍ ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്‍ ജൂതന്മാര്‍ക്കു 
നല്കിയതുപോലെ, വീരരാഘവചക്രവര്‍ത്തി ഈ 


ശാസനപ്രകാരം മഹോദയപുരത്തെ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്ക്‌ ചില 
അവകാശങ്ങള്‍ അനുവദിച്ചുകൊടുക്കുന്നു. 
കേരളരാജാക്കന്മാരുടെ മതസഹിഷ്ണുതയ്ക്ക്‌ ഇതും ഒരു 
തെളിവാണ്‌. പുതുവയ്പുവര്‍ഷം 3322-ല്‍ മീനം 14-ാം തീയതി 
ചമച്ച ഒരു രേഖ പചേന്നമംഗലത്തെ പാലിയത്തുനിന്നു 
കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. കൊച്ചിരാജാവും ഡച്ച്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാക്കമ്പനിയും 
തമ്മിലുള്ള ഒരു കരാറാണ്‌ ഇത്‌. പുതുവയ്പുവര്‍ഷം 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള വളരെ ചുരുക്കം രേഖകളില്‍ 
ഒന്നാണെന്ന പ്രാധാന്യം ഇതിനുണ്ട്‌. കൊല്ലം 976-ലേതായി(എ.ഡി. 
1801) തിരുവഞ്ചിക്കുളം ശിവക്ഷേത്രത്തില്‍നിന്നു കണ്ടെടുത്ത 
ഒരു രേഖയില്‍ ഒരു 'ശാസ്ത്രബാഹ്യന്‍' നശിപ്പിച്ച ആ ക്ഷേത്രം 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ (1790-1805) രണ്ടാമതു പണിയിച്ചതായി 
കാണുന്നു. ടിപ്പുസുല്‍ത്താനാണ്‌ ഈ ശാസ്ത്രബാഹ്യന്‍. 
കേരളത്തിലെ ശിലാതാമ്രശാസനങ്ങളെക്കുറിച്ചു പഠിക്കുന്ന 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്ക്‌ പൊതുതാത്പര്യമുള്ള ചില 
ക്ഷേത്രരേഖകളുണ്ട്‌. തിരുവല്ലാക്ഷേത്രത്തിലെയും 
വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രത്തിലെയും പട്ടാഴി 
ഭഗവതിക്ഷേത്രത്തിലെയും രേഖകളാണ്‌ ഇവയില്‍ കൂടുതല്‍ 
ചരിത്രമൂല്യമുള്ളവ. തിരുവല്ലാച്ചെപ്പേടുകള്‍ ഒരു നീണ്ട 
ഗ്രന്ഥംതന്നെയാണ്‌. എ.ഡി. 12ഠം ശതകമാണ്‌ അവയുടെ 
രചനാകാലം. പഠനാര്‍ഹങ്ങളായ സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങളെയും 
സാമൂഹികാചാരങ്ങളെയും ഇവ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. തൃശൂര്‍ 
വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രത്തില്‍ മൂന്നു ശാസനങ്ങളുണ്ട്‌. 
ഇവയുടെയും കാലം ഏതാണ്ട്‌ 12-ാം ശതകമാണെന്നു പറയാം. 
വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രത്തിന്‍കീഴിലുള്ള കുടിയാന്മാരുടെയും മറ്റു 
ജീവനക്കാരുടെയും ചുമതലകളും അവകാശങ്ങളും 
നിശ്ചയിക്കുന്നതും നമ്പൂതിരിമാരുടെ ആധിപത്യത്തെ 
തെളിയിക്കുന്നതുമായ “കോട്ടുവായിരവേലിക്കച്ച'ത്തെക്കുറിച്ചു 
പ്രതിപാദിക്കുന്നു എന്നതാണ്‌ ഈ ശാസനങ്ങളുടെ പ്രാധാന്യം. 
കേരളത്തില്‍ കുടിയാന്മാരുടെ അവകാശങ്ങളെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന 
വകുപ്പുകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഒരേയൊരു കച്ചം ഇതാണ്‌. കൊല്ലം 
971(എ.ഡി. 1796)-ല്‍ എഴുതിയ പട്ടാഴി ചെമ്പോലക്കരണം 


കൊട്ടാരക്കരത്താലൂക്കിലെ പട്ടാഴി 
ഭഗവതിക്ഷേത്രത്തില്‍നിന്നാണു കിട്ടിയത്‌. ഈ 
ഭഗവതിക്ഷേത്രത്തിന്റെ വസ്തുവകകളുടെ മേല്‍നോട്ടം 


വഹിച്ചിരുന്ന കാമ്പിത്താന്റെ അധികാരത്തെ വകവയ്ക്കാഞ്ഞ 
കരകാര്‍ക്ക്‌ അകവൂര്‍ നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌ നൂറുരാശി പ്രായശ്ചിത്തം 
വിധിക്കുന്നതാണ്‌ ഇതിന്റെ ഉള്ളടക്കം. 18-5ാം നൂറ്റാണ്ടിലെ 
ക്ഷേത്രഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ ഈരാളരും കാരാളരും 
തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധത്തിലേക്ക്‌ ഈ രേഖ വെളിച്ചം 


വീശുന്നു. 
ക്രൈസ്തവ-മുസ്സിം-ജൂതദേവാലയങ്ങളിലും 

ചരിത്രപ്രാധാന്യമുള്ള ശാസനങ്ങള്‍ കാണാം. കടമറ്റത്തെ 
ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ സിറിയന്‍പള്ളിയില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയ 
പഫ്ുവിശാസനം ഇവയില്‍ അഗ്രിമസ്ഥാനം അര്‍ഹിക്കുന്നു. 20 
ഇഞ്ചുനീളവും 13 ഇഞ്ചുവീതിയും സെന്റ്‌ തോമസ്‌ കുരിശിന്റെ 
ആകൃതിയുമുള്ള ഒരു ഫലകത്തില്‍ കൊത്തിയതാണ്‌ ഇത്‌. 
കോട്ടയത്തു താഴത്തങ്ങാടിയില്‍ ക്നനായ ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ 
സിറിയന്‍ ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ വകയായി, തെക്കുംകൂര്‍ 
രാജാവിന്റെ കാലത്ത്‌ 1550-ല്‍ സ്ഥാപിച്ച വലിയപള്ളി 
അതിലുള്ള പേര്‍ഷ്യന്‍കുരിശിന്റെയും പഫ്വിശാസനത്തിന്റെയും 
പേരില്‍ പ്രസിദ്ധമാണ്‌. ഉദയംപേരൂര്‍, കണ്ടനാട്‌, കോതമംഗലം, 
അങ്കമാലി, പറവൂര്‍, വരാപ്പുഴ മുതലായ സ്ഥലങ്ങളിലുള്ള 
ക്രിസ്ത്യന്‍പള്ളികളിലും ചരിത്രപ്രധാനമായ രേഖകളുണ്ട്‌. 
മുസ്ലിംപള്ളികളിലെ ചരിത്രരേഖകളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
മാടായിപ്പള്ളി(പഴയങ്ങാടിപ്പള്ളിയിലെ അറബിശാസനം 
പ്രധാനമാണ്‌. ഹിജ്റ 580 (എ.ഡി. 124)-ല്‍ ആ പള്ളി 
സ്ഥാപിച്ചതിന്റെ സ്മാരകമാണ്‌ പ്രസ്തുത ശാസനം. 
കോഴിക്കോട്‌ കുറ്റിച്ചിറ മുച്ചുന്തിപ്പള്ളിയിലെ വട്ടെഴുത്തിലുള്ള 
ശിലാരേഖ സാമൂതിരിമാരുടെ കീഴില്‍ കോഴിക്കോടിന്റെ 
ആദ്യകാലചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ വെളിച്ചം വീശുന്നു. ഇതിന്റെ കാലം 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷം പതിമൂന്നാം ശതാബ്ദമാണ്‌. കേരളത്തിലെ 
മുസ്ലിംപള്ളികളില്‍നിന്ന്‌ വട്ടെഴുത്തു ശിലാരേഖ ഇതുവരെ 
കണ്ടെടുത്തിട്ടില്ല എന്നതുകൊണ്ടും പ്രാചീനമലയാളവും 
അറബിയും ചേര്‍ന്ന ദ്വിഭാഷാ ലിപിയാണെന്നതു കൊണ്ടും 
മുച്ചുന്തിശിലാരേഖയ്ക്ക്‌ കേരളത്തിലെ ശാസനങ്ങളുടെ 
കൂട്ടത്തില്‍ അതുല്യമായ സ്ഥാനം ഉണ്ട്‌. ” സാമൂതിരിയുടെ 
മതസഹിഷ്ണുതാനയത്തിനും ഇത്‌ തെളിവ്‌ നല്കുന്നു. ഏ.ഡി. 
1000-ാംമാണ്ട്‌ ഭാസ്‌കരരവി നല്കിയ ജൂതശാസനം 
മട്ടാഞ്ചേരിയിലെ വെള്ളജൂതന്മാരുടെ പള്ളിയില്‍ ഇപ്പോഴും 
സൂക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ചേന്നമംഗലത്തെ ജൂതദേവാലയത്തില്‍ എ.ഡി. 
1269-ല്‍ എഴുതിയ ഒരു ഹീബ്രുരേഖ കാണാം. പറവൂരെ 
ജൂതദേവാലയത്തിലും ഒരു ഹീബ്രു ശാസനമുണ്ട്‌. ഈ ദേവാലയം 
സ്ഥാപിച്ചത്‌ ലോകാബ്ദം 5376(എ.ഡി. 1615)-ല്‍ ആണെന്ന്‌ 
അതില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. 


കേരളത്തില്‍നിന്നും കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള മേല്പറഞ്ഞ 
ശാസനങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ കേരളചരിത്രരചനയ്ക്കു 
സഹായകമായ അകേരളീയശാസനങ്ങളും 
കേരളത്തിനകത്തുനിന്നും പുറത്തുനിന്നും ലഭിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


കേരളപരാമര്‍ശമുള്ള ആദ്യത്തെ ശിലാരേഖ അശോകന്റെ 


(ബി.സി. 274-23ഗ)താണ്‌. 2മാമത്തെയും 3ാമത്തെയും 
അശോകസ്തംഭങ്ങളില്‍ കേരളരാജാവിനെ 'കേരളപുത്ര' എന്നു 
പരാമര്‍ശിക്കുകയും കേരളപുത്രന്റെ രാജ്യം 
അശോകസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 

അതിര്‍ത്തിപ്രദേശങ്ങളിലൊന്നാണെന്നു പ്രസ്താവിക്കുകയും 


ചെയ്യുന്നു. തമിഴ്നാട്ടില്‍ കലൂര്‍ത്താലൂക്കിലെ 
പുകഴൂരിനടുത്തുള്ള അരനാട്ടാര്‍മലൈയില്‍നിന്ന്‌ 1965-ല്‍ 
കണ്ടുകിട്ടിയ ബ്രാഹ്മിയും തമിഴും ചേര്‍ന്ന ഒരു 


സംഘകാലശാസനത്തില്‍ ആതന്‍ചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ, 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ പെരുംകടുംകോ, അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ 
ഇളംകടുംകോ “ എന്നീ മൂന്നു ചേരരാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ചു 
പറയുന്നു. സംഘകൃതികളെ ആസ്പദമാക്കിയുള്ള 
ചേരരാജവംശാവലിയെ ഈ ശാസനം പിന്താങ്ങുന്നു. ആറും 
ഏഴും എട്ടും ശതകങ്ങളിലെ ചാലൂക്യരാജാക്കന്മാരുടെ 
ശാസനങ്ങളില്‍, ചാലൂക്യ രാജാക്കന്മാരില്‍നിന്നു 
ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ക്കു നേരിട്ട പരാജയങ്ങളെക്കുറിച്ചും അവര്‍ 
കേരളത്തെ കീഴടക്കിയതിനെക്കുറിച്ചും സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
പടിഞ്ഞാറേ ചാലൂക്യരാജാവായ കീര്‍ത്തിവര്‍മ്മന്‍ 
രണ്ടാമന്റേതാണെന്ന്‌(എ.ഡി. 745-755) പല പണ്ഡിതന്മാരും 
കരുതുന്ന കന്നടലിപിയിലുള്ള ഒരു സംസ്കൃതശാസനം 


കാസര്‍കോടുതാലൂക്കിലെ അഡൂരുള്ള ഒരു പഴയ 
ശിവക്ഷേത്രത്തില്‍നിന്നു കങണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. കാസര്‍കോടു 
ഭാഗത്ത്‌ ഒരിക്കല്‍ ചാലൂക്യര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന 
ആധിപത്യത്തെയാണ്‌ ഇതു കാണിക്കുന്നത്‌. തമിഴ്നാടിന്റെ പല 
ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള പാണ്ഡ്യ 
ചോളരാജാക്കന്മാരുടെ ശാസനങ്ങള്‍ കേരളത്തിന്റെ 


നേര്‍ക്കുണ്ടായ പാണ്ഡ്യ-ചോളാക്രമണങ്ങള്‍ക്കു തെളിവാണ്‌. 
ചോളപുരം, കന്യാകുമാരി, ദര്‍ശനംകോപ്പ്‌, തിരുനന്തിക്കര, 
ശുചീന്ദ്രം തുടങ്ങിയ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നു കിട്ടിയിട്ടുള്ള 
ചോളശാസനങ്ങള്‍ ചോളരുടെ ദക്ഷിണകേരളാക്രമണത്തിനു 
സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നു. തീയതി രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടില്ലാത്ത 


തില്ലൈസ്ഥാനം രേഖ ആദിത്യചോളന്റെയും 
സ്ഥാണുരവിയുടെയും പരസ്പരസഹ്ൃദത്തെയാണ്‌ 
സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. വിഴിഞ്ഞത്തെ ചോളാക്രമണത്തെ 


സൂചിപ്പിക്കുന്ന, രാജേന്ദ്രചോളന്റെ (എ.ഡി. 1012-1044) 
തിരുവാലങ്ങാട്ടുശാസനവും കുലോത്തുംഗചോളന്റെ(1070 -122) 


കോട്ടാറ്റേക്കുള്ള സ്വന്തം പിന്മാറ്റത്തെക്കുറിക്കുന്ന 
ചോളപുരംരേഖയും പ്രധാനപ്പെട്ട ചോളരേഖകളാണ്‌. ഇങ്ങനെ 
നോക്കിയാല്‍, ശിലാതാമശാസനങ്ങളുടെ പഠനം 


കേരളചരിത്രത്തിന്റെ രചനയ്ക്ക്‌ വിശേഷിച്ചു 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ വരവിനു മുന്‍പുള്ള കേരള്ചരിത്രത്തിന്റെ 
രചനയ്ക്ക്‌, അത്യന്തം പ്രയോജനകരമാണെന്നു കാണാം. 


* ഒട്ടേറെ പഴയ പെരുമാക്കന്മാരുടെ സാങ്കല്ലികനാമങ്ങള്‍ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 'കേരളോല്‍പത്തി' കൃഷ്ണ ദേവരായന്റെ (എ.ഡി. 
1509-1 530) കേരളാക്രമണത്തെയും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍, ഡച്ചുകാര്‍, 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ എന്നീ വിദേശശക്തികളെയും പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 
ബ്രിട്ടിഷ്കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ഈ പുസ്തകം രചിക്കപ്പെട്ടത്‌ എന്ന 
വസ്തുതയ്ക്ക്‌ ഇതു മതിയായ തെളിവാണ്‌. ” 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിലെ കേരളചരിത്രരേഖകളെ 
ക്രമപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ ഡോ. കെ.കെ. രാജായുടെ 
'സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിനു കേരളത്തിന്റെ സംഭാവന' (11൦ 
ഠനന്ധ്ഥഠ൩ ൨ ്ലിദ 0 ടദ്മടിന്‌/ 14൦) എന്ന ഗ്രന്ഥമാണ്‌ 
പ്രധാനമായും പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. ” പ്രൊഫ. 
ഇളംകുളത്തിന്റെ കേരളചരിത്രത്തിലെ ചില പ്രശ്നങ്ങള്‍' (50൩൦ 
2001 1൩ 179 111500), പുറം 2 നോക്കുക. ” 'ലീലാതിലകം- 
മണിപ്രവാളലക്ഷണം', പ്രൊഫ. ഇളംകുളം, പുറം 17-21. * 
“ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശം ചരിത്രദൃഷ്ടിയില്‍ക്കൂടി', പ്രൊഫ. ഇളംകുളം, പുറം 
102." ഈ ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ ഒരു ലഘുസംക്ഷേപം 'കേരള സൊസ്റ്റ്റി 
പേപ്പേഴ്‌സില്‍'(സീരീസ്‌ 177, പുറം 307, 308) കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. 2 
സുനഹദോസിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനവിവരണങ്ങളുടെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിവര്‍ത്തനം 
1102൨-ന്റെ 'ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ ചരിത്രം' (11൧൦ 11507 ല്‌ സ്ഥ്ട്്ബ്) 
എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ രണ്ടാം വാള്യത്തില്‍ 1-132, 510-690 എന്നീ 
പുറങ്ങളിലുണ്ട്‌. ” അയ്യപ്പനും ശ്രീനിവാസനും ചേര്‍ന്നെഴുതിയ 
'ബുദ്ധമതത്തിന്റെ കഥ” (500൩7 വ്‌ 8ഡഠിസ്സിടസ), പുറം 72, ” കേരള 
സാഹിത്യഅക്കാദമിയുടെ 1987 ജനുവരി-ജൂണിലെ 1/ദിദ്യലിണ 14 
ട്രസല്യ-യില്‍ എം. ജി. ശശിഭൂഷൺ 10൩൦൩ നട 770൬൩ 1ലിദ എന്ന 
തന്റെ ലേഖനത്തില്‍ ഇവയെക്കുറിച്ച്‌ വിശദവിവരങ്ങള്‍ നല്കുന്നുണ്ട്‌. ' 
ഈ നാണയങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു പഠനം പുരാവസ്തുവകുപ്പില്‍നിന്നു 
ക ഡോക്ടര്‍ പി.എല്‍. ഗുപ്ത എഴുതിയതുമായ 
“കേരളത്തിലെ പ്രാചീന നാണയങ്ങള്‍! (1:89 00൩5 ൧0൬ 1(൭7ലില) എന്ന 
പ്രബന്ധത്തില്‍ കാണാം. 2 1൩ ൧൧൦൩൭൦010ലി്പി ടബ്ട, 70. 7, 200. 
162-164. 3 ജേര്‍ണല്‍ ആഫ്‌ ന്യൂമിസ്മാറ്റിക്‌ സൊസൈറ്റി ഓഫ്‌ 
ഇന്‍ഡ്യ'യുടെ ഒന്‍പതാം വാള്യം രണ്ടാം ഭാഗത്തിന്റെ 97-104 
പുറങ്ങളിലായി എന്‍. ലക്ഷ്മീനാരായണറാവു എഴുതിയിരിക്കുന്ന 
ലേഖനം നോക്കുക. ഇതേ ലേഖകന്‍ പ്രസ്തുത നാണയത്തിലെ ചിഹ്നം 
മുതലയുടേതാണെന്നു വാദിക്കുന്നു. ആനത്തോട്ടിയോടു 
സാമ്യമുള്ളതാണു ചിഹ്നം. തൃശൂര്‍ കാഴ്ചബംഗ്ലാവില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരിക്കുന്ന 
ചേരനാണയങ്ങളിലും ഈ രീതിയിലുള്ള ചിഹ്നം കാണാം. ” 
നാണയങ്ങളില്‍ അടച്ചിരിക്കുന്ന അക്കങ്ങളുടെ ചുരുങ്ങിയ രൂപം 
നോക്കി, അവയെ ചരിത്രപരമായ തെളിവുകളായെടുത്ത്‌ പെട്ടെന്ന്‌ ഒരു 
തീരുമാനത്തിലേക്ക്‌ ചരിത്രകാരന്‍ എടുത്തുചാടരുത്‌. 1799-ല്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഈയസ്റ്റിന്‍ഡ്യാക്കമ്പനിക്കാര്‍ പുറപ്പെടുവിച്ച നാണയങ്ങളില്‍ കാണുന്ന 
99" എന്ന സംഖ്യയെ ആസ്പദമാക്കി ആ നാണയങ്ങള്‍ ക്രിസ്തുവര്‍ഷം 
1ാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ഉണ്ടായവയാണെന്നു പറയുക 
ശരിയായിരിക്കുകയില്ലല്ലോ. അതുപോലെ ആലിരാജാവിന്റെ 
നാണയങ്ങളില്‍ കാണുന്ന ഹിജ്റ 35 മുതലായ അക്കങ്ങള്‍ 
വച്ചുകൊണ്ട്‌ ആ നാണയങ്ങളുടെ കാലം ക്രിസ്തുവര്‍ഷം ഏഴോ എട്ടോ 


ച. ഗ്‌ 


നൂറ്റാണ്ടാണ്‌ എന്ന്‌ അനുമാനിക്കരുത്‌. ” കേരളചരിത്രത്തിലെ 
അടിസ്ഥാനശിലകള്‍', പുറം 66 “ ഹിന്ദുപത്രത്തില്‍(7-3-1 965) ഐ. 
മഹാദേവന്‍ എഴുതിയ സംഘകാലത്തെ ചേരശാസനം (൩൦൭ 
105൩000൩ 0 ൪൧൦ ടദ്ളു൩ ൧ളല) നോക്കുക. 


അദ്ധ്യായം മുന്ന്‌ 


ചരിത്രാതീതകാലം 


നുഷ്യന്‍ സ്ഥിരവാസമില്ലാതെ നായാടിനടന്ന 
ശിലായുഗങ്ങളുടെ കാലമാണ്‌ ചരിത്രാതീതകാലം. 
കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രാതീതകാലത്തെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്കു 
വ്യക്തമായ അറിവൊന്നുമില്ല. ഇന്ത്യയുടെ 
പുരാണശിലായുഗത്തെ സംബന്ധിച്ച ഭൂപടത്തില്‍ 
പ്രശസ്തപുരാവസ്തുഗവേഷകനായ സംഘാലിയ കേരളത്തെ 
ഉള്‍പ്പെടുത്തുന്നില്ല, എന്തുകൊണ്ടെന്നാൽ 
പുരാണശിലായുഗത്തിലെ മനുഷ്യന്‍ ജീവിതോപകരണങ്ങള്‍ 
നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ ഉപയോഗിച്ചിരുന്ന സ്ഫടികശിലകള്‍ കേരളത്തില്‍ 
നന്നേ ദൂര്‍ലഭമാണ്‌. അതിപ്രാക്തനകാലത്ത്‌ 
മഹാവനമായിക്കിടന്ന കേരളത്തില്‍ പരുക്കന്‍ പ്രകൃത 
ശിലായുധങ്ങള്‍ ഉപയോഗിച്ചു ജീവസന്ധാരണം നടത്തുക 
അസാദ്ധ്യമായിരുന്നതിനാല്‍ പുരാണശിലായുഗമനുഷ്യന്‍ 
ഇവിടെ വസിച്ചിരിക്കാന്‍ ഇടയില്ലത്രെ. കേരളത്തില്‍നിന്ന്‌ 
'പുരാണശിലായുധാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ഇന്നോളം കണ്ടുകിട്ടാഞ്ഞത്‌ 
ആ വഴിക്ക്‌ അന്വേഷണം നടത്തായകയാലായിരിക്കാം' 
എന്നാണ്‌ എച്ച്‌.ഡി. സംഘാലിയയുടെ അഭിപ്രായം. അദ്ദേഹം 


തുടര്‍ന്ന്‌ ഇങ്ങനെ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. "തൊട്ടപ്പുറത്ത്‌ 
ബോംബെയ്ക്കടുത്തെന്നപോലെ കേരളത്തിലെയും 
കടല്‍ത്തീരം പഴക്കമുള്ളതായിരിക്കാം; അന്വേഷിച്ചാല്‍ 
പുരാണശിലായുധങ്ങളുടെ അവിശിഷ്ടം 


കണ്ടുകിട്ടിയെന്നുവരാം. കണ്ടുകിട്ടിയില്ലെങ്കില്‍ കേരളത്തിന്റെ 
കടല്‍ത്തീരം അടുത്തകാലത്തുണ്ടായതാണെന്നു കരുതണം. 
ഇവിടെ പുരാണശിലാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കാണപ്പെടുന്നില്ലെങ്കില്‍ 
അതിനു കാരണം തികച്ചും ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായിരിക്കും 2 .' 
കേരളത്തില്‍ പുരാണശിലായുഗാവശിഷ്ടങ്ങളില്ലെങ്കിലും 
നേര്‍ത്ത വരിയുള്ള അടുക്കുപാറകള്‍ (നവാ 700൭) ധാരാളമുണ്ട്‌. 
ഇത്‌ നവീനശിലായുഗത്തില്‍ ഇവിടെ മനുഷ്യവാസമുണ്ടായിരുന്നു 
എന്നതിനു തെളിവായി കരുതാം. പുരാണശിലായുഗത്തിനും 
നവീനശിലായുഗത്തിനും ഇടയ്ക്കുണ്ടായിരുന്ന മദ്ധ്യശിലായുഗം 


സംസ്കാരത്തിന്റെ തെളിവുകളായി പല പണ്ഡിതന്മാരും 
കരുതുന്ന ഒരുതരം സൂക്ഷ്മശിലായുധങ്ങള്‍ കെ.ആര്‍. റ്റോഡ്‌ 
കോഴിക്കോട്ടു ശേഖരിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന കാര്യവും ഇവിടെ 
പ്രസ്താവ്യമാണ്‌. 


മഹാശിലാസംസ്കാരം 
മഹാശിലാസംസ്‌കാരത്തിന്റെ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കേരളത്തിന്റെ 
എല്ലാ ഭാഗത്തുമുണ്ട്‌. 'മഹാശില”' എന്നതുകൊണ്ടുദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. 
ശവം സംസ്കരിക്കാനോ മരിച്ചവരുടെ ഓര്‍മ്മ നിലനിര്‍ത്താനോ 


കൂറ്റന്‍കല്ലുകള്‍ പടുത്തുണ്ടാക്കിയ അറകളെയും 
സ്തംഭങ്ങളെയുമാണ്‌. തെക്കേഇന്ത്യയില്‍ പൊതുവെ 
ദൃശ്യമായിരുന്ന മഹാശിലാപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഭാഗവും 


പ്രേതാരാധനത്തോടുബന്ധപ്പെട്ടതും ആണ്‌ കേരളത്തിലെ 
മഹാശിലാനിര്‍മ്മിതികള്‍. ശവം ദഹിപ്പിക്കുകയോ സ്വയം 
ജീര്‍ണ്ണിക്കാന്‍ അനുവദിക്കുകയോ ചെയ്തിട്ട്‌, തലയോടും നീണ്ട 
അസ്ഥികളും സഞ്ചയിച്ചു സംസ്കരിക്കുക പഴയകാലത്തു 
പതിവായിരുന്നു. 'ഭാഗികശവസംസ്്‌കാരം' എന്നാണ്‌ 
പുരാവസ്തു ഗവേഷകന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ ഇത്‌ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. 
തെക്കേ ഇന്ത്യയില്‍ സാധാരണമായിരുന്ന ഈ സമ്പ്രദായം 
കേരളത്തിലും സാര്‍വ്ൃത്രികമായിരുന്നു. അസ്ഥികള്‍ 
കലശങ്ങളിലോ ചാടി(താഴിുകളിലോ ആക്കി കുഴിച്ചിടുക, 
കുഴികളിലോ കല്ലറകളിലോ അടക്കുക എന്നിങ്ങനെ 
പലതരത്തിലായിരുന്നു ഈ സംസ്കാരക്രിയ. ആയുധങ്ങള്‍, 
ആഭരണങ്ങള്‍, ഉപകരണങ്ങള്‍, പലതരം പാത്രങ്ങള്‍, 
നാണയങ്ങള്‍ തുടങ്ങി പരേതന്റെ വിലപ്പെട്ട സമ്പത്തുകളും 
അസ്ഥികളോടൊപ്പം നിക്ഷേപിച്ചിരിക്കും. 
ഭാഗികസംസ്‌കാരത്തിനു പുറമേ 'സമ്പൂര്‍ണ്ണസംസ്‌കാര്വും 
അതായത്‌ മുഴുവന്‍ ശരീരമോ അസ്ഥിപഞ്ജരമോ അതേപടി 
വാസസ്ഥലത്തു വീടിന്റെ തറയില്‍ ആയമില്ലാത്ത കുഴിയിലോ 
ശ്മശാനത്തില്‍ പ്രത്യേകം തയ്യാറാക്കിയ അറകളിലോ അടക്കം 
ചെയ്യുന്ന രീതിയും നിലവിലിരുന്നു. കേരളത്തില്‍ കാണുന്ന 
പലതരം മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങളാണ്‌ കൊടുംകല്ലറകള്‍, 
പഴുതറകള്‍, നടുകല്ലുകള്‍, കുടക്കല്ലുകള്‍, തൊപ്പിക്കല്ലുകള്‍, 
ശിലാനിര്‍മ്മിതഗുഹകള്‍ മുതലായവ. നടുക്കല്ല്‌, പടക്കല്ല്‌, 
പുലച്ചിക്കല്ല്(മാസതിക്കല്ല്‌), പാണ്ടുകുഴി, പഞ്ചപാണ്ഡവര്‍മഠം, 
നന്നങ്ങാടി, പുതുമക്കത്താഴി എന്നിങ്ങനെ പല പേരുകളാണ്‌ 
അവയ്ക്കു പലതിനും കേരളത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ 
പറയുന്നത്‌. 


കൊടുംകല്ലറകള്‍, കല്ലറകള്‍ മുതലായവ 


കഴിഞ്ഞ ഏതാനും ദശകങ്ങളില്‍, 
പുരാവസ്തുഗവേഷകന്മാരുടെയും 
നരവംശശാസ്ത്രജ്ഞന്മാരുടെയും പരിശ്രമത്താല്‍, 


കേരളത്തിന്റെ പല ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും മഹാശിലായുഗത്തിലെ 
ചില ശവസംസ്കാരസ്ഥലങ്ങള്‍ കണ്ടുപിടിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞു. 
കുറെ കൊല്ലങ്ങള്‍ക്കുമുന്‍പ്‌ വര്‍ക്കലത്തുരപ്പിന്റെ പണി 


നടന്നുകൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍ പഴയ കുടങ്ങളും 
അസ്ഥിപഞ്ജരങ്ങളും അടക്കംചെയ്ത പാഴികളും അറകളും 
കാണുകയുണ്ടായി. സാധാരണഗതിയില്‍ ഇമ്മാതിരി 
ശവകുടീരങ്ങളിൽ കാണാറുള്ള ഉപകരണങ്ങളൊന്നും 
അവയില്‍ ഇല്ലായിരുന്നു. അവയുടെ വമ്പിച്ച 
കാലപ്പഴക്കത്തെയാണ്‌ ഇതു കാണിക്കുന്നത്‌. 


തിരുവനന്തപുരത്തിന്‌ 25 മൈല്‍ വടക്കുള്ള പുളിമാത്ത്‌ എന്ന 
സ്ഥലത്ത്‌ കുറെക്കാലം മുന്‍പ്‌ ഒട്ടേറെ ശവക്കല്ലറകള്‍ 
കണ്ടെത്തുകയുണ്ടായി. ഓട്ടുമണിയും ഇരുമ്പിന്‍ കുന്തമുനയും 
അടങ്ങിയ കൊച്ചുകുടം ഓരോന്നിലും ഉണ്ടായിരുന്നു. ഈ 
കല്ലറകള്‍ കൂടാതെ, ഭൂമിക്കടിയില്‍ കുഴിച്ചിട്ടിരുന്ന ചാടികളും 
ഇതേ സ്ഥലത്തുനിന്നു കിട്ടി. ഇടുക്കിജില്ലയിലെ 
ഗിരിപ്രദേശങ്ങളില്‍ മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങള്‍ ധാരാളമാണ്‌. 
ദേവികുളം താലൂക്കില്‍ അഞ്ചനാട്ടു താഴ്വരയിലുള്ള മറയൂര്‍ 
ഗ്രാമത്തില്‍ കൊടുംകല്ലറകളും കല്ലറകളുമുള്ള പല സ്ഥലങ്ങളും 
കണ്ടെത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ഉടുമ്പന്‍ചോലയിലെ കല്ലാര്‍പട്ടം 
കോളനിയില്‍ മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങളായ കല്ലറകളും 
നടുകല്ലുകളും കാണാം. ഏതാനും വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുമുന്‍പ്‌ 
വണ്ടിപ്പെരിയാറില്‍ നടത്തിയ ഉല്‍ഖനനത്തിന്റെ ഫലമായി 
വലിയ കൊടുംകല്ലറകളും നടുകല്ലുകളും കണ്ടുപിടിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
മലയാറ്റൂര്‍മലകളുടെയും റാന്നിമലകളുടെയും ചരിവുകളിലും 
കൊടുംകല്ലറകള്‍ കാണുകയുണ്ടായി. അവ താരതമ്യേന 
ചെറുതാണ്‌. 1960-ല്‍ കുന്നത്തൂര്‍ താലൂക്കിലെ പൂതംകരയില്‍ 
വിസ്തൃതമായ ഒരു മഹാശിലാപ്രദേശം കണ്ടുപിടിച്ചു. 
ഇവിടെയുള്ളത്‌ കരിങ്കല്‍വലയങ്ങളാണ്‌. ഇരുപത്തഞ്ച്‌ അടി 
തൊട്ട്‌ പതിനെട്ടര അടിവരെയാണ്‌ ഇവയുടെ അകത്തെ 
ചുറ്റളവ്‌, കുന്നത്തുനാട്‌ താലൂക്കിലെ കോടനാട്ടുനിന്ന്‌ 1963-ല്‍ 
കണ്ടുകിട്ടിയ മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍, താടി 
വളര്‍ത്തിയ പുരുഷന്മാരുടെയും പൂജയില്‍ ഏർപ്പെട്ട മട്ടിലുള്ള 
സ്ത്രീകളുടെയും മണ്‍കോലങ്ങളുണ്ട്‌. ഇവിടെ ഇവ 
കണ്ടെത്തിയത്‌ ഒരു പുതുമയാണ്‌. ഇവയ്ക്കു പുറമേ 
ആനക്കൊമ്പുകളും കൊത്തുപണികളുള്ള മണ്‍കുടങ്ങളും 
ഇവിടെനിന്നു കിട്ടുകയുണ്ടായി. 1965 -ല്‍ ചെങ്ങന്നൂര്‍ 


താലൂക്കിലെ കോടുകുളഞ്ഞിയില്‍നിന്ന്‌, 
ശവസംസ്കാരത്തിനുപയോഗിച്ചിരുന്ന വലിയ ചാടികള്‍ ലഭിച്ചു. 
അവയുടെ വാവട്ടം വലിയ കരിങ്കല്‍പ്പലകകൊണ്ടു മൂടിയിരുന്നു. 
പരിശോധിച്ചു നോക്കിയപ്പോള്‍ കറുപ്പും ചുവപ്പും നിറം കലര്‍ന്ന 
മണ്‍പാത്രങ്ങളുടെ ഉടഞ്ഞ കഷണങ്ങള്‍ അവയ്ക്കുള്ളില്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നതായി കണ്ടു. 

തൃശൂര്‍പ്രദേശങ്ങളിലും മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങളുണ്ട്‌. 
ഒന്നിലധികം കൊടുംകല്ലറകളുള്ള കല്‍വലയങ്ങള്‍ ഇവിടത്തെ 
മലമ്പുറങ്ങളില്‍ കാണാം. മലമുകളിലുള്ള കല്‍ത്തറകളില്‍ 
മിക്കവാറും മൂന്നുനാലടി ഇടവിട്ടാണ്‌ ഈ കൊടുംകല്ലറകളുടെ 
നിര്‍മ്മാണം. ഒറ്റയ്ക്കുള്ളവയും ഇല്ലാതില്ല. അവയില്‍ ചിലതിന്‌ 
ഒരു വശത്ത്‌ ഒരു പഴുതുണ്ടായിരിക്കും. പഴുതറകളുള്ള 
പോര്‍ക്കളം കുന്നംകുളത്തിനടുത്ത്‌ കേരളത്തിലെ ഏറ്റവും 
പ്രധാനപ്പെട്ട മഹാശിലാസംസ്്‌കാരകേന്ദ്രങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌. 
ഇവിടത്തെ പഴുതറകള്‍ക്കു തിരുവില്വാമലയില്‍ കണ്ടെത്തിയ 
ഒന്നിനോടു സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. തിരുവില്വാമലയിലെ പഴുതറയില്‍, 
വളഞ്ഞ മഞ്ഞവരകള്‍ കൊണ്ടലങ്കരിച്ച ചുവന്ന മണ്‍പാത്രം 
ഉണ്ടായിരുന്നു. മലമ്പുറങ്ങളില്‍ വളരെ വിരളമായി മാത്രം 
കാണുന്ന നടുകല്ലുകള്‍ ഇവിടെയുള്ള ചെങ്കല്‍പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
ധാരാളം കാണാം. ആനപ്പാറയില്‍ ഒരു നടുകല്ലുണ്ട്‌. ഇവിടെ 
പടക്കല്ലെന്നോ പുലച്ചിക്കല്ലെന്നോ ആണ്‌ അതിനു പറയുന്നത്‌. 
പല വലിപ്പത്തിലുള്ള ഒരുകൂട്ടം നടുകല്ലുകള്‍ കോമളപാറത്തല 
എന്ന പ്രദേശത്തു കാണാനുണ്ട്‌. ഇവയില്‍ ഏറ്റവും വലുതിന്റെ 
ഉയരം 12 അടി 5 ഇഞ്ചും ചുവട്ടിലെ വണ്ണം 7 അടി € ഇഞ്ചും 


മുകളിലെ വണ്ണം ഒരടിയുമാണ്‌. തൃശൂരിലെ 
ചെങ്കല്‍പ്രദേശങ്ങളില്‍ കാണുന്ന ശവകുടീരങ്ങളാണ്‌ 
തൊപ്പിക്കല്ലും കുടക്കല്ലും. ഇവയുടെ മുകളില്‍ 


അര്‍ദ്ധഗോളാകൃതിയിലുള്ള കടുത്ത ചെങ്കല്‍പാളിയുണ്ട്‌. 
അതിനുകീഴില്‍ ചെങ്കല്‍ തുരുന്നുണ്ടാക്കിയ ഗുഹയോ 
മുതുമക്കച്ചാടിയോ കാണും. എയ്യാലില്‍ ഇതുപോലുള്ള 
ഇരുപത്തഞ്ചെണ്ണമുണ്ട്‌. തൃശൂരിനു 12 മൈല്‍ പടിഞ്ഞാറുള്ള 
അരിയന്നൂരില്‍ ഏഴു തൊപ്പിക്കല്ലുകള്‍ കണ്ടെത്തുകയുണ്ടായി. 
ചേരമനങ്ങാട്ട്‌ ഒട്ടേറെ തൊപ്പിക്കല്ലുകളും കുടക്കല്ലുകളും 
കാണാം. അവ ദൂരെനിന്നു നോക്കിയാല്‍ ഭീമാകാരമായ 
കൂണുകളാണെന്നേ തോന്നു. കൊടക്കല്‍പറമ്പ്‌ എന്നാണ്‌ ഈ 
സ്ഥലത്തിന്റെ പേര്‌. പോര്‍ക്കളത്തുമുണ്ട്‌ തൊപ്പിക്കല്ലുകളും 
കുടക്കല്ലുകളും, തൃശൂര്‍ നഗരത്തിന്റെ ഹൃദയഭാഗത്തുനിന്ന്‌ 
1966-ല്‍ അനേകം ചാടികള്‍ കുഴിച്ചെടുത്തു. കറുപ്പും ചുവപ്പും 
നിറമാര്‍ന്ന വര്‍ത്തുളാകൃതിയിലുള്ള ഈ ചാടികളുടെ കഴുത്ത്‌ 
ചിത്രാലംകൃതമായിരുന്നു. ഇവയില്‍ 70-80 പറ വെള്ളം കൊള്ളും. 


മുതിര്‍ന്നവരെ മുഴുവനേ ഈ ചാടികളില്‍ 


സംസ്കരിച്ചിരുന്നുവെന്നു കരുതണം. കേരളത്തില്‍നിന്നു 
കിട്ടിയിട്ടുള്ള ഏറ്റവും വലിയ മുതുമക്കത്താഴികളാണിവ. 
കൊടുംകല്ലറകള്‍, കല്‍വലയങ്ങള്‍, നടുകല്ലുകള്‍, 


തൊപ്പിക്കല്ലുകള്‍ മുതലായവ മലബാര്‍ പ്രദേശത്തും 
പലേടങ്ങളില്‍ കണ്ഞെത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. കുലുക്കൊല്ലൂര്‍, കൊടക്കല്‍, 
ഇരിങ്ങല്ലൂര്‍, ചോക്കുര്‍, മഞ്ചേരി, നിലമ്പൂര്‍, 
സുല്‍ത്താന്‍ബത്തേരി, മുപ്പായിനാട്‌, പുത്തടി, തളിപ്പറമ്പ്‌ 
മുതലായവയാണ്‌ മലബാറില്‍ മഹാശിലസ്മാരകങ്ങളുള്ള 
പ്രധാന സ്ഥലങ്ങള്‍. 


ശിലാനിര്‍മ്മിതഗുഹകള്‍ 
മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങളായ ശിലാനിര്‍മ്മിതഗുഹകള്‍ 
കേരളത്തില്‍ ഏറെയുണ്ട്‌. തൃശൂര്‍ ജില്ലയിലെ ചൊവ്വന്നൂര്‍, 
കണ്ടാണശ്ശേരി, കക്കാട്‌, പോര്‍ക്കളം, എയ്യാല്‍, കാട്ടുകമ്പാല്‍ 
എന്നിവിടങ്ങളിലെ ഗുഹകളാണ്‌ പ്രധാനപ്പെട്ടവ. ഇവയ്ക്കു 
പൊതുവായ ചില സവിശേഷതകള്‍ കാണാം. ആദ്യം 
ചെങ്കല്‍പ്പാറയില്‍ ദീര്‍ഘചതുരമായ ഒരു കുഴിയുണ്ടാക്കും. ഈ 
തുറന്ന അറയുടെ വീതിവാക്കിനു തറമട്ടത്തിനല്പം മുകളിലായി 
ദീര്‍ഘചതുരത്തില്‍ ചെറിയ ഒരു ദ്വാരമുണ്ടാക്കി അതുവഴി 
തുരന്നാണ്‌ ഗുഹ രൂപപ്പെടുത്തുന്നത്‌. വെളിയിലുള്ള തുറന്ന 
അറയിലേക്കു പടവുകള്‍ വെട്ടിയിട്ടുണ്ടാവും. അകത്തെ 
ഗുഹയുടെ തറമട്ടം തുറന്ന അറയില്‍നിന്ന്‌ ഒന്നുരണ്ടടി 
താഴ്ചയിലായിരിക്കും. ചില ഗുഹകളുടെ വശങ്ങളില്‍ അരയടി 
മുതല്‍ രണ്ടടിവരെ ഉയരത്തില്‍ ചെങ്കല്ലില്‍ത്തന്നെ 
വെട്ടിയെടുത്ത ബഞ്ചുകള്‍ കാണും. ചിലതില്‍ ഒരു ബഞ്ചേ 
ഉണ്ടായിരിക്കുകയുള്ളൂ. ഒന്നുമില്ലാത്ത ഗുഹകളുമുണ്ട്‌. തറ 
വൃത്താകൃതിയിലോ ദീര്‍ഘവൃത്താകൃതിയിലോ ആയിരിക്കും. 
ദീര്‍ഘ ചതുരമായിട്ടും ഇല്ലാതില്ല. മേല്‍ഭാഗം 
അര്‍ദ്ധവൃത്താകൃതിയിലാണ്‌ അധികം ഗുഹകളിലും. ചില 
ഗുഹകളില്‍ സമചതുരമോ ദീര്‍ഘചതുരമോ വര്‍ത്തുളമോ ആയ 
ഒരു തൂണ്‌ മദ്ധ്യത്ത്‌ ഈന്നായി കാണും. ചിലതില്‍ മേല്‍ഭാഗത്തു 
നടുക്ക്‌ വൃത്തത്തില്‍ ഒരു ദ്വാരമുണ്ടായിരിക്കും. പോര്‍ക്കളത്തെ 
ഗുഹകളിലും എയ്യാലിലെ ഇരട്ടഗുഹകളിലൊന്നിലും 
മേല്‍ഭാഗത്തു മദ്ധ്യത്തിലെത്തുന്ന ഒരു തൂണ്‌ തറയുടെ ഒത്ത 
നടുക്കുണ്ട്‌. ചൊവ്വന്നൂരിലെ ഗുഹകളില്‍ തൂണില്ല. 
കണ്ടാണശ്ശേരിയിലെയും കക്കാട്ടെയും ഗുഹകളുടെ 
മേല്‍ഭാഗത്തു ദ്വാരമുണ്ട്‌. കാട്ടുകമ്പാലുള്ള ഗുഹയ്ക്ക്‌ ഒരറ 
മാത്രമല്ല ഉള്ളത്‌. പുറത്തെ തുറന്ന അറയുടെ 
മുന്‍വശത്തെന്നപോലെ ഇരുവശങ്ങളിലും ഗുഹകള്‍ 


തുരുന്നുണ്ടാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. എയ്യാലില്‍ പുറത്തെ അറ 
മുന്‍വശത്തുള്ള പ്രധാന ഗുഹയ്ക്കും വലതുവശത്തുള്ള ചെറിയ 
ഗുഹയ്ക്കും പൊതുവാണ്‌. ഈ ഭൂഗര്‍ഭഗുഹകളില്‍ കാണുന്ന 
മണ്‍പാത്രങ്ങളും ഇരുമ്പായുധങ്ങളും ഇവ 
ശവകുടീരങ്ങളാണെന്നതിനു തെളിവാണ്‌. 

മലബാറിലും ശിലാഗുഹകളുണ്ട്‌. പ്രധാനപ്പെട്ട അറയുടെ 
നടുവില്‍ തൂണുള്ള ഒരു ഗുഹ കോഴിക്കോട്ടു താലൂക്കിലെ 
ചേവായൂര്‍ ദേശത്തു കാണാം. ചില മണ്‍പാത്രങ്ങളും ഒരു 
വാളിന്റെ ഭാഗങ്ങളും ഇതില്‍നിന്നു കിട്ടി. കോഴിക്കോട്ടുനിന്ന്‌ 
ആറരമൈല്‍ വടക്കുള്ള പടിഞ്ഞാറ്റുമുറി അംശത്തില്‍ 
മണ്‍പാത്രങ്ങളുണ്ടായിരുന്ന പ്ല ഗുഹകളും ലോഗന്‍ 
കണ്ടുപിടിക്കുകയുണ്ടായി. ഈ ഗുഹകളില്‍നിന്നു കിട്ടിയ 
സാധനങ്ങള്‍ മദിരാശി മ്യൂസിയത്തില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നു. 
മലബാറിലെ ചരിത്രാതീതസ്മാരകപ്രദേശങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രധാനമാണ്‌ ഫെറോക്കിനടുത്തുള്ള ചാത്തമ്പറമ്പ്‌. അനവധി 
ശവക്കല്ലറകളുള്ള ഒരു പചെങ്കല്‍ക്കുന്ന്‌ അവിടെയുണ്ട്‌. 
അവിടത്തെ ചില ഗുഹകളില്‍ മനോഹരമായ 
പളുങ്കുമണികളുണ്ടായിരുന്നു. ചിത്രപ്പണികള്‍ 
ചെയ്തതായിരുന്നു അക്കിക്കല്ലിലുള്ള ചില മണികള്‍, 
വൈവിധ്യം നിറഞ്ഞ ധാരാളം മണ്‍പാത്രങ്ങളും ഈ 
ഗുഹകളില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടി. തെക്കേ വയനാട്ടിലെ 
സുല്‍ത്താന്‍ബത്തേരിക്കു സമീപമുള്ള എടയ്ക്കല്‍ മലയുടെ 
പടിഞ്ഞാറേച്ചെരിവിലെ ഗുഹയില്‍, കൌതുകകരമായ 
കൊത്തുപണികളും ലിഖിതങ്ങളും ഏതാനും രൂപങ്ങളും 
ചിഹ്നങ്ങളും ഉണ്ട്‌. മനുഷ്യരുടെയും മൃഗങ്ങളുടെയും 
ഉപകരണങ്ങളുടെയുമാണ്‌ രൂപങ്ങള്‍. കൊത്തുപണികളുടെ 
കൂട്ടത്തില്‍ കണ്ട വിശേഷപ്പെട്ട തലപ്പാവു ധരിച്ച ഒരു 
മനുഷ്യരൂപം തികച്ചും ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. മൃഗങ്ങളുടെ രൂപം 
വ്യക്തമല്ല. കൊത്തുപണിയിലെ ചിഹ്നങ്ങളില്‍ പലതരം 
സ്വസ്തികകളും വൃത്താകൃതിയിലുള്ള സൂര്യപ്രതീകവും 
ഉള്‍പ്പെടും. ഏതാനും മാന്ത്രിക ചതുരരേഖകളും കാണാം. 
എടയ്ക്കല്‍ ഗുഹയിലെ ചെങ്കല്‍ക്കൊത്തുപണികളെക്കുറിച്ചു 
വിശദപഠനം നടത്തിയ ഫാസ്റ്റ്‌, അതു പ്രാചീനകാലത്തെ 
കുറുമ്പരുടെ കൈവേലയാണെന്ന്‌ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു * 
എടയ്ക്കല്‍ മലയ്ക്കടുത്തുള്ള 1500 ഏക്കര്‍ സ്ഥലത്ത്‌ 
ഇരുന്നൂറോളം മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങള്‍ കങണ്ഞെത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 
കല്ലറവലയങ്ങളുടെ അകച്ചുറ്റ്‌ 27 അടി 3 ഇഞ്ചു മുതല്‍ 18 
അടിവരെയാണ്‌. 


മഹാശിലാസംസ്കാരത്തിന്റെ പഴക്കം 


കേരളത്തിലെ മഹാശിലാസംസ്കാരത്തിന്റെ പഴക്കവും മറ്റു 
ഭാഗങ്ങളിലെ ഇതേ സംസ്കാരവുമായി അതിനുള്ള ബന്ധവും 
പുരാവസ്തുഗവേഷകന്മാരുടെ ശ്രദ്ധയ്ക്കു വിഷയമായിത്തീർന്ന 
പ്രശ്നങ്ങളാണ്‌. ഇന്ത്യയിലെ പുരാവസ്തുഗവേഷകന്മാർ 
'ഹരപ്പാസംസ്‌കാരം' എന്നു വിളിക്കുന്ന സിന്ധുതീര 
നാഗരികതയുമായി കേരളത്തിലെ മഹാശിലാസംസ്കാരത്തിനു 
നേരിട്ടു ബന്ധമില്ല. സിന്ധുതീരത്തിലേത്‌ മികച്ച ഒരു 
നഗരസംസ്്‌കാരമായിരുന്നല്ലോ. ആ സംസ്കാരം 
സിന്ധുതീരങ്ങളില്‍ പരിപുഷ്ടമായത്‌ ഏകദേശം ബി.സി. 2500- 
നും 1500-നും ഇടയ്ക്കായിരുന്നു. ഏതായാലും ചാടികളില്‍ 
ഭാതികാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ അടക്കംചെയ്യുന്ന സമ്പ്രദായം 
ഇരുസംസ്‌കാരങ്ങള്‍ക്കും സമാനമാണ്‌. കറുപ്പും ചുവപ്പും 
കലര്‍ച്ച ചാടികള്‍ ഹരപ്പാസംസ്‌കാരത്തിന്റെ അന്ത്യദശയിലും 
അതിനുശേഷവും കാണാം. “ഒട്ടേറെ സുസ്ഥാപിതവും 
അഭിവൃദ്ധവുമായ ഒരു സാമൂഹികസംവിധാനത്തെയാണ്‌ അതു 
പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌” എന്നത്രേ എച്ച്‌.ഡി. സംഘാലിയയുടെ 
അഭിപ്രായം. ശവസംസ്കാരത്തിനുണ്ടാക്കുന്ന കുഴികളുടെയും 
അവയ്ക്കു ചുറ്റും വയ്ക്കുന്ന കല്ലലകകളുടെയും എല്ലാറ്റിനെയും 
ചുറ്റിയുള്ള കല്‍വലയങ്ങളുടെയും നിര്‍മ്മാണത്തില്‍ കാണുന്ന 
സവിശേഷതകള്‍ ഇതിനു തെളിവാണ്‌. ശവകുടീരങ്ങള്‍ 
നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ കല്ലിന്‍പുറങ്ങള്‍ തെരഞ്ഞെടുത്ത ആ 


മഹാശിലാശില്ലികള്‍ പശമണ്ണുള്ള സമതലങ്ങളില്‍ 
ജലസേചനത്തിന്‌ അണക്കെട്ടുകള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയും 
ചെയ്തിരുന്നു. അവരുടെ ജീവിതം വ്യവസ്ഥാപിതമായിരുന്നു 
എന്നതിനു പുറമേ, അവര്‍ പ്രായോഗികബുദ്ധിയുള്ള 
കൃഷിക്കാരുമായിരുന്നു എന്നാണ്‌ ഇതില്‍നിന്നു 


മനസ്സിലാക്കേണ്ടത്‌. കേരളത്തിലെ മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങള്‍ക്ക്‌, 
ഡക്കാണിലെയും ദക്ഷിണാപഥത്തിലെ മറ്റു ഭാഗങ്ങളിലെയും 


മഹാശിലാനിര്‍മ്മിതികളോടു പ്രകടമായ സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. 
തെക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളില്‍ വസിച്ചിരുന്നവരും ഇരുമ്പിന്റെ 


ഉപയോഗം അറിഞ്ഞിരുന്നവരുമായ ഒരുകൂട്ടം ജനങ്ങള്‍ ബി.സി. 
600-നും എ.ഡി. 1ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ മദ്ധ്യത്തിനും ഇടയ്ക്കാണ്‌ ഈ 
സംസ്കാരം പ്രചരിപ്പിച്ചതെന്ന്‌ ഇവിടങ്ങളില്‍നിന്നെല്ലാം 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ള സാധനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ചില 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ കരുതുന്നു. ഗോര്‍ഡന്റെ നിഗമനത്തില്‍ ബി.സി. 
700-നും 400-നും ഇടയ്ക്കാണ്‌ ഈ സംസ്കാരത്തിന്റെ കാലം. 
കെ.എ. നീലകണ്ഠശാസ്ത്രി ആരംഭം കുറേക്കൂടി പിറകോട്ടു 
കൊണ്ടുപോകുന്നു. സംഘകാലകൃതികൾ നല്കുന്ന 
തെളിവുകളെ ആസ്പദമാക്കി. ഈ സംസ്കാരം 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷാംരംഭത്തിനുശേഷവും ഏതാനും നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ 


നിലനില്ക്കുകയുണ്ടായി എന്നു കരുതാം. 

ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ലോകത്തിന്റെ ഇതര ഭാഗങ്ങളിലെ, അതായത്‌ 
മെഡിറ്ററേനിയന്റെയും അറ്റ്ലാന്റിക്കിന്റെയും തീരപ്രദേശങ്ങള്‍, 
കാക്കസസ്‌, ഇറാന്‍ തുടങ്ങിയ ഭാഗങ്ങളിലെ 
മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങളോടുണ്ടെന്നു പറയുന്ന 
ബന്ധങ്ങളെക്കുറിച്ചും ഇവിടെ സൂചിപ്പിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ മഹാശിലാമനുഷ്യര്‍ മെഡിറ്ററേനിയന്‍ 
വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെട്ടവരാണെന്നും അവര്‍ സമുദ്രമാർഗ്ഗം ഇന്ത്യയുടെ 
പടിഞ്ഞാറന്‍തീരത്തേക്കു പുറപ്പെട്ട ബി.സി. 2500-ല്‍ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ പ്രവേശിച്ചെന്നും ക്രമേണ 
ഉത്തരേന്ത്യയിലേക്കു കടന്ന്‌ അവിടെ അപ്പോഴും ഏതാണ്ടൊരു 
ദേശാടനജീവിതം നയിച്ചുകൊണ്ടു നവീനശിലായുഗത്തിലും 
സൂക്ഷ്മശിലായുഗത്തിലും കഴിഞ്ഞിരുന്ന പൂര്‍വ്വനിവാസികളെ 
കീഴടക്കുകയുണ്ടായെന്നുമുള്ള കൌതുകകരമായ ഒരു സിദ്ധാന്തം 
നരവംശസംസ്കാരശാസ്ത്രജ്ഞനായ ക്രിസ്റ്റോഫ്‌ വോണ്‍ 
ഫ്യൂറെര്‍ ഹൈമന്‍ഡോര്‍ഫ്‌ മുമ്പോട്ടു കൊണ്ടുവന്നിട്ടുണ്ട്‌. 
യൂറോപ്പിലെ മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങളില്‍പ്പെട്ട 
കൊടുംപഴുതറകള്‍ (001൩൦൭൦010 വടട ഡബ്൩ 007-൧1൦) നല്കുന്ന 
സന്ദേഹാസ്പദമായ തെളിവുകളെ ആശ്രയിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഈ 
സിദ്ധാന്തത്തെ ഇന്ത്യയിലെ പുരാവസ്തുശാസ്ത്രജ്ഞന്മാര്‍ 
കൈയോടെ ശരിവയ്ക്കുകയുണ്ടായിട്ടില്ല. പടിഞ്ഞാറേ 
യൂറോപ്പിലെ മഹാശിലാസ്മാരകങ്ങള്‍ ബി.സി. 2000-ത്തിന്‌ 
ഇപ്പുറമുള്ളവയല്ല. അവയില്‍ ഇരുമ്പുപകരണങ്ങള്‍ കണ്ടിട്ടുമില്ല. 
'ഇങ്ങനെ കാലമനുസരിച്ചും സാംസ്‌കാരികമായി പ്രധാനപ്പെട്ട 
സംഗതികളില്‍ ഒന്നിനെ മുന്‍നിര്‍ത്തിയും നോക്കിയാല്‍, 
യൂറോപ്പിലെ ഈ മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ഭൂമിശാസ്ത്രത്തെയും 
കാലത്തെയും സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ 
മഹാശിലാവശിഷ്ടങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അന്യമാണ്‌” എന്ന്‌ എച്ച്‌.ഡി. 
സംഘാലിയ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. 


ആദിമനിവാസികള്‍ 

ആരാണ്‌ കേരളത്തിലെ ആദിമനിവാസികള്‍? 
അടിസ്ഥാനപരമായ ഈ ചോദ്യത്തിന്‌ നമ്മുടെ പഠനത്തിന്റെ 
ആരംഭത്തില്‍ത്തന്നെ ഉത്തരം കണ്ടുപിടിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 
നരവര്‍ഗ്ഗവിഭാഗങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ കേരളം ഒരു ചെറിയ 
ഇന്ത്യതന്നെയാണ്‌. തലമുറകളിലൂടെയുള്ള കേരളീയജനങ്ങളുടെ 
വര്‍ഗ്ഗസംഗ്രഥനത്തെക്കുറിച്ചു 

നരവംശസംസ്കാരശാസ്ത്രജ്ഞന്മാര്‍ പഠനം നടത്തുകയും 
ഈഹാധിഷ്ഠിതമാണെങ്കിലും കാൌതുകപ്രദമായ ചില 


സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ ആവിഷ്കരിക്കുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. പൊതുവേ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെന്നപോലെ കേരളത്തിലെയും 
ആദിമവര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ നെഗ്രിറ്റോ വംശജരാണെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. 
ഇന്നും കേരളത്തിലെ വനപ്രദേശങ്ങളില്‍ വസിക്കുന്ന കാടര്‍, 
കാണിക്കാര്‍, മലമ്പണ്ടാരങ്ങള്‍, മുതുവന്മാര്‍, ഉള്ളാടന്മാര്‍, 
ഈരാളിമാര്‍, പണിയന്മാര്‍ തുടങ്ങിയ ഗിരിവര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ 
നെഗ്രിറ്റോവിഭാഗത്തില്‍പ്പെട്ടവരാണ്‌. ഈ വര്‍ഗ്ഗക്കാരില്‍ 
അധികംപേര്‍ക്കും ചുരുണ്ട മുടിയും കറുത്ത തൊലിയും 
വട്ടത്തലയും വീതിയേറിയ മൂക്കുമാണുള്ളത്‌. ഇവര്‍ തലയില്‍ 
ചീപ്പും അണിഞ്ഞിരുന്നു. ഇവയെല്ലാം ഇവര്‍ക്കും ലോകത്തിന്റെ 
ഇതരഭാഗങ്ങളിലുള്ള ഇതേ വര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ക്കും തുല്യമാണ്‌. നീണ്ട 
തലയും പരന്ന മൂക്കും ഇരുണ്ട തൊലിയും ഉള്ള 
ആസ്ട്രലോയിഡുകള്‍ നെഗ്രിറ്റോകളുടെ സ്ഥാനം 
അപഹരിച്ചിരിക്കണം. ഇരുളര്‍, കുറിച്ചിയര്‍, കരിമ്പാലന്മാര്‍, 
മലയരന്മാര്‍, മലവേടന്മാര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ ആസ്ട്രലോയിഡ്‌ 
വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെട്ടവരാണ്‌. ഇവരെ തള്ളിമാറ്റിക്കൊണ്ടു 
കടന്നുവന്ന മെഡിറ്ററേനിയന്‍ വര്‍ഗ്ഗക്കാരാണ്‌ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ ദ്രാവിഡവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പ്രധാനഘടകമെന്നു 
വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. ഇവര്‍ ഗ്രീക്കുകാരുടെ ആക്രമണത്താല്‍ 
മെഡിറ്ററേനിയന്‍ പ്രദേശങ്ങളിലെ തങ്ങളുടെ ആദിമസങ്കേതം 
കൈവെടിഞ്ഞ്‌ മൂന്നു സംഘങ്ങളായി ഒന്നിനു പുറകേ ഒന്നായി 
ഇന്ത്യയിലേക്കു വന്നു എന്നതാണ്‌ പൊതുവേയുള്ള അഭിപ്രായം. 
ഒരു സംഘം തെക്കേ ഇന്ത്യയിലും മറ്റൊരു സംഘം പടിഞ്ഞാറേ 
ഇന്ത്യയിലും മൂന്നാമത്തേത്‌ ഉത്തരേന്ത്യയില്‍ സിന്ധുതീരത്തും 
ആവാസമുറപ്പിച്ചു. ഈ മെഡിറ്ററേനിയന്‍ ജനങ്ങളാണ്‌. 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ ദ്രാവിഡസംസ്‌കാരത്തിന്റെ 
സംവിധായകരെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. സിന്ധുതീരം 
താവളമാക്കിയവര്‍ സമാന്തരമായി സൈന്ധവസംസ്്‌കാരത്തിന്‌ 
അഥവാ ഹരപ്പാസംസ്‌കാരത്തിനു രൂപംനല്‍കി. 

ഉത്തരേന്ത്യയില്‍ ആര്യാധിനിവേശം ഉണ്ടായപ്പോള്‍ 
സിന്ധുതീരത്തിലെ ദ്രാവിഡജനങ്ങള്‍ അവിടം വിടുകയും 
തെക്കേ ഇന്ത്യയിലെ സ്വവര്‍ഗ്ഗക്കാരോടു ചേരുകയുമുണ്ടായി. 


നായന്മാര്‍, വെള്ളാളന്മാര്‍, ഈഴവര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ 
കേരളീയജനതയിലെ ദ്രാവിഡഘടകത്തിന്റെ പ്രാതിനിധ്യം 
വഹിക്കുന്നു. പുലയര്‍, പറയര്‍, കുറവര്‍ തുടങ്ങിയ 
പട്ടികജാതിക്കാരും ഇക്കൂട്ടത്തില്‍പ്പെടും. 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷാരംഭത്തിനു രണ്ടോ മൂന്നോ 
നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കുമുന്‍പു കേരളത്തിലെത്തിത്തുടങ്ങിയ 


ആര്യന്മാര്‍ കേരളത്തിലെ ഇന്നത്തെ ജനസംഖ്യയുടെ 
വര്‍ഗ്ഗഘടനയെ പൂര്‍ണ്ണമാക്കി. കേരളത്തില്‍ ഒടുക്കം വന്ന 


ആര്യന്മാരാണ്‌ നമ്പൂതിരി ബ്രാഹ്മണര്‍. ഇന്നു കേരളത്തിന്റെ 
വനങ്ങളില്‍ അഭയം തേടിയിരിക്കുന്ന ഗിരിവര്‍ഗ്ഗക്കാരുടെയും 
സമതലങ്ങളില്‍ കഴിയുന്ന ചില പട്ടികജാതിക്കാരുടെയും 
പൂര്‍വ്വികരായിരുന്നു ഈ ഭൂമിയിലെ ആദിമനിവാസികളെന്ന്‌ 
പ്രാചീനകേരളത്തിന്റെ വര്‍ഗ്ഗചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനം 
തെളിയിക്കുന്നു. 


1 കേരളത്തിലെ ചരിത്രാതീതസ്മാരകങ്ങളുടെ വിശദപഠനത്തിന്‌ 
താഴെപ്പറയുന്ന പ്രബന്ധങ്ങള്‍ സഹായകരമായിരിക്കും: 1) 1/൦ 
11൬65 ൮ 50൨൩ 1൩൨൮൭ 1 സ൧.ധടബദബ്യ്സ, ൧൧൮൦ ൩൬൩൨൭, 140. 5/ 20. 
32-46 2) 200ിധിദണ, 1948: 1220900൩ ൨ ഒ 1/ലൂപ്വസ്പം ൬ ഥി 297 
8.൧. 11൩൮, ൧൩൨൮ ൩൨, 140. 8, 20.3-17 320 3) 200൦൩ ദ്േഴടെ വ്‌ 
€ഠസ്സ്ബ1ാഴ ൦൧. ടട, ൧൩ഥലബ്‌ ൩൨, 140. 1,2, 00. 93-116. 2 11.0. 
ദ്യ, 27ല്വടഠന7 ൭൨0 12170001വട്ഠന 0 1൩01൭ ൧0 7൮05൭൧, 2. 39. " 
1൩൨1൧൩ ൧൩ിസ്ണ, 701. 20% ൧0. 409-421 " 1. 2. ടദബ്ദ്വം-1നവിദ൩ 
൧൩3൧10 ഇ 7ഠര്‍ദ്യ, . 104. 


അദ്ധ്യായം നാല്‍ 


ആദ്യകാലവിദേശബന്ധങ്ങള്‍ 


ദാ ര്‍മ്മയെത്താത്ത കാലംമുതലേ കേരളത്തിന്‌ 
വിദേശരാജ്യങ്ങളുമായി ബന്ധമുണ്ടായിരുന്നു. അറബികള്‍, 
അസ്സീറിയക്കാര്‍, ബാബിലോണിയക്കാര്‍, ഫിനീഷ്യന്മാര്‍, 


ഇസ്രായേല്‍ക്കാര്‍, ഗ്രീക്കുകാര്‍, റോമാക്കാര്‍, ചീനക്കാര്‍ 
തുടങ്ങിയവരാണ്‌ പ്രാചീനകാലത്ത്‌ കേരളവുമായി ബന്ധം 
പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന വിദേശീയര്‍. പുരാതനമായ ഈ 
വിദേശബന്ധം പ്രധാനമായും വാണിജ്യപരമായിരുന്നെങ്കിലും 
അത്‌ ചരിത്രത്തിന്റെ ആദ്യദശയില്‍ത്തന്നെ ക്രിസ്തുമതവും 
യഹൂദമതവും ഇസ്ലാംമതവും ഇവിടെ പ്രചരിക്കാന്‍ 
ഇടയാക്കുകയും നാനാഘടകങ്ങളാര്‍ന്നു സര്‍വ്ൃവസ്പര്‍ശിയായ 
ഒരു സംസ്കാരം സ്വന്തമായി രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കാന്‍ 
കേരളത്തെ സഹായിക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ 
ബന്ധങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങള്‍ക്കും നേട്ടമുണ്ടായി. 
ലോഗന്റെ വാക്കുകളില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, “പടിഞ്ഞാറന്‍ നാട്ടിലെ 
ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ ക്രിസ്തുമതം അവസാനരൂപം 
കൈക്കൊള്ളാന്‍ ഭാരതീയമായ ആശയങ്ങളും ആചാരങ്ങളും 
വളരെ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന കാര്യം തീര്‍ച്ചയാണ്‌. 
പുരോഹിതാശ്രമങ്ങള്‍, കന്യാസ്ത്രീമഠങ്ങള്‍, ബ്രഹ്മചര്യം, 
കുമ്പസാരം, മുണ്ഡനം, ജപമാല മുതലായ സമ്പ്രദായങ്ങള്‍ 
ഇന്ത്യയില്‍നിന്നാണ്‌ യൂറോപ്പില്‍ പ്രചരിച്ചത്‌. പകരം 
പാശ്ചാത്യലോകം കലകളും വാസ്തുവിദ്യയും നാണയമുദ്രണവും 
സര്‍വ്വോപരി ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ സമുന്നതാദര്‍ശവും 
പനരസ്ത്യര്‍ക്കു നല്കി. “ ' സംസ്കാരങ്ങളുടെ ഈ 
പരസ്പരപ്രേരണയെക്കുറിച്ചു ശരിയായ 
ചരിത്രപശ്ചാത്തലത്തില്‍ മനസ്സിലാക്കാന്‍, കേരളത്തിന്റെ 
ആദ്യകാലവിദേശബന്ധങ്ങളുടെയും ആ ബന്ധങ്ങള്‍ സ്ഥാപിച്ചു 
നിലനിര്‍ത്താന്‍ സ്വീകരിച്ച മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെയും ചരിത്രം 
സംക്ഷിപ്തമായെങ്കിലും അറിഞ്ഞിരിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 


സുഗന്ധ്ദ്രവ്യവ്യാപാരത്തിന്റെ ആരംഭം 

പ്രാചീനകേരളം സുഗസന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ കീര്‍ത്തി 
കേട്ടിരുന്നു. ഈ കീര്‍ത്തിയാണ്‌ ബി.സി. 3000 മുതല്ക്കേ 
വിദേശികളെയും വൈദേശികസംസ്കാരങ്ങളെയും 
കേരളത്തിലേക്ക്‌ ആകര്‍ഷിച്ചത്‌. ബി.സി. രണ്ടും മൂന്നും 
സഹസ്രാബ്ദങ്ങളില്‍ പ്രാചീനസുമേരില്‍(മെസൊപ്പൊട്ടേമിയ 
അഥവാ ഇറാക്ക്‌) നല്ലൊരു നാഗരികത വളര്‍ത്തിയെടുത്ത 
അസ്സീറിയക്കാരും ബാബിലോണിയക്കാരും കേരളത്തില്‍നിന്നു 
ചെന്നിരുന്ന ഏലം, കറുവാപ്പട്ട(ഇലവങ്ങം) എന്നീ 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങളില്‍ വിപുലമായ വാണിജ്യം നടത്തിയിരുന്നു. 
പ്രാചീന ഈജിപ്തുകാര്‍ സുഗന്ധവസ്തുക്കളും 
വിശുദ്ധതൈലങ്ങളും നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ മാത്രമല്ല, 
രാജാക്കന്മാരുടെയും പ്രഭുക്കന്മാരുടെയും ശവശരീരങ്ങള്‍ 
കേടില്ലാതെ സൂക്ഷിക്കാനും കേരളത്തിലെ സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ 
ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്രേ. ബി.സി. 1500-ല്‍ ഈജിപ്തിലെ ഹാത്‌ 
ഷെപ്സൂത്‌ എന്ന രാജ്ഞി പൌഈരസ്ത്യരാജ്യത്തുനിന്നു 
സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ സംഭരിക്കാന്‍ അഞ്ചു കപ്പലുകളുടെ ഒരു 
സംഘത്തെ ചെങ്കടലില്‍ക്കൂടി അയയ്ക്കുകയുണ്ടായി. 
ഏറെക്കാലം പൌഈരസ്ത്യസുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെ ഒരു 
കമ്പോളമായിരുന്നു ഈജിപ്തിലെ അലക്സാൻഡ്രിയാനഗരം. 
പഴയ ഈജിപ്തിലെ സുന്ദരിമാർ തങ്ങളുടെ ശരീരം 
സുഗന്ധധുപത്താല്‍ വാസിതമാക്കാന്‍ മണിയറത്തളങ്ങളില്‍ 
പ്രത്യേകം തയ്യാറാക്കിയ ഒരു ദ്വാരത്തില്‍ ചുക്കും കറുവാപ്പട്ടയും 
മറ്റും സുഗന്ധവസ്തുക്കളും ചെറിയൊരു കരിയടുപ്പിലിട്ടു 
പുകച്ചിരുന്നതായി പറയപ്പെടുന്നു. 

കറുവാപ്പട്ട, ഏലം എന്നിവയെക്കുറിച്ചു പല പരാമര്‍ശങ്ങളും 


പഴയ വേദപുസ്തകത്തില്‍ കാണാം. അക്കാലത്തു 
കേരളത്തില്‍ മാത്രമേ ഈ സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ 
ഉല്‍പാദിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്നുള്ളൂ. യഹുദനിയമകര്‍ത്താവായ 
മോസസ്സ്‌ സിനായിയില്‍ സ്ഥാപിച്ച ദേവാലയത്തില്‍ 
ആരാധനത്തിനുപയോഗിച്ച വിശുദ്ധതൈലവും ധൂപവും 
കറുവാപ്പട്ടകൂടി ചേര്‍ത്തുണ്ടാക്കിയതായിരുന്നുവെന്ന്‌ 


ബൈബിളില്‍ പറയുന്നു. ബി.സി. 1490-ല്‍ ഈ ദേവാലയം 
നിര്‍മ്മിച്ചു എന്നാണ്‌ വിശ്വാസം. അങ്ങനെയാണെങ്കില്‍, 
അക്കാലത്തെ ഹീബ്രുക്കള്‍ക്ക്‌ കറുവാപ്പട്ടയെക്കുറിച്ചു 
നല്ലപോലെ അറിയാമായിരുന്നെന്നു വ്യക്തമാണ്‌. 
ഇസ്രായേലിലെ സോളമന്‍ ചക്രവര്‍ത്തിയെ (ബി.സി. 1015-966) 
ഷീബാറാണി സന്ദര്‍ശിച്ചതായി വിവരിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തിലും 
വിശുദ്ധ വേദപുസ്തകത്തില്‍ കറുവാപ്പട്ടയെക്കുറിച്ചു 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. റാണി ജറുസലേമിലേക്കു ചെന്നത്‌ 


"സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ വഹിക്കുന്ന ഒരുപറ്റം 
ഒട്ടകങ്ങളുമായിട്ടായിരുന്നു' എന്നും അവര്‍ സോളമനു 
നല്കിയതുപോലുള്ള സുഗസന്ധദ്രവ്യശേഖരം പിന്നീട്‌ അവിടെ 
എത്തിയിട്ടില്ല; എന്നും അതില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. 
സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ കൊണ്ടു നിര്‍മ്മിച്ച പരിമളവസ്തുക്കള്‍ക്കു 
പ്രണയരംഗങ്ങളിലുണ്ടായിരുന്ന വശീകരണശക്തിയെക്കുറിച്ചും 
വേദപുസ്തകത്തില്‍ സൂചനയുണ്ട്‌. 


അറബികളും ഫിനീഷ്യന്മാരും 
അറബികളും ഫിനീഷ്യന്മാരുമാണ്‌ സുഗന്ധദ്രവ്യവാണിജ്യത്തില്‍ 


ആദ്യമായി പ്രവേശിച്ചവര്‍, ഒമാനിലെയും പേര്‍ഷ്യന്‍ 
ഉള്‍ക്കടലിന്റെ തീരപ്രദേശങ്ങളിലെയും അറബികളായിരിക്കണം, 
കേരളക്കരയിലേക്കും മറ്റു പനരസ്ത്യദേശങ്ങളിലേക്കും 
ആദ്യത്തെ ദീര്‍ഘയാത്ര നടത്തിയത്‌. കേരളത്തിലെ കറുവാപ്പട്ട 
മദ്ധ്യപാരസ്ത്യദേശത്ത്‌ ആദ്യമായെത്തിച്ചതും 
അവരായിരിക്കാം. സിന്ധുതീരസംസ്‌കാരത്തിന്റെ 


കാലംതൊട്ടേ(ബി.സി. 3000) ദക്ഷിണേന്ത്യയും ഉത്തരേന്ത്യയും 
തമ്മില്‍ അടുത്ത വാണിജ്യബന്ധം ഉണ്ടായിരുന്നതായും 
തെന്നിന്ത്യയില്‍നിന്നു സിന്ധുതീരത്തിലേക്കു പല സാധനങ്ങളും 
അയച്ചിരുന്നതായും പറയപ്പെടുന്നു. വടക്കേ ഇന്ത്യയിലെ സിന്ധു 
തീരത്തെയും മദ്ധ്യപാരസ്ത്യരാജ്യങ്ങളെയും ബന്ധിച്ചിരുന്ന ഒരു 
പ്രാചീനവാണിജ്യമാര്‍ഗ്ഗത്തെപ്പറ്റി ചില ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആ അഭിപ്രായം ശരിയാണെങ്കില്‍, 
ഇന്ത്യയുടെ തെക്കേ അറ്റത്തുള്ള കേരളത്തില്‍നിന്നു 
സിന്ധുതീരത്തുകൂടി മദ്ധ്യപാരസ്ത്യദേശങ്ങളിലേക്ക്‌ കരയിലൂടെ 
നേരിട്ടൊരു വാണിജ്യമാര്‍ഗ്ഗം ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്നും ഈ 
മാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെയും കേരളത്തിലെ സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ 
അയച്ചിരുന്നുവെന്നും കരുതുന്നതില്‍ തെറ്റില്ല. ജെ. ഡബ്ല്യൂ. പാരി 
എന്ന അമേരിക്കന്‍ ഗ്രന്ഥകാരന്റെ അഭിപ്രായം ഈ 
സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. സിന്ധുതീരത്ത്‌ ആരംഭിച്ച പഴയ 
ഗോദ്രോസിയാപ്രവിശ്യയില്‍ക്കൂടിയുള്ള ഒരു മാര്‍ഗ്ഗം 
ഉത്തരേന്ത്യയില്‍നിന്നു ഹോര്‍മോസിയായിലേക്കും 
അവിടെനിന്നു പേര്‍ഷ്യയും സൂസിയാനയും കടന്ന്‌ 
ബസ്സ്റോറാഹിലേക്കും പോയിരിക്കാന്‍ സാകര്യമുണ്ടായിരുന്നു. 
ചൈനയില്‍നിന്നും ഇന്ത്യയില്‍നിന്നും പണ്ടുപണ്ടോ 
ഉണ്ടായിരുന്നതായി പറയപ്പെടുന്ന വാണിജ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ ഈ 
വഴിക്കായിരുന്നു കൂടായ്കയില്ല. എന്നാല്‍, ക്രിസ്തുവര്‍ഷം 
ആരംഭിക്കുന്നതിന്‌ 1500 കൊല്ലം മുന്‍പേ ഇവ നിലനിന്നിരുന്നോ 
എന്ന കാര്യം നമുക്ക്‌ അറിഞ്ഞുകൂടാ. അവ 
നിലനിന്നിരുന്നെന്നുവന്നാല്‍, അതോടൊപ്പം 


ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍നിന്ന്‌ ഉത്തരേന്ത്യയിലേക്ക്‌ ഒരു 
മാര്‍ഗ്ഗമുണ്ടായിരുന്നെന്നു നാം സമ്മതിക്കുകയും ചെയ്താല്‍, 
അതുവഴിക്കാണ്‌ ഇലവങ്ങവും കാട്ടുകൊന്നയും((ഒടട്) 
ആദ്യമായി മദ്ധ്യപാരസ്ത്യദേശത്ത്‌ എത്തിയിരിക്കുക എന്നത്‌ 
സംഭവിച്ചുകൂടാത്തതല്ല. ര്‍ അറബികള്‍ക്കുപുറമെ, 
സമുദ്രസഞ്ചാരത്തില്‍ പേരെടുത്തിരുന്ന ഫിനീഷ്യയന്മാരും 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യവ്യാപാരത്തില്‍ പ്രമുഖന്മാരായിരുന്നു. ബി.സി. 1000- 
ത്തിനടുത്ത്‌ സോളമന്‍ ചക്രവര്‍ത്തി ഫിനീഷ്യന്മാരുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ അയച്ച ഒരു കപ്പല്‍സംഘം, 'ഓഫീറില്‍ എത്തി 
അവിടെനിന്നു സ്വര്‍ണ്ണവുമായി മടങ്ങിപ്പോയി.” തിരുവനന്തപുരം 
ജില്ലയിലെ പൂവാറാണ്‌ ഓഫീര്‍ എന്നു ചില പണ്ഡിതന്മാര്‍ 
അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ചിലരുടെ നോട്ടത്തില്‍ ഓഫീര്‍ 
കോഴിക്കോടുജില്ലയിലെ ബേപ്പൂരാണ്‌. ഈ സ്ഥലം 
കേരളത്തിലായിരുന്നില്ലെന്നും ഒരു വാദമുണ്ട്‌. സോളമന്റെ 
കപ്പലുകള്‍ സ്വര്‍ണ്ണത്തിനു പുറമെ ദന്തം, കുരങ്ങുകള്‍, 
മയിലുകള്‍ എന്നിവയും കയറ്റിക്കൊണ്ടുപോയിരുന്നു. ഗ്രീസ്സിലെ 
ചരിത്രകാരനായ ഹിറോഡോട്ടസ്‌ (ബി.സി. 484-413) തന്റെ 
കാലത്ത്‌ ഇലവങ്ങവര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെട്ട സുഗസന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെ 
വ്യവസായം ഈജിപ്തുകാരുടെയും ഫിനീഷ്യന്മാരുടെയും 
കുത്തകയായിരുന്നു എന്നുരേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 


ഗ്രീക്കുകാരും റോമക്കാരും 
ബി. സി. അവസാനശതവര്‍ഷങ്ങളില്‍ ഇഞ്ചി, മഞ്ഞള്‍, 
കുരുമുളക്‌ എന്നിവയില്‍ കേരളത്തിന്റെ വാണിജ്യം 
മികച്ചതായിരുന്നു. ഗ്രീക്കുകാരും റോമക്കാരും കേരളവുമായി 
വിപുലമായ കച്ചവടമാണ്‌ അക്കാലത്തു നടത്തിയിരുന്നത്‌. 
പ്പിനിയുടെ സമകാലികനും ഗ്രീക്ക്‌ ഭിഷഗ്വരനുമായിരുന്ന 
ദിയോസ്‌കോര്‍ഡീസ്‌(എ.ഡി. 40-90) അദ്ദേഹത്തിന്റെ “മെറ്റീരിയാ 
മെഡിക്ക'യില്‍ ഓഷധമൂല്യമുള്ള വസ്തുക്കളെ വിവരിക്കുന്ന 
കൂട്ടത്തില്‍ ഏലം, കറുവാപ്പട്ട, ഇഞ്ചി, മഞ്ഞള്‍ എന്നിവയുടെ 
ഗുണങ്ങളെക്കുറിച്ചും പറയുന്നു. കേരളവുമായി 
ഗ്രീസ്സിനുണ്ടായിരുന്ന വാണിജ്യബന്ധത്തിന്‌ 
ഭാഷാശാസ്ത്രപരമായ തെളിവുകളുമുണ്ട്‌. 'സിഞ്ചിബെര്‍' എന്ന 
ഗ്രീക്കു പദം ഇഞ്ചി എന്ന വാക്കില്‍നിന്നു നിഷ്പാദിപ്പിക്കാമെന്ന്‌ 
ഡോക്ടര്‍ ബര്‍ണ്ണല്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. അതുപോലെ 
തമിഴിലെ 'അരിശി'യില്‍നിന്നാണ്‌ “ഒറിസി' (അരി) എന്ന 
ഗ്രീക്ക്പദത്തിന്റെ ഉദ്ഭവമെന്നും അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ബി.സി. 1ാം 
ശതകത്തിന്റെ മദ്ധ്യത്തില്‍ റോമാക്കാര്‍ ഈജിപ്ത്‌ 
ആക്രമിച്ചതോടുകൂടി അവര്‍ സുഗസന്ധദ്രവ്യവാണിജ്യത്തില്‍ 
സജീവമായേര്‍പ്പെടുകയും തല്‍ഫലമായി അറബികളുടെ 


കുത്തക പൊളിയുകയും ചെയ്തു. ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ 
ആദ്യത്തെ മൂന്നു ശതകങ്ങളില്‍ റോമാസാമ്രാജ്യവും 
പനരസ്ത്യരാജ്യങ്ങളും തമ്മില്‍ കരവഴിയും കടല്‍വഴിയും 
വിപുലമായ വാണിജ്യം നടന്നു. എ.ഡി. 45-ല്‍ ഈജിപ്തിലെ ഒരു 
നാവികനായ ഹിപ്പാലസ്‌ ഇന്ത്യന്‍സമുദ്രത്തിലെ 
കാലവര്‍ഷക്കാറ്റിന്റെ ഗതി കണ്ടുപിടിച്ചതോടെ, തീരംപറ്റിയുള്ള 
യാത്രയ്ക്കു പകരം നടുക്കടലിലൂടെ സഞ്ചരിച്ച്‌ 40 
ദിവസംകൊണ്ട്‌ ഏഡനിലെ ഒസീലിസ്സില്‍നിന്ന്‌ മുസ്സിരിസ്സില്‍ 
നേരിട്ടു വന്നെത്താമെന്നായി. ഇത്‌ പാശ്ചാത്യദേശങ്ങളും 
കേരളവും തമ്മിലുള്ള വാണിജ്യത്തെ ത്വരിപ്പിച്ചു. 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങള്‍ക്കും മസ്ലിന്‍, പട്ട്‌ തുടങ്ങി വിലകൂടിയ 
സുഖഭോഗസാധനങ്ങള്‍ക്കും വേണ്ടി റോമിലെ പൊന്നും 
വെള്ളിയും തെക്കേ ഇന്ത്യയിലേക്ക്‌ ഒഴുകിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 
റോമാക്കാര്‍ക്ക്‌ കേരളത്തില്‍ പലേടങ്ങളിലും 
വാണിജ്യസങ്കേതങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു എന്നതിനു തെളിവാണ്‌, 
ഇവിടെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ള റോമന്‍ 
നാണയങ്ങള്‍, സുഖഭോഗസാധനങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി 
റോമാസാമ്രാജ്യം വര്‍ഷംതോറും പത്തുകോടി സെസ്റ്റേഴ്‌സ്‌ 
(ഏകദേശം 10,87,500 പവന്‍) ഇന്ത്യയിലും ചൈനയിലും 
അറേബ്യയിലും വ്യയംചെയ്തിരുന്നു എന്ന്‌ പ്ലിനി 
കണക്കാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. പനരസ്ത്യസുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
വിശേഷിച്ചും കുരുമുളകിന്‌, റോമില്‍ അനുക്രമം പ്രിയം 
വര്‍ദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 

കേരളം പശ്ചിമദേശങ്ങളിലേക്കു കയറ്റിയയച്ചിരുന്ന 
ചരക്കുകളില്‍ ഭൂരിഭാഗവും കുരുമുളകായിരുന്നു. റോമാക്കാർ 
സ്വര്‍ണ്ണവും വെള്ളിയുംപോലെ വിലപ്പെട്ട വസ്തുവായി 
കരുതിയിരുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ കുരുമുളകിന്‌ 'യവനപ്രിയ' 
(യവനന്മാര്‍ക്കു പ്രിയപ്പെട്ടത്‌) എന്നു സംസ്കൃതഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ 
പേരിട്ടത്‌. “ റോമന്‍ ചുങ്കപ്പുരകളില്‍ ഇറക്കുമതിചെയ്ത 
കുരുമുളക്‌ പരിശോധിച്ചു നികുതി ഈടാക്കിയിരുന്നു. എ.ഡി. 
3ാം ശതകത്തില്‍ റോമില്‍ സൈനികാരാജകത്യം 
ആരംഭിച്ചതോടുകൂടി കേരളവും റോമും തമ്മിലുള്ള വാണിജ്യം 
മന്ദീഭവിച്ചു. എങ്കിലും റോം സുഗസന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെ ഒരു നല്ല 
വിപണിയായി തുടര്‍ന്നു. എ.ഡി. 330-ല്‍ കോണ്‍സ്റ്റാന്റിനോപ്പിള്‍ 
റോമാസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ തലസ്ഥാനമായപ്പോള്‍ ആ നഗരം 
പൌഈരസ്ത്യസുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെ ഒരു 
വാണിജ്യകേന്ദ്രമായിത്തീരുകയുണ്ടായി. ഗോത്ത്‌ രാജാവായ 
അലാറിക്ക്‌ എ.ഡി. ടാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ റോം 
ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ തലസ്ഥാനനഗരം നശിപ്പിക്കാതിരിക്കുന്നതിനു 
പ്രതിഫലമായി ആവശ്യപ്പെട്ട സാധനങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 3000 


പൌണ്ട്‌ കുരുമുളകും ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 


ചൈനയുമായുള്ള വാണിജ്യം 

അറബികള്‍, ഫിനീഷ്യയന്മാര്‍, റോമാക്കാര്‍ 
മുതലായവരെക്കൂടാതെ ചൈനക്കാരും ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ 
ആരംഭശതകങ്ങളിലോ അതിനുമുന്‍പുതന്നെയോ 
കുരുമുളകുവ്യാപാരത്തില്‍ ഏർപ്പെട്ടിരുന്നു. അവരുടെ കച്ചവടം 
റോമാക്കാരുടേതിനെക്കാള്‍ നീണ്ടുനില്ക്കുകയുണ്ടായി. 
ഗ്രീക്കുകാരുടെയും റോമാക്കാരുടെയും കപ്പലുകള്‍ 
കേരളത്തിലെ തുറമുഖങ്ങളില്‍ അടുക്കാന്‍ 
തുടങ്ങുന്നതിനുമുന്‍പേ ചീനക്കാര്‍ക്ക്‌ കേരളവുമായി 
വാണിജ്യബന്ധങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്നും അവര്‍ ഇവിടെ ഒരു 
സങ്കേതം സ്ഥാപിച്ചിരുന്നുവെന്നും ചിലര്‍ക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 
ചന്ദ്രവല്ലിയില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയതും ബി.സി. 1-ാം ശതകത്തില്‍ 
പ്രചരിച്ചിരുന്നതുമായ ഒരു ചീനനാണയം നല്കുന്ന തെളിവിന്റെ 
അടിസ്ഥാനത്തില്‍, ക്രിസ്തുവര്‍ഷാരംഭത്തിനു മുന്‍പു തന്നെ 
ചൈനയും ദക്ഷിണേന്ത്യയും തമ്മില്‍ വാണിജ്യബന്ധങ്ങള്‍ 
ആരംഭിച്ചിരുന്നതായി ചിലര്‍ കരുതുന്നു. എ.ഡി. 9ാം 
ശതകത്തില്‍ കൊല്ലമായിരുന്നു ചീനക്കാരുടെ വാണിജ്യത്തിന്റെ 
കേന്ദ്രം. തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തിനടുത്തുള്ള ചേരമാന്‍പറമ്പില്‍ 
പരീക്ഷണാര്‍ത്ഥം നടത്തിയ ഖനനത്തിന്റെ ഫലമായി 
ചിനപ്പാത്രങ്ങളുടെ ഒട്ടേറെ കഷണങ്ങള്‍ കങണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. 
അവ 12ഉം 13ഉം ശതകങ്ങളിലേതാണെന്നു പരിശോധനയില്‍ 
തെളിഞ്ഞു. 

13൦ ശതകത്തിലെ വിദേശ സഞ്ചാരിയായ മാര്‍ക്കോ 
പോളോ, പടിഞ്ഞാറെ ഏഷ്യയിലെയും ചൈനയിലെയും 
രാജ്യങ്ങള്‍ സുഗസന്ധദ്രവ്യങ്ങളിലും കുരുമുളകിലും കേരളവുമായി 
നടത്തിയിരുന്ന വാണിജ്യത്തെക്കുറിച്ചു പറയുന്നുണ്ട്‌. 
കുരുമുളകും ഇഞ്ചിയും കറുവാപ്പട്ടയും കേരളത്തിലെ 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങളാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. 
ചൈനക്കാര്‍ ദിവസം തോറും 43 ചുമടു കുരുമുളകു 
വാങ്ങുന്നതായി ചീനാചക്രവര്‍ത്തിയായ കുബ്ബലൈഖാന്റെ 
ചുങ്കമുദ്യോഗസ്ഥന്‍ ഹാങ്ചോവ്‌ നഗരത്തില്‍വച്ച്‌ 
മാര്‍ക്കോപോളോവിനെ അറിയിക്കുകയുണ്ടായി. 243 പൌണ്ടാണ്‌ 
ഒരു ചുമട്‌. അപ്പോള്‍ മൊത്തം 10,449 പാണ്ട്‌ കുരുമുളകാണ്‌ 
അവര്‍ ഒരു ദിവസം വാങ്ങിയിരുന്നത്‌. 
സൈത്തൂണ്‍നഗരത്തെക്കുറിച്ചു പറയുമ്പോള്‍, അവിടെ 
ഇറക്കുമതി ചെയ്യുന്ന കുരുമുളകിന്റെ നൂറിലൊരംശമേ 
പടിഞ്ഞാറന്‍രാജ്യങ്ങളുടെ ആവശ്യത്തിലേക്ക്‌ 
അലക്സാന്‍ഡ്രിയായില്‍ ഇറക്കിയിരുന്നുള്ളുവെന്നും 


മാര്‍ക്കോപോളോ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. ഈ വമ്പിച്ച കുരുമുളകു 
വ്യാപാരത്തില്‍നിന്ന്‌ കുണബ്ദൈഖാന്‌ ഭീമമായ നികുതിയാണ്‌ 
ലഭിച്ചിരുന്നത്‌. സുഗന്ധ്ദ്രവ്യവ്യാപാരികള്‍ക്ക്‌ ചരക്കിന്റെ 
വിലയില്‍ പകുതികണ്ട്‌ ലാഭം കിട്ടിയിരുന്നു. ചൈനയിലേക്കു 
കുരുമുളകു കയറ്റിപ്പോകുന്ന കപ്പലുകളുടെ രസകരമായ 
വിവരണവും മാര്‍ക്കോപോളോ നല്കുന്നുണ്ട്‌. കപ്പലുകളുടെ 
വലിപ്പമനുസരിച്ച്‌ കപ്പല്‍ജോലിക്കാരുടെ എണ്ണം 150 മുതല്‍ 
300വരെ ആയിരുന്നു. കുരുമുളകു നിറച്ച 5000 മുതല്‍ 6000വരെ 
കുട്ടകള്‍ ഒരു കപ്പലില്‍ കയറ്റിയിരുന്നത്രേ. 


കേരളത്തിന്റെ നാവികപാരമ്പര്യം 
വിദേശരാജ്യങ്ങള്‍ മുന്‍കയ്യെടുത്ത്‌ കേരളവുമായി 
നടത്തിപ്പോന്ന വാണിജ്യത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌ ഇതുവരെ പറഞ്ഞത്‌. 
കേരളീയര്‍ വിദേശരാജ്യങ്ങളിലേക്കു സമുദ്രസഞ്ചാരം 
നടത്തിയിരുന്നതായി പ്രാചീനസംഘകാലകൃതികളില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. വിദൂരരാജ്യങ്ങളില്‍നിന്നു സമ്പത്തു നേടാന്‍ 
കേരളത്തിലെ കപ്പലുകള്‍ കടലില്‍ തിരക്കിട്ടോടുന്നതായി 
'പതിറ്റുപ്പത്തി'ലെ ആറാംപത്തില്‍ കാക്കൈ പാടിനിയാര്‍ എന്ന 
കവയിത്രി പാടുന്നു. ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ സമുദ്രവാണിജ്യത്തിന്റെ 


മുന്‍പന്തിയിലായിരുന്നു കേരളം. വെളിയന്‍ എന്ന 
നാടുവാഴിയുടെ കൂറ്റന്‍ കപ്പലുകള്‍ സ്വര്‍ണ്ണം കൊണ്ടുവരാന്‍ 
വിദേശങ്ങളിലേക്കു പോകുന്നതിനെപ്പറ്റി 


സംഘകാലമഹാകവിയായ പരണര്‍ പറയുന്നു(അകം 152). മറ്റു 
രാജ്യങ്ങളുടെ കപ്പലുകള്‍ പടിഞ്ഞാറന്‍ കടലിലേക്ക്‌ 
ഒന്നെത്തിനോക്കാന്‍ വിചാരിക്കുകപോലും ചെയ്തിരുന്നില്ല 
എന്നു പാടുന്ന മറ്റൊരു കവി (പുറം 126), പശ്ചിമസമുദ്രത്തില്‍ 


കേരളത്തിലെ കപ്പലുകള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന അജയ്യമായ 
ആധിപത്യത്തെ ഭംഗ്യന്തരേണ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌. 
കൊടുങ്കാറ്റില്‍പ്പെട്ട ജര്‍മ്മന്‍തീരത്തെത്തിയ ഇന്ത്യന്‍ 
കപ്പലോട്ടക്കാരെക്കുറിച്ച്‌ പ്ലിനി പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
അനന്തരകാലത്ത്‌, അതായത്‌ ഒന്‍പതും പതിമൂന്നും 


ശതകങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍, അഞ്ചുവണ്ണം, മണി ഗ്രാമം എന്നീ 
കേരളീയവാണിജ്യസംഘങ്ങള്‍ സ്വയം വിദേശവ്യാപാരങ്ങളില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. കേരളത്തിന്റെ വ്യാപാരത്തില്‍ 
വിദേശശക്തികള്‍ക്കാണ്‌ പ്രാമുഖ്യമുണ്ടായിരുന്നതെങ്കിലും 
അതില്‍ കേരളീയര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന പങ്ക്‌ ഒട്ടും കുറവായിരുന്നില്ല. 


പഴയ തുറമുഖങ്ങള്‍ 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷാരംഭശതകങ്ങളില്‍ കേരളത്തിന്‌ 


വിദേശങ്ങളുമായുണ്ടായിരുന്ന വാണിജ്യപരവും 
സാംസ്കാരികവുമായ ബന്ധങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനമായിരുന്ന 
തുറമുഖങ്ങളെക്കുറിച്ചു പ്ലിനിയും പെരിപ്പസ്സുകാരനും ടോളമിയും 
വിശദമായി വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. മുസ്സിരിസ്‌, തിണ്ടിസ്‌, ബറക്കേ, 


നെല്ക്കിണ്ട എന്നിവയാണ്‌ പണ്ടത്തെ പ്രധാനപ്പെട്ട 
തുറമുഖങ്ങള്‍. മുസ്സിരിസ്‌ ഇന്നത്തെ കൊടുങ്ങല്ലൂരാണെന്ന 
കാര്യത്തില്‍ അഭിപ്രായവ്യത്യാസമില്ല. എന്നാല്‍ മറ്റു 


തുറമുഖങ്ങള്‍ എവിടെയെല്ലാമായിരുന്നു എന്നതിറെപ്പറ്റി 
പണ്ഡിതന്മാരുടെ നിഗമനങ്ങള്‍ പലതാണ്‌. 


മേല്ുറഞ്ഞ തുറമുഖങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രമുഖം 
മുസ്സിരിസ്സായിരുന്നു എന്നു തീര്‍ത്തുപറയാം. 
വാല്മീകിരാമായണത്തില്‍ മുരചീപത്തനമെന്നും 


തമിഴ്കൃതികളില്‍ മുചിറി എന്നും ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മയുടെ 
ജൂതശാസനത്തില്‍ (ഏ.ഡി. 1000) മുയിരിക്കോടെന്നും ഇതിനെ 
പരാമര്‍ശിച്ചുകാണുന്നു. രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യകാലത്തും (എ.ഡി. 
800-1102) അതിനുശേഷവും മകോത്ൈ, മഹോദയപുരം, 


മഹോദയപട്ടണം എന്നീ പേരുകളിലാണ്‌ അത്‌ 
അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. പ്രാചീനഭാരതത്തിലേക്കുള്ള 


പ്രവേശനകവാടമായിരുന്നു മുസ്സിരിസ്‌. അതു മാറിമാറി 
ഫിനീഷ്യന്മാരുടെയും ഈജിപ്തുകാരുടെയും ഗ്രീക്കുകാരുടെയും 
റോമാക്കാരുടെയും വാണിജ്യകേന്ദ്രമായിരുന്നതിനു പുറമെ, 
പില്ക്കാലത്തു കേരളത്തിന്റെ സംസ്കാരപാരമ്പര്യത്തെ 
സമ്പന്നമാക്കിത്തീര്‍ത്ത ക്രിസ്തുമതത്തിനും യഹൂദമതത്തിനും 
ഇസ്ലാംമതത്തിനും ആദ്യത്തെ ആശ്രയസ്ഥാനമായിരിക്കുകയും 
ചെയ്തു. നേരത്തെ സൂചിപ്പിച്ചതുപോലെ ഹിപ്പാലസ്‌ 
കാലവര്‍ഷക്കാറ്റിന്റെ ഗതി കണ്ടുപിടിച്ചതോടുകൂടിയാണ്‌ 
മുസ്സിരിസ്‌ റോമന്‍വാണിജ്യത്തിന്റെ കേന്ദ്രമെന്ന നിലയില്‍ 


പ്രാധാന്യം നേടിയത്‌. റോമന്‍വ്യാപാരകാലത്ത്‌ 
മുസ്സിരിസ്സിനുണ്ടായ അത്ഭുതകരമായ അഭിവൃദ്ധിയെ 
യവനഭൂമിശാസ്ത്രകാരന്മാരും തമിഴ്കവികളും 


അസന്ദിഗ്ദ്ധമായ ഭാഷയില്‍ പ്രശംസിക്കുന്നുണ്ട്‌. മുസ്സിരിസ്‌ 
ഇന്ത്യയിലെ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട തുറമുഖം (211ബ്ഥണ൩ 1ബസൂാഠന്ധ്ണ 
10൨൭൦) ആണെന്‌ പ്ലിനി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. തുറമുഖത്തിന്‌ 


അല്ലംദൂരെ നങ്കൂരമടിച്ചുകിടക്കുന്ന കപ്പലുകളിലേക്കു 
ചരക്കുകള്‍ വള്ളങ്ങളില്‍ കൊണ്ടുപോകുന്നതായും അദ്ദേഹം 
പറയുന്നുണ്ട്‌. ഒരു വലിയ വ്യാപാരകേന്ദ്രമായാണ്‌ 
പെരിപ്പസ്സുകാരനും ടോളമിയും മുസ്സിരിസിനെ 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. പലതരത്തിലുള്ള കപ്പലുകള്‍ 


തിങ്ങിക്കിടക്കുന്ന തുറമുഖത്തിനു തൊട്ടടുത്ത്‌ വലിയ 
പണ്ടകശാലകളും വിശാലമായ തെരുവീഥികളും ഉള്ളിലേക്കു 


മാറി രാജകൊട്ടാരങ്ങളും ക്ഷേത്രങ്ങളും ഉണ്ടായിരുന്നു. “ഇവിടെ 
കുട്ടകളില്‍ വീടുതോറും കൊണ്ടുവരുന്ന മത്സ്യങ്ങള്‍ വീട്ടുകാര്‍ 
നെല്ലുകൊടുത്തു വാങ്ങുന്ന 'തായി ഒരു തമിഴ്കവി പറയുന്നു. 
'ചേരന്റെ പെരിയാറ്റിലെ വെള്ളത്തില്‍ വെണ്‍നുരകളിളകുമാറ്‌ 
ചേണാര്‍ന്ന യവനക്കപ്പലുകള്‍ പൊന്നുമായി വന്ന്‌ 
കുരുമുളകുമായി പോകുന്ന സമ്പന്നമായ മുചിറിനഗര'ത്തെ 
അകനാനൂറിലെ ഒരു പാട്ടില്‍(അകം 149) വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
മുസ്സിരിസ്സിലെ തിരക്കിട്ട കുരുമുളകുകച്ചവടത്തെ പുറനാനൂറില്‍ 
(പുറം 343) വര്‍ണ്ണിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌: “വീടുകളില്‍നിന്ന്‌ 
കുരുമുളകിന്‍ചുമടുകള്‍ അങ്ങാടിയിലേക്കു കൊണ്ടുപോകുന്നു. 
വിറ്റ സാധനങ്ങള്‍ക്കു വിലയായി കപ്പലില്‍നിന്നു കിട്ടിയ പൊന്നും 
നിറച്ച്‌ വഞ്ചികള്‍ മുചിറിയില്‍ കരയ്ക്കടുക്കുന്നു; അലകടലിന്റെ 
മന്ദ്രസംഗീതം ഒരിക്കലും അവസാനിക്കുന്നില്ല; ഇവിടെ 
കുട്ടുവന്‍(ചേരരാജാവ്‌) കടലുകളുടെയും മലകളുടെയും 
അസുലഭസമ്പത്തുകള്‍ സന്ദര്‍ശകര്‍ക്കു സമ്മാനിക്കുന്നു.” 
'മുസ്സിരിസ്സിനടുത്ത്‌ ഒരു അഗഗസ്റ്റസ്ദേവാലയം 
ഉണ്ടായിരുന്നതായും റോമന്‍വാണിജ്യത്തിന്റെ 
സംരക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി 1200 റോമന്‍പടയാളികളടങ്ങിയ ഒരു 
സൈന്യത്തെ നഗരത്തില്‍ പാര്‍പ്പിച്ചിരുന്നതായും 
'പ്യൂട്ടിന്‍ഗേറിയന്‍ ടേബിള്‍സി'നെ ആസ്പദമാക്കി ചില 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ വാദിക്കുന്നു. സ്ഥിരമായ റോമന്‍സൈസന്യം 


മുസ്സിരിസ്സില്‍ ഇല്ലായിരുന്നെങ്കില്‍ത്തന്നെയും 
റോമന്‍കച്ചവടക്കാർ തങ്ങളുടെ വ്യാപാരത്തെ 
കടല്‍ക്കൊള്ളക്കാരില്‍നിന്നും കാത്തുകൊള്ളാന്‍ 
സമരതന്ത്രപ്രധാനമായ സ്ഥലങ്ങളില്‍ സൈനികരെ 


ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു എന്നു കരുതുക അബദ്ധമാവുകയില്ല. 
മുസ്സിരിസ്സിലേക്കുള്ള ഇറക്കുമതി 'ധാരാളം നാണയങ്ങള്‍, 
ചെറിയതോതില്‍ പുഷ്പരാഗങ്ങളും നേര്‍ത്ത തുണിത്തരങ്ങളും 
ചിത്രപ്പണിയുള്ള തുണികള്‍, അഞ്ജനം, പവിഴം, കണ്ണാടി, ചെമ്പ്‌, 
തകരം, ഈയം, ബറിഗസയില്‍, “ ഇറക്കുമതി ചെയ്യുന്ന വീഞ്ഞ്‌, 


മനയോല, ഹരിതാലം, ഗോതമ്പ്‌ 
വ്യാപാരസാധനമല്ലായിരുന്നതിനാല്‍ 
കപ്പല്‍ജോലിക്കാര്‍ക്കുവേണ്ടി മാത്രമുള്ള ഗോതമ്പ്‌ 


എന്നിവയായിരുന്നു. “'കൊട്ടനോറയില്‍നിന്നുള്ള കുരുമുളക്‌; 
വിലപ്പെട്ട അസംഖ്യം മുത്തുകള്‍, ദന്തം, പട്ട്‌, ഗംഗയില്‍നിന്നുള്ള 


ജടാമാഞ്ചി, ഉള്‍നാട്ടില്‍നിന്നുള്ള മലബത്രം, 
എല്ലാത്തരത്തിലുംപെട്ട തെളികല്ലുകള്‍, വദ്ജങ്ങള്‍, 
മരതകങ്ങള്‍, ആമത്തോടുകള്‍' എന്നിവയായിരുന്നു 
കയറ്റുമതിച്ചരക്കുകള്‍. എ.ഡി. മാം ശതകംമുതല്‍ 


റോമന്‍വാണിജ്യം മന്ദീഭവിച്ചെങ്കിലും മുസ്സിരിസ്‌ മറ്റു 


രാജ്യങ്ങളുടെ, വിശേഷിച്ചും ചൈനയുടെ ശ്രദ്ധ 
ആകര്‍ഷിക്കയാല്‍ അതിന്റെ വാണിജ്യാഭിവൃദ്ധി പഴയപോലെ 
തുടര്‍ന്നു. 1341-ലുണ്ടായ പെരിയാറ്റിലെ വെള്ളപ്പൊക്കംമൂലം 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ അഴിമുഖത്തിന്റെ ആഴം കുറയുകയും 
കൊച്ചിത്തുറമുഖം പ്രാമുഖ്യം നേടുകയും ചെയ്യുന്നതുവരെ അതു 


കേരളതീരത്തിലെ വിദേശവാണിജ്യവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ഒന്നാമത്തെ തുറമുഖമായിരുന്നു. 
മുസ്സിരിസ്‌ കഴിഞ്ഞാല്‍ അടുത്ത സ്ഥാനം 


തിണ്ടിസ്സിനായിരുന്നു. മുസ്സിരിസ്സിന്‌ 500 സ്റ്റേഡിയ(ഏകദേശം 60 
മൈല്‍) വടക്ക്‌ 'കടല്‍ത്തിരത്തിനു തൊട്ടടുത്തുകിടക്കുന്ന ഒരു 
വലിയ ഗ്രാമം” എന്നു പെരിപ്പസ്സുകാരന്‍ അതിനെ 
വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. ഇത്‌ തമിഴ്‌സാഹിത്യത്തില്‍ 'തൊണ്ടി' എന്ന 
പേരില്‍ പ്രസിദ്ധമാണ്‌. സംഘകാലത്തെ പല കൃതികളിലും 


തൊണ്ടി വര്‍ണ്ണ്ിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. “കായ്കള്‍ 
കുലകുത്തിക്കിടക്കുന്ന തെങ്ങിന്‍തോപ്പുകളും പരന്ന 
നെല്ലാടങ്ങളും പച്ചക്കുന്നുകളും നിറഞ്ഞതും നിറപ്പകിട്ടാര്‍ന്ന 
പൂക്കളാല്‍ മറഞ്ഞ തെളിനീരുമായി 
വെണ്മണല്‍ത്തിട്ടുകള്‍ക്കിടയിലൂടെ ഉപ്പുരസമുള്ള 
പുഴയൊഴുകുന്നതുമായി തൊണ്ടിയെ ഒരു കവി 
പുറനാനൂറില്‍ (പുറം 17) വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. ഇതു 
കടലുണ്ടിയാണെന്നും പൊന്നാനിയാണെന്നും 
പന്തലായനിക്കൊല്ലമാണെന്നും പലവിധത്തിലാണ്‌ 


പണ്ഡിതന്മാരുടെ അഭിപ്രായം. പെരിപ്പസ്സുകാരന്റെ കാലത്ത്‌ 
തിണ്ടിസ്സ്‌ പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു സമുദ്രതീരഗ്രാമമായിരുന്നു. 
കാലക്രമേണ അത്‌ ഒരു തുറമുഖനഗരമായി വികസിച്ചു. 
ചേരരാജവംശത്തിന്റെ ഒരു ശാഖ തൊണ്ടിയില്‍ 
വാണിരുന്നതായും പറയപ്പെടുന്നു. 

മുസ്സിരിസ്സിനു തെക്കുമാറിയുള്ള ബറക്കേ(ബക്കറേ) ഒരു 
മികച്ച വാണിജ്യകേന്ദ്രമായിരുന്നു. പ്ലിനി ഈ 
സ്ഥലത്തേക്കുറിച്ചുള്ള വിശദവിവരങ്ങള്‍ നല്കുന്നുണ്ട്‌. ബാരിസ്‌ 
നദീമുഖത്തുള്ള ഒരു തുറമുഖമായിരുന്നു അത്‌. ചിലരുടെ 
അഭിപ്രായത്തില്‍, ബാരിസ്‌ പമ്പാനദിയാണ്‌. പ്ലിനിയുടെ കാലത്ത്‌ 
വിദേശക്കപ്പലുകള്‍ക്കു സൌാകര്യമായടുക്കാന്‍ പറ്റിയ 
തുറമുഖമായിരുന്നു ബറക്കേ. മുസ്സിരിസ്സിലെപ്പോലെ അവിടെ 
കടല്‍ക്കൊള്ളക്കാരുടെ ഉപദ്രവം ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
ഉള്‍നാടന്‍പ്രദേശമായ കൊട്ടനോറയില്‍നിന്നു ധാരാളം 
കുരുമുളക്‌ ബറക്കേയില്‍ ഏത്തിയിരുന്നതായി 
പെരിപ്പസ്സുകാരന്‍ പറയുന്നു. ബറക്കേ ആലപ്പുഴയ്ക്കു 
തെക്കുള്ള പുറക്കാടാണെന്നും കൊട്ടനോറ പമ്പയുടെ 
മുഖത്തുള്ള ഫലഭൂയിഷ്ഠവും ഒന്നാംതരം കുരുമുളകിനു 


കീര്‍ത്തികേട്ടതുമായ കുട്ടനാടാണെന്നും അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 
പുറക്കാടിനും ബറക്കേക്കും ഭാഷാ ശാസ്ത്രപരമായ സാമ്യം 
കാണാം. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും ഡച്ചുകാരുമായ ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ 
“പൊര്‍ക്ക്‌, 'പൊര്‍കൈ' എന്നിങ്ങനെയാണ്‌ പുറക്കാടിനെ 
പരമാര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ഏതുരീതിയില്‍ നോക്കിയാലും പുറക്കാട്‌ 
ഒരുകാലത്ത്‌ ഒരു നല്ല തുറമുഖമായിരുന്നെന്നു കാണാം. 18-ാം 
ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ ആലപ്പുഴ ഒരു തുറമുഖമായി 
തെളിയുന്നതുവരെ കൊച്ചിക്കും കൊല്ലത്തിനും ഇടയ്ക്കുള്ള 
പ്രധാന തുറമുഖമായിരുന്നു പുറക്കാട്‌. 

മുസ്സിരിസ്സിനു തെക്കുള്ളതായി യവനലേഖകന്മാര്‍ 
പറഞ്ഞിട്ടുള്ള മറ്റൊരു തുറമുഖമാണ്‌ നെല്ക്കിണ്ട, മുസ്സിരിസ്സിന്‌ 
500 സ്റ്റേഡിയ തെക്കായിരുന്നു അത്‌. നെല്ക്കിണ്ട 
നീണ്ടകരയാണെന്നും നിരണമാണെന്നും രണ്ടഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 
പ്പിനിയും ടോളമിയും അവരുടെ വിവരണങ്ങളെഴുതിയ 
കാലത്തിനു ശേഷം കേരളത്തിന്റെ കടല്‍ത്തീരത്തിനു 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ വലിയ മാറ്റങ്ങള്‍ 
വന്നുചേര്‍ന്നിട്ടുള്ളതുകൊണ്ട്‌ നെല്ക്കിണ്ട എവിടെയാണെന്നു 
തീര്‍ത്തു പറയുക പ്രയാസമാണ്‌. 

ഇതുവരെ പറഞ്ഞ തുറമുഖങ്ങള്‍ കൂടാതെ വാണിജ്യത്തിലും 
നാവികശക്തിയിലും മികച്ചുനിന്നിരുന്ന മറ്റു തുറമുഖങ്ങളും 
പ്രാചീനകേരളത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. അവയെല്ലാം ഇപ്പോള്‍ 
വിസ്മൃതങ്ങളായിരിക്കുന്നു. ബറക്കേക്കും 
കുമാരിക്കും(കന്യാകുമാരി) ഇടയിലുള്ള “ഒരു സമുദ്രതീരഗ്രാമവും 
നല്ല തുറമുഖവും' എന്ന്‌ പെരിപ്പസ്സുകാരന്‍ പറയുന്ന ബലിത 


വര്‍ക്കലയാണെന്നു വിശ്വസിക്കുന്നവരുണ്ട്‌. ഒടുവിലത്തെ 
ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ തലസ്ഥാനമായിരുന്ന 


വിഴിഞ്ഞമാണെന്നും ഒരുപക്ഷം ഇല്ലാതില്ല. എ.ഡി. 11൨൦ 
ശതകത്തിലെ ചേരചോളയുദ്ധത്തിന്റെ പ്രധാന രംഗമായിരുന്നു 
വിഴിഞ്ഞം. രാജേന്ദ്രചോളന്‍(എ.ഡി. 1012-1044) വിഴിഞ്ഞം 
കീഴടക്കുകയും രാജേന്ദ്രചോളപട്ടണം എന്നു പേരു മാറ്റുകയും 
ചെയ്തു. യവനകൃതികളില്‍ പരാമൃഷ്ടമായ മറ്റൊരു 
തുറമുഖമാണ്‌ നറ. മുസ്സിരിസ്സിനു വടക്കായിരുന്നു അത്‌. നറ 
കണ്ണൂരാണെന്നത്രേ പണ്ഡിതാഭിപ്രായം. ഇപ്പോള്‍, നിശ്ശേഷം 
വിസ്മൃതമായിരിക്കുന്ന മറ്റൊരു തുറമുഖമാണ്‌ മാന്തൈ. 
പ്രാചീനതമിഴ്കൃതികളില്‍ പലേടത്തും ഇതു 
പരാമര്‍ശിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. എ.ഡി. 8-ം ശതകംവരെ വഞ്ചിയും 
തൊണ്ടിയും കഴിഞ്ഞാല്‍ കേരളത്തിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട 
തുറമുഖമായിരുന്നു മാനത്തെ. തമിഴ്കൃതികളില്‍ 
ഇതിനെക്കുറിച്ചുള്ള മനോഹരമായ വര്‍ണ്ണനകള്‍ കാണാം. 
ഇതിന്റെ സ്ഥാനം കൃത്യമായി നിര്‍ണ്ണയിക്കാന്‍ തരമില്ല. 


മലബാര്‍തീരത്തെ മറ്റു രണ്ടു തുറമുഖങ്ങളായിരുന്നു 
വാകൈയും പന്തറും. വാകൈയെക്കുറിച്ചു പല കൃതികളിലും 
'വാകൈ, പെരുംതുറൈ”' എന്നു പരാമര്‍ശിച്ചിരിക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌ 
ഇതു പ്രാചീനകേരളത്തിലെ ഒരു വലിയ തുറമുഖമായിരുന്നു 
എന്ന്‌ ഈഹിക്കാം. പന്തര്‍നഗരം മുത്തുകള്‍ക്കു കേള്‍വിപ്പെട്ട 


ഐശ്വര്യസമ്പന്നമായ തുറമുഖമായിരുന്നുവെന്ന്‌ 
പതിറ്റുപ്പത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാകും. ഇതിന്റെ സ്ഥാനവും 
കണ്ടുപിടിക്കാന്‍ എളുപ്പമല്ല. എങ്കിലും ചിലരുടെ 


അഭിപ്രായത്തില്‍, ഇതു പന്തലായനിക്കൊല്ലമാണ്‌. ഈ പഴയ 
തുറമുഖങ്ങള്‍ക്കൊന്നിനും ഇന്ന്‌ യാതൊരു പ്രാധാന്യവുമില്ല. 
കേരളത്തിന്റെ മഹത്തായ നാവികപാരമ്പര്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
സ്മരണകളായി മാത്രം അവ അവശേഷിക്കുന്നു. 


പില്‍ക്കാലത്തെ തുറമുഖങ്ങള്‍ 
പില്‍ക്കാലത്തു പ്രാമുഖ്യം നേടിയ തുറമുഖങ്ങളെക്കുറിച്ചുകൂടി 
പറഞ്ഞാലേ ഈ അദ്ധ്യായം പൂര്‍ണ്ണമാവുകയുള്ളൂ. കൊല്ലവും 
കൊച്ചിയും കോഴിക്കോടുമാണ്‌ അവയില്‍ ഏറ്റവും മികച്ചവ. 
കൊല്ലംതുറമുഖം എന്നാണ്‌ പ്രശസ്തിയിലേക്കുയര്‍ന്നതെന്നു 
വ്യക്തമല്ല. കോസ്മസ്‌ (എ.ഡി. 6-ാം ശതകം) പറയുന്ന മാലിയും 
ചൈനയിലെ താബ്ബംശരേഖകളില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്ന 
മാഫ്ലായിയും കൊല്ലമാണെന്നുവരാം. സുലൈമാന്റെ 
സന്ദര്‍ശനകാലത്ത്‌ (851) ചൈനക്കാരുടെ വാണിജ്യത്തിന്റെ 
പ്രധാന കേന്ദ്രമായിരുന്നു കൊല്ലം. ഓരോ ചീനക്കപ്പലും 
കൊല്ലത്ത്‌ 1000 ദിനാര്‍ ചുങ്കം കൊടുത്തിരുന്നു. 13-5൦ 
ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തോടുകൂടി മാര്‍ക്കോപോളോവിന്റെ 
സന്ദര്‍ശന കാലത്ത്‌, അറബികളുടെ കടുത്ത മത്സരത്തിന്റെ 
ഫലമായി ചൈനാക്കാരുടെ വാണിജ്യം ഗണ്യമായി കുറഞ്ഞു. 


എങ്കിലും പിന്നെയും ചീനക്കപ്പലുകള്‍ കൊല്ലത്ത്‌ 
അടുത്തുകൊണ്ടിരുന്നു. 14-ാം ശതകത്തിലെ പ്രസിദ്ധ മുസ്ലിം 
സഞ്ചാരിയായ ഇബ്്‌൯ബത്തൂത്ത, അന്നും കൊല്ലം 


ചൈനക്കാരുടെ പ്രധാനപ്പെട്ട കച്ചവടത്താവളമായിരുന്നു എന്നു 
പറയുന്നുണ്ട്‌. 

13ാം ശതകത്തിനുശേഷമേ കോഴിക്കോട്‌ 
പ്രാധാന്യത്തിലേക്ക്‌ ഉയരുന്നുള്ളൂ. 13-ാം ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ 
കേരളത്തില്‍ വന്ന മാര്‍ക്കോപോളോ കോഴിക്കോടിനെക്കുറിച്ച്‌ 


ഒന്നും പറയുന്നില്ല. 1341-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂരിനുണ്ടായ 
അധഃപതനത്തിനുശേഷം കോഴിക്കോടിന്റെ പദവി ക്രമേണ 
വര്‍ദ്ധിച്ചു. ഭൂമി ശാസ്ത്രപരമായ പ്രത്യേകതയും 
സാമൂതിരിമാരുടെ ആസ്ഥാനമെന്ന ബഹുമതിയും 


കോഴിക്കോടിന്റെ പ്രാമുഖ്യത്തിനു സഹായകമായി. 


സാമൂതിരിമാരുടെ സഹിഷ്ണുതാനയവും അവര്‍ 
വിദേശവ്യാപാരികള്‍ക്ക്‌ അനുവദിച്ചു കൊടുത്ത 
ആനുകൂല്യങ്ങളും ചൈനാക്കാരിലും അറബികളിലും 
കോഴിക്കോടിനോട്‌ ഒരു വിശേഷാഭിമുഖ്യം ഉളവാക്കി. 1498-ല്‍ 
വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ വന്നിറങ്ങുമ്പോള്‍, കേരളത്തിന്റെ 
പ്രശസ്തമായ തുറമുഖങ്ങളിലൊന്നായി 
വികസിച്ചുകഴിഞ്ഞിരുന്നു കോഴിക്കോട്‌. 

ഈ മൂന്നു തുറമുഖങ്ങളില്‍ കൊച്ചി ഒടുവിലാണ്‌ 
വാണിജ്യപരമായി വളര്‍ന്നത്‌. പ്ലിനി, ടോളമി തുടങ്ങിയ 


യവനഭൂമിശാസ്ത്രകാരന്മാരും ഇബ്൯ബത്തൂത്ത, 
മാര്‍ക്കോപോളോ തുടങ്ങിയ മദ്ധ്യകാലസഞ്ചാരികളും 
കൊച്ചിയെക്കുറിച്ചു സൂചിപ്പിക്കുന്നില്ല. 1341-ലെ 
വെള്ളപ്പൊക്കത്തില്‍പ്പെട്ടു കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
ക്ഷയോന്മുഖമായതിനുശേഷമാണ്‌ കൊച്ചിത്തുറമുഖം 
രൂപംകൊണ്ടതെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. അധികം 


കഴിയുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ കൊച്ചി കൊടുങ്ങല്ലൂരിന്റെ ശക്തനായ ഒരു 
പ്രതിയോഗിയായി വളര്‍ച്ച നേടി. 1409-ല്‍ മാഹ്വാനും 1440-ല്‍ 


നിക്കൊളാകോണ്ടിയും കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ചപ്പോള്‍ 
കുരുമുളകിന്റെയും സുഗസന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെയും 
വാണിജ്യകേന്ദ്രമെന്നനിലയില്‍ കൊച്ചി നല്ലപോലെ 


വികസിച്ചിരുന്നു. ചൈനക്കാരും അറബികളും അവിടെ 
തിരക്കിട്ടു കച്ചവടം നടത്തുകയായിരുന്നു അന്ന്‌. 155ാം 


ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
ആഗമനത്തോടുകൂടി കൊച്ചിക്ക്‌ വാണിജ്യപരമായും 
രാഷ്ട്രീയമായും മികച്ച പ്രാധാന്യം കിട്ടി. കേരളത്തില്‍വച്ചുണ്ടായ 
യൂറോപ്യന്‍ശക്തികളുടെ പരസ്പരസംഘട്ടനത്തിന്റെ 
ഒടുവിലത്തെ ചരിത്രം ഈ തുറമുഖത്തെ 


കേന്ദ്രമാക്കിക്കൊണ്ടുള്ളതാണ്‌. 


* 1,03൩ 1ഗ്ലി്ചാപ 1ഗ്്ഡലി' 2. 254 " ]. ഗ7. പു, 1൩൦ ടന വ 501േ 
(൫൪1 ബനഥി൦ 1953), 0. 26 ” തമിഴ്‌സാഹിത്യത്തിലും 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിലും ഗ്രീക്കുകാര്‍, റോമാക്കാര്‍, പേര്‍ഷ്യാക്കാര്‍, 
അറബികള്‍ തുടങ്ങിയവരെ പൊതുവേ യവനര്‍ എന്നാണു 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ” സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തില്‍ 'ഭൃഗുകുച്ഛം' എന്നു 
പറയുന്ന ഇന്നത്തെ ബ്രോച്ച്‌. 


അദ്ധ്യായം അഞ്ച്‌ 


സംഘകാലത്തെ കേരളം 


ക്രീ സ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ അഞ്ചു നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ 
കേരളചരിത്രം രൂപപ്പെട്ടു തുടങ്ങുന്ന കാലഘട്ടമാണ്‌. 
തമിഴ്‌സാഹിത്യത്തിന്റെ സുപ്രസിദ്ധമായ സംഘകാലമാണിത്‌. 
അന്നു വിശാലമായ തമിഴകത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമായിരുന്നു 
കേരളം. വേണാട്‌, കുട്ടനാട്‌, കുടനാട, പൂഴിനാട്‌, കര്‍ക്കാനാട്‌ 
എന്നിങ്ങനെ അന്നത്തെ കേരളം അഞ്ചു നാടുകളായി 
വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. ഇവയുടെ അതിര്‍ത്തികളെക്കുറിച്ചു 
കൃത്യമായറിയാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. എങ്കിലും സമകാലിക 
തമിഴ്കൃതികളില്‍ ദിങ്മാത്രമായ ചില സൂചനകളുണ്ട്‌. ഇന്നത്തെ 
തിരുവനന്തപുരം ജില്ലയും കൊല്ലം, പത്തനംതിട്ട ജില്ലകളുടെ 
ഏതാനും ഭാഗവും ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു വേണാട്‌. വേള്‍നാടാണ്‌ 
വേണാടായത്‌. വേള്‍ എന്നാല്‍ പ്രഭു എന്നര്‍ത്ഥം. വേണാടിനു 
വടക്ക്‌ ഇന്നത്തെ എറണാകുളം-കോട്ടയം; ഇടുക്കി-ആലപ്പുഴ 
ജില്ലകളും കൊല്ലം ജില്ലയിലെ ചില പ്രദേശങ്ങളും 
ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു കുട്ടനാട്‌. ജലാശയങ്ങളുടെ 
നാടായതുകൊണ്ടാവണം ഈ പേരുണ്ടായത്‌. അതിനു 
വടക്കായിരുന്നു കുടനാട്‌. തൃശൂര്‍-പാലക്കാടു മലപ്പുറം ജില്ലകളും 
കോഴിക്കോടു ജില്ലയുടെ ഒരു ഭാഗവും കുടനാടില്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 
കുടനാടിനു പടിഞ്ഞാറേനാട്‌ എന്നര്‍ത്ഥം കല്പിക്കാം. 


കൊങ്ങുനാടിന്റെ പടിഞ്ഞാറുള്ള രാജ്യം എന്ന 
നിലയിലായിരിക്കണം ഈ പേരിന്റെ ഉല്പത്തി. ഏറ്റവും വടക്ക്‌ 
പൂഴിനാടായിരുന്നു. ചതുപ്പുസ്ഥലങ്ങള്‍ ധാരാളമുള്ള 


നാടായിരുന്നിരിക്കാം ഇത്‌. കണ്ണൂര്‍, കാസര്‍കോട്‌ ജില്ലകളുടെ 
തീരദേശങ്ങളും കോഴിക്കോടു ജില്ലയുടെ ഏതാനും അംശവും 
ഇതില്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. പൂഴിനാടിനു കിഴക്ക്‌ വയനാട്‌, ഗൂഡല്ലൂര്‍ 
തുടങ്ങിയ പര്‍വ്ൃതപ്രദേശങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു കര്‍ക്കാനാട്‌. 
കര്‍ക്കാനാട്‌ എന്ന പേരിനു ദുര്‍ഗ്ഗമമായ രാജ്യം എന്നാണര്‍ത്ഥം. 
വേണാട്‌, കര്‍ക്കാനാട്‌ എന്നീ പേരുകള്‍ 
സംഘകാലത്തിനുശേഷം നിലവില്‍ വന്നവയാണ്‌. 


പ്രധാനമായും മൂന്നു രാഷ്ട്രിയശക്തികളാണ്‌ 
സംഘകാലത്തിന്റെ ആദ്യദശയില്‍ കേരളം ഭരിച്ചിരുന്നത്‌. 
തെക്കന്‍പ്രദേശങ്ങള്‍ ആയ്രാജാക്കന്മാരും വടക്കുള്ള 
ദേശങ്ങള്‍ ഏഴിമലരാജാക്കന്മാരും ഭരിച്ചുവന്നു. 
ഇവയ്ക്കിടയിലുള്ള നാടായിരുന്നു ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ 
ആധിപത്യത്തിലിരുന്നത്‌. 


ആയ്രാജാക്കന്മാർ 
തെക്ക്‌ നാഗര്‍കോവില്‍ തൊട്ട്‌ വടക്ക്‌ തിരുവല്ലാവരെ 
സഹ്യൃപര്‍വ്വതപ്രദേശങ്ങള്‍ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള രാജ്യം 


ആയ്രാജാക്കന്മാരുടേതായിരുന്നു. ബാരീസ്‌ (പമ്പ) മുതല്‍ 
കന്യാകുമാരിവരെ ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ ഭരണത്തിലിരുന്ന 
ഭൂവിഭാഗത്തെ അയോയിര്‍(ച്ധ0!) എന്നാണ്‌ ടോളമി(എ.ഡി. 25൦ 
ശതകം) വിളിക്കുന്നത്‌. പൊതിയില്‍മലയിലെ 
ആയിക്കുടിയായിരുന്നു അവരുടെ ആസ്ഥാനം. ചേരന്മാര്‍ 
കേരളത്തിലെ പ്രബല രാഷ്ട്രീയശക്തിയായി ആധിപത്യം 
സ്ഥാപിക്കുന്നതിനുമുന്‍പുതന്നെ ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ പ്രാമുഖ്യം 
നേടിയിരുന്നു. ആയ്‌ അണ്ടിരന്‍, തിതിയന്‍, അതിയന്‍ എന്നീ 


മൂന്ന്‌ ആയ്‌ രാജാക്കന്മാരെ സംഘകൃതികള്‍ 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. പാണ്ഡ്യചേരരാജ്യങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ 
പലപ്പോഴും ഒരു തടനില (ഥല്‌ ടദല)മായി വര്‍ത്തിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ 
ആയ്രാജ്യം. ഈ രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രം ഒരു 
പ്രത്യേകാദ്ധ്യായത്തില്‍ പിന്നീട്‌ വിശദമായി പ്രതിപാദിക്കും. 
സംഘകാലകേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയചരിത്രം 


പൂര്‍ണ്ണമാകാന്‍വേണ്ടി മാത്രം ആയ്രാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ച്‌ 
ഇവിടെ സൂചിപ്പിച്ചെന്നേയുള്ളൂ. 
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ഏഴിമല 
ഏഴിമല ” തലസ്ഥാനമാക്കി വാണ പ്രസിദ്ധ രാജവംശത്തിന്റെ 
ഭരണത്തിന്‍കീഴിലായിരുന്നു, വടകരയ്ക്കും മംഗലാപുരത്തിനും 
ഇടയ്ക്കുള്ള തീരദേശവും അതിനു കിഴക്കുള്ള 
മലമ്പ്രദേശങ്ങളും, കണ്ണൂരിനു വടക്കുള്ള ദേശങ്ങളും അതിനു 
പടിഞ്ഞാറു കിടക്കുന്ന മലയോരങ്ങളും ചേര്‍ന്ന ഭാഗത്തിന്‌ 
'കൊങ്കാനം' ” എന്നും പേരുണ്ടായിരുന്നു. 'മൊഴിപെയര്‍ദ്ദേശം' 
അതായത്‌ അന്യഭാഷ സംസാരിക്കുന്ന ദേശം എന്നു തമിഴര്‍ 
വിളിച്ചുപോന്ന കര്‍ണ്ണാടക നാട്‌ ഏഴിമല രാജ്യത്തിനു തൊട്ടു 
വടക്കായിരുന്നു. നന്നന്‍ എന്ന പ്രശസ്തരാജാവിന്റെ 
ഭരണത്തില്‍ ഏഴിമല കീര്‍ത്തിയുടെയും ശക്തിയുടെയും 
പരമകോടിയിലെത്തി. പല തമിഴ്കവിതകളിലും അദ്ദേഹം 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു. പരാക്രമിയായ നന്നന്‍ 
ഇരുമ്പുമുഷ്ടികൊണ്ടാണ്‌ ഭരണം നടത്തിയത്‌. വയനാട്ടിലും 
ഗൂഡല്ലൂരിലും കോയമ്പത്തൂരിന്റെ വടക്കന്‍ഭാഗങ്ങളിലും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അധികാരം വ്യാപിച്ചു. രാജ്യം 


പി 


വിസ്തൃതമാക്കാനുള്ള നന്നന്റെ ശ്രമം ചേരരാജാക്കന്മാരുമായി 
നടന്ന ഒരുഗ്രസംഘട്ടനത്തിലാണ്‌ കലാശിച്ചത്‌. ചേരന്മാരുടെയും 
മറ്റ്‌ അയല്‍രാജാക്കന്മാരുടെയും മേല്‍ അദ്ദേഹം കൈവരിച്ച 
വിജയങ്ങള്‍ 'അകനാനുൂറ്‌', 'പുറനാനൂറ്‌' മുതലായ കൃതികളില്‍ 
വാഴ്ത്തപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. പാഴിയുദ്ധത്തില്‍ ആയ്‌ എയിനന്‍ എന്ന 
ചേരസേനാനായകനെ പരാജയപ്പെടുത്തിയതായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ മികച്ച വിജയം. ഈ യുദ്ധത്തില്‍ മിഞിലി എന്ന 
നന്നന്റെ സേനാധിപന്‍ എയിനനെ തോല്ലിക്കുകയും വധിക്കയും 
ചെയ്തു. നന്നൻ പടിഞ്ഞാറേ കൂര്‍ഗിലെ ഐശ്വരസമ്പന്നമായ 
പുന്നാട്‌ ആക്രമിച്ചതായിരുന്നു അദ്ദേഹവുമായി യുദ്ധത്തിനു 
പുറപ്പെടാന്‍ അടിയന്തിരമായി ചേരന്മാരെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. 
പാഴിയുദ്ധത്തില്‍ നിന്നന്‍ നേടിയ വിജയത്തെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ആസ്ഥാന കവിയായ പരണര്‍ പല കവിതകളില്‍ 
പാടിപ്പുകഴ്ത്തി. നന്നന്റെ ആസ്ഥാനം കൂടിയായിരുന്ന പാഴി 
സമ്പല്‍സമ്ൃദ്ധികൊണ്ടു പുകഴാര്‍ന്നിരുന്നു. 

നന്നന്റെ പ്രതാപോജ്ജ്വലമായ ജീവിതം പരാജയത്തിലും 
നാശത്തിലുമാണവസാനിച്ചത്‌. ചേരസൈസന്യം 
നാര്‍മുടിച്ചേരലിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഇദ്ദേഹത്തെ 
തോല്ലിക്കുകയും കൊല്ലുകയും ചെയ്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ പൂഴിനാട്‌ 
പൂര്‍ണ്ണമായും ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ അധീനതയിലായി. നന്നന്റെ 
മരണത്തിനു ശേഷമുള്ള ഏഴിമലരാജ്യത്തിന്റെ 
ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്തമായൊന്നും അറിയുന്നില്ല. 
'“അകനാനൂറില്‍ (അകം 258) പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന നന്നന്‍ 
ഉതിയന്‍, നന്നന്റെ മകനായിരിക്കാം. 

ഏഴിമലയുടെ രാഷ്ട്രീയമായ നേട്ടങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ പരണര്‍, 
അഴിശ്ശി തുടങ്ങിയ സംഘകാലകവികളുടെ ജന്മദേശമെന്ന 
പദവിയും ആ രാജ്യത്തിന്റെ പ്രസിദ്ധിക്കു കാരണമായിരുന്നു. 


തമിഴിലെ സമകാലികകവികളില്‍ അധികം പേരും 
പ്രോത്സാഹനം തേടി നന്നനെ ആശ്രയിച്ചിരുന്നതായി 
കാണാം(പുറം 155). നന്നന്‍ വടക്കേ മലബാറിലെ 
രാജാവായിരുന്നെന്നും തുളുനാട്ടുരാജാവല്ലായിരുന്നെന്നും 


ഇവിടെ വ്യക്തമാക്കിക്കൊള്ളട്ടെ. 


ചേരന്മാര്‍ 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദിശതകങ്ങളില്‍ത്തന്നെ ചേരന്മാര്‍ 
കേരളത്തിലെ പ്രബലശക്തിയെന്ന നിലയില്‍ പ്രതിഷ്ഠ നേടി. 


വഞ്ചി, തൊണ്ടി, കരൂര്‍ എന്നി വിടങ്ങളില്‍ 
ആസ്ഥാനമുറപ്പിച്ചിരുന്ന മൂന്നു സ്വതന്ത്രശാഖകള്‍ 
ചേരരാജവംശത്തിനുണ്ടായിരുന്നതായി ചിലര്‍ക്ക്‌ 


അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ഇതു ശരിയല്ല. രാഷ്ട്രീയാധിപത്യത്തിന്റെ 


വ്യാപ്തി വര്‍ദ്ധിച്ചതോടുകൂടി ചേരരാജവംശത്തിലെ അംഗങ്ങള്‍ 
വിപുലമായ സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ ആവാസം 
ഉറപ്പിച്ചിരുന്നു. കൂറ്റുവാഴ്ചയായിരുന്നു അവരുടേത്‌. 
അതനുസരിച്ച്‌ രാജകുടുംബത്തിലെ ഏറ്റവും മൂത്തയാള്‍ 
നാടുവാഴും. അദ്ദേഹം വഞ്ചിയിലോ തൊണ്ടിയിലോ കരൂരിലോ 
എവിടെ താമസിച്ചിരുന്നാലും ഈ പതിവിനു മാറ്റമില്ല. 


ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ പാണ്ഡ്യരെയും ചോളരെയുംപോലെ 
മക്കത്തായക്കാരായിരുന്നു. 
പതിറ്റുപ്പത്തില്‍നിന്നു ലഭിക്കുന്ന വിവരങ്ങളെ 


അവലംബമാക്കി ഒന്നാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ഒരു നേരിയ 
രൂപരേഖയാണ്‌ ചുവടെ കൊടുക്കുന്നത്‌. പരിറ്റുപ്പത്തില്‍ 
പറയുന്ന എല്ലാ ചേരരാജാക്കന്മാരും സിംഹാസനാരൂഡരായി 


എന്നു ധരിക്കരുത്‌. അവരില്‍ പലരും അടുത്ത 
ഭരണാവകാശികളെന്നോ യുവരാജാക്കന്മാരെന്നോ ഉള്ള 
നിലയ്ക്കു ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ ചക്രവര്‍ത്തിയെ 


സഹായിച്ചവരാണ്‌. പതിറ്റുപ്പത്തിലെ ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ മൂന്നോനാലോ തലമുറകളുടെ മാത്രം 
പ്രാതിനിധ്യമേയുള്ളൂ. ഒന്നാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ 
രാജാക്കന്മാരുടെ ഖണ്ഡിതമായ ഒരു വംശാവലി തയ്യാറാക്കാന്‍ 
ഇവിടെ ഒരുവസെട്ടിട്ടില്ല. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ എങ്ങനെ 
ശ്രമിച്ചാലും കൃത്യമായ തെളിവുകളുടെ അഭാവത്തില്‍, 
അഭ്യൂഹങ്ങളെ ആശ്രയിക്കാനേ നിവൃത്തിയുള്ളൂ. 


ഉതിയന്‍ ചേരല്‍ ആതന്‍ 
പെരുചോറ്റുതിയന്‍ ചേരലാതന്‍ എന്നുകൂടി അറിയപ്പെടുന്ന 
ഉതിയന്‍ ചേരല്‍ ആതന്‍ പ്രസിദ്ധന്മാരായ ചേരരാജാക്കന്മാരില്‍ 
ഏറ്റവും പ്രാചീനനാണ്‌. പരിറ്റുപ്പത്തിന്റെ നഷ്ടപ്പെട്ടുപോയ 
ഒന്നാംപത്തിലെ നായകന്‍ ഇദ്ദേഹമായിരുന്നിരിക്കണം. 
കുട്ടനാട്ടില്‍ കുഴമൂര്‍ ആയിരുന്നു ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ രാജധാനി 
(അകം 168). ഉതിയന്‍ ചേരലാതന്റെ കാലത്തായിരുന്നു 
ചേരരാജ്യം കുട്ടനാടിന്‌ വടക്കോട്ടും കിഴക്കോട്ടും വികസിക്കാന്‍ 
തുടങ്ങിയത്(അകം 62). “വാനവരമ്പ൯' എന്നൊരു 
ബിരുദമുണ്ടായിരുന്നു ഇദ്ദേഹത്തിന്‌. വാനം രാജ്യത്തിന്റെ 
വരമ്പ്‌ (അതിര്‍ത്തി) ആക്കിയവന്‍ എന്നും വാനവര്‍ക്ക്‌ 
അമ്പുള്ളവന്‍ (പ്രിയപ്പെട്ടവന്‍) എന്നും ഇതിന്‌ അര്‍ത്ഥം പറയാം. 
കരികാലചോളന്റെ സമകാലികനായിരുന്നു ഇദ്ദേഹം. 
വെണ്ണിയില്‍വച്ച്‌ കരികാലചോളനുമായുണ്ടായ യുദ്ധത്തില്‍ 
മുതുകില്‍ മുറിവേറ്റതുകൊണ്ട്‌ (പുറം 65, 66) അപമാനം 
സഹിക്കാനാവാതെ ഈ ചേരരാജാവ്‌ നിരാഹാരമനുഷ്റഠിച്ച്‌ 
ചരമംപ്രാപിച്ചു. മറ്റു പലരും അദ്ദേഹത്തെ 


അനുഗമിക്കയുണ്ടായെന്നും പറയുന്നു (അകം 55). 
'പെരുംചോറ്റുതിയന്‍' (അതിഗംഭീരമായ സദ്യ നടത്തിയ 
ചേരരാജാവ്‌)എന്ന്‌ ഉതിയന്‍ ചേരലാതന്‍ പലവാറ്‌ 
വര്‍ണ്ണ്ിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. സ്വര്‍ഗ്ഗം പൂകിയ പൂര്‍വ്വികന്മാരുടെ 
ബഹുമാനാര്‍ത്ഥം ഇദ്ദേഹം നടത്തിയ സദ്യയെ മാമൂലനാര്‍ 
പ്രശംസിക്കുന്നു (അകം 233). ഇദ്ദേഹം കുരുക്ഷേത്രയുദ്ധത്തില്‍ 


കൌരവപാണ്ഡവസേനകള്‍ക്ക്‌ ഒരുപോലെ ഭക്ഷണം 
നല്കിയതായി മുരഞ്ചിയൂര്‍ മുടിനാകരായര്‍ എന്ന ഒരു കവി 
പറയുന്നുണ്ട്(പുറം 2). ഈ കവിത പിന്നീട്‌ ആരോ 
കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്തായിരിക്കണം. 

നെടുംചേരലാതന്‍ 
ഉതിയന്‍ ചേരലാതനുശേഷം, ഭരണാധികാരമേറ്റത്‌ 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ നെടുംചേരലാതന്‍ ആയിരുന്നു. 
ദേവന്മാര്‍ക്കു പ്രിയപ്പെട്ടവനെന്നും ഹിമാലയം രാജ്യത്തിന്റെ 
അതിരാക്കിയവനെന്നും വ്യാഖ്യാനിക്കാവുന്ന 'ഇമയവരമ്പന്‍' 
എന്ന ബിരുദമുണ്ടായിരുന്നു ഇദ്ദേഹത്തിന്‌. 
കുടക്കോ(കുട്ടനാട്ടുരാജാവ്‌) എന്നും ഇദ്ദേഹം 
വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. ഇക്കാലമായപ്പോഴാണ്‌ കുടനാട്‌ 
ചേരാധിപത്യത്തിലായിത്തീര്‍ന്നു എന്നതിനു തെളിവാണ്‌ ഈ 
വിശേഷണം. 

പതിറ്റുപ്പത്തിലെ രണ്ടാം പത്തിന്റെ നായകനാണ്‌ 
നെടുംചേരല്‍. കണ്ണനാരുടെ കവിതയാണിത്‌. മുടിചൂടിയ 
ഏഴുമന്നന്മാരുടെമേല്‍ അദ്ദേഹം വിജയം നേടിയതായും 
അങ്ങനെ 'അധിരാജ'പദവിയിലേക്കുയര്‍ന്നതായും കണ്ണനാര്‍ 
പറയുന്നു. നെടുംചേരലാതന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ അദ്ദേഹം 


നടത്തിയ ആക്രമണങ്ങളില്‍ അന്തുവന്‍ ചേരന്‍, 
പല്‍യാനൈച്ചെല്‍ കെഴുകുട്ടുവന്‍, 
ചെല്‍വക്കടുംകോവാഴിയാതന്‍, നാര്‍മുടിച്ചേരല്‍, 
വേല്‍കെഴുകുട്ടുവന്‍ എന്നീ യുവരാജാക്കന്മാര്‍ 


പങ്കെടുത്തിരുന്നു. കന്യാകുമാരി മുതല്‍ ഹിമാലയംവരെയുള്ള 
രാജാക്കന്മാരെ ഇദ്ദേഹം കീഴടക്കിയെന്നു സഹജമായ 
അതിശയോക്തിയോടെ കവി വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. വനവാസിയിലെ 
കടമ്പരായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഏറ്റവും വലിയ ശത്രുക്കള്‍. 
അവരുടെമേല്‍ അദ്ദേഹം നിര്‍ണ്ണായകമായ വിജയം നേടി. 
എ.ഡി. നാലാം ശതകത്തിലാണ്‌ കടമ്പരാജാക്കന്മാരുടെ ഉത്ഭവം. 
ആ നിലയ്ക്കു നെടുംചേരലിന്റെ കാലം അതിനുശേഷമാകാനേ 
തരമുള്ളൂ. സമുദ്രതീരപ്രദേശങ്ങളിലെ യവനരെയും അദ്ദേഹം 
കീഴ്പ്പെടുത്തിയതായി പറയുന്നു. യവനനേതാവിനെ തടവില്‍ 
പിടിച്ച്‌, കൈകള്‍ പിറകില്‍ കെട്ടി, തലയില്‍ നെയ്യുമൊഴിച്ച്‌, 


നിരത്തിലൂടെ പരസ്യമായി നടത്തിക്കുകയുണ്ടായത്രേ. 


നെടുംചേരലാതന്‍ ശത്രുക്കളില്‍നിന്നും പിടിച്ചെടുത്ത 
ആഭരണങ്ങളുടെയും രത്തങ്ങളുടെയും കൂമ്പാരം മാന്തൈ എന്ന 
സമുദ്രതീരനഗരത്തില്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌ മാമൂലനാര്‍ 


വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു (അകം 127). 

ഈ ചേരരാജാവ്‌ ദാനശീലത്തിലും കീര്‍ത്തികേട്ടിരുന്നു. 
ഉമ്പര്‍കോടിന്റെ(ആനമല) ഒരു ഭാഗം കണ്ണനാര്‍ എന്ന കവിക്ക്‌ 
അദ്ദേഹം ദാനം ചെയ്തു. അദ്ദേഹം രാജകൊട്ടാരത്തിലെ 
അതിഥികള്‍ക്ക്‌ മദ്യവും ഇറച്ചിയും ഇഷ്ടംപോലെ 
നല്കിയിരുന്നത്രേ. കവിയുടെ ഭാഷയില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, 'മഴ 
പൊഴിയാതിരുന്നെന്നുവരാം. പക്ഷേ, ചേരലാതന്റെ ദാനശീലം 
പെയ്യുകതന്നെ ചെയ്യും”. 

ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ യശസ്സ്കരമായ ഭരണം 58 വര്‍ഷം 


നീണ്ടുനിന്നു. ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ മറ്റെല്ലാ 
രാജാക്കന്മാരെയുംപോലെ നെടുംചേരലാതനും തന്റെ 
ഭരണവര്‍ഷം കണക്കാക്കിയിരുന്നത്‌ 


യുവരാജാവായിത്തീര്‍ന്നതുമുതല്ക്കാണ്‌. 
ചോളരാജാവുമായുള്ള യുദ്ധത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹം മരിച്ചത്‌ (പുറം 
62, 63). അദ്ദേഹത്തിന്റെ വേലേറ്റു ചോളരാജാവും 
മരിച്ചുവീണതായി പറയുന്നു. 


പല്‍യാനൈ ച്ചെല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ 
ഉതിയന്‍ചേരലിന്റെ മകനും നെടുംചേരലിന്റെ അനുജനുമായ 
പല്‍യാനൈ ച്ചെല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ പതിറ്റുപ്പത്തിലെ മൂന്നാം 
ഖണ്ഡത്തില്‍ പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു. പാലൈ ഗൌാതമനാരാണ്‌ 
കവി. പല്‍യാനൈ മഹാരാജാവായി പട്ടം കെട്ടിയില്ല. 25 വര്‍ഷം 
യുവരാജാവായി വാണതേയുള്ളൂ. ഇദ്ദേഹം 
ഉത്തരകേരളാക്രമണത്തില്‍ നെടുംചേരലിനെ 
സഹായിക്കുകയുണ്ടായി. വടക്കേ മലബാര്‍ അതായത്‌ 
പൂഴിനാടിന്റെ ഒരു ഭാഗമെങ്കിലും ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ 
ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ അധീനമായിരുന്നെന്ന്‌ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
'പൂഴിയര്‍കോന്‍' (പൂഴിനാട്ടിന്റെ രാജാവ്‌) എന്ന 
സ്ഥാനപ്പേരില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. കൊങ്ങുനാട്‌ (സേലം- 
കോയമ്പത്തൂര്‍ പ്രദേശങ്ങള്‍) ആക്രമിച്ച ചേരസൈന്യത്തെ 


ഇദ്ദേഹമായിരുന്നു നയിച്ചത്‌. ആയ്‌ അണ്ടിരന്റെ 
കൊങ്ങുനാടാക്രമണം(പുറം 130) പല്‍യാനൈയുടെ 
ആക്രമണത്തിനുമുന്‍പായിരുന്നു. പെരിയാര്‍തീരത്തുള്ള 
വഞ്ചിയായിരുന്നു ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ആസ്ഥാനമെന്നു 
കവിതകളില്‍നിന്നു ഈഹിക്കാം. അവസാനകാലത്ത്‌ 


യുദ്ധങ്ങളില്‍നിന്നെല്ലാം വിരമിച്ച ഒരു വിരക്തജീവിതമാണ്‌ 


ഇദ്ദേഹം നയിച്ചത്‌. പല്‍യാനൈ കവികള്‍ക്കും 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കും വിലപ്പെട്ട സമ്മാനങ്ങള്‍ നല്കിയിരുന്നതായും 


വേദവിധിപ്രകാരം യാഗംചെയ്യുന്നതിന്‌ ബ്രാഹ്മണരെ 
സഹായിച്ചിരുന്നതായും പറയപ്പെടുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സഹായത്താല്‍ ഗൌാതമനാര്‍ പത്തുയാഗം 
കഴിക്കുകയുണ്ടായത്രേ. 

നാര്‍മുടിച്ചേരല്‍ 
നെടുംചേരലാതന്റെ മകനായ 
കളംകായ്കണ്ണിനാര്‍മുടിച്ചേരലിനെ കാപ്പിയാറ്റുക്കാപ്പിയനാര്‍ 


പതിറ്റുപ്പത്തിന്റെ നാലാം പത്തില്‍ വാഴ്ത്തുന്നു. യുവരാജാവായി 
അഭിഷേകം കഴിച്ചപ്പോള്‍ പനനാരുകൊണ്ടുള്ള കിരീടവും 
രത്നങ്ങള്‍ക്കു പകരം കളംകായ്കളും അണിഞ്ഞതുകൊണ്ടാണ്‌ 
'കളംകായ്കണ്ണിനാര്‍മുടി' എന്ന്‌ ഇദ്ദേഹം വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. 
രാജ്യങ്ങള്‍ ആക്രമിച്ചു കീഴ്പ്പെടുത്തിയെങ്കിലും 
പല്‍യാനൈയെപ്പോലെ ഇദ്ദേഹവും രാജ്യഭാരം ഏറ്റില്ല. 
യുവരാജാവായി 25 വര്‍ഷം വാണശേഷം, അച്ഛന്‍ 
ജീവിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍തന്നെ അദ്ദേഹം മരണമടഞ്ഞു. ഒട്ടേറെ 
യുദ്ധങ്ങളില്‍ വിജയം വരിച്ചെങ്കിലും പരാജിതരായ 
ശത്രക്കളോടു സൌജന്യപൂര്‍വ്ൃമാണ്‌ അദ്ദേഹം പെരുമാറിയത്‌. 

ഏഴിമലയിലെ നന്നനായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിനു 
നേരിടേണ്ടിവന്ന ഏറ്റവും പ്രബലനായ ശത്രു. നന്നന്റെ 
പുന്നാടാക്രമണം നാര്‍മുടിച്ചേരലിനെ പ്രകോപിക്കുകയും 
അദ്ദേഹം ചേരസൈന്യത്തെ എയിനന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
നന്നന്റെ നേര്‍ക്ക്‌ അയയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. പാഴിയുദ്ധത്തില്‍ 
നിന്നന്‍ ചേരസൈന്യത്തെ ദയനീയമായി തോല്ലിച്ചുവെങ്കിലും 
അധികം വൈകാതെ നാര്‍മുടിച്ചേരല്‍ വാകൈപ്പെരുംതുറൈ 
യുദ്ധത്തില്‍ നന്നനെ വധിക്കുകയും പൂഴിനാട്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും 
ചേരാധിപത്യത്തിലാക്കുകയും ചെയ്തു. 

നാര്‍മുടിച്ചേരല്‍ ജനങ്ങളുടെ എല്ലാവിധ 
സുഖസാകര്യങ്ങളിലും സജീവമായി ശ്രദ്ധിച്ചിരുന്നു. 
കവികളുടെയും പണ്ഡിതന്മാരുടെയും പുരസ്കര്‍ത്താവെന്ന 
നിലയില്‍ അദ്ദേഹം കീര്‍ത്തിപ്പെട്ടു. ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്ന 
കാപ്പിയാറ്റുക്കാപ്പിയനാര്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രതിഭാശക്തിയെ 
മാനിച്ച്‌ നാര്‍മുടിച്ചേരല്‍ 40 ലക്ഷം സ്വര്‍ണ്ണനാണ്യങ്ങള്‍ 
സമ്മാനിക്കുകയുണ്ടായി. കവികള്‍ക്ക്‌ ആനകളെയും അദ്ദേഹം 
പാരിതോഷികമായി കൊടുത്തിരുന്നു. 


വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ 


നെടുംചേരലാതന്റെ മറ്റൊരു മകനാണ്‌ കടല്‍പിറകോട്ടിയ വേല്‍ 
കെഴു കുട്ടുവന്‍. പതിറ്റുപ്പത്തിന്റെ അഞ്ചാം പത്തില്‍ പരണര്‍ 
ഇദ്ദേഹത്തെ പുകഴ്ത്തുന്നു. വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ 
പിതാവിനുശേഷം ഭരണഭാരം ഏറ്റു. കൊടുങ്ങല്ലൂരെ കണ്ണകി 
പ്രതിഷ്ഠയ്ക്കു വേണ്ട (പില്ക്കാലത്തെ കുറുംബ ഭഗവതി 
ക്ഷേത്രം) ശില കൊണ്ടുവരാന്‍ ഗംഗാതടംവരെ ജൈത്രയാത്ര 


നടത്തുകയും സമകാലികരായ രാജാക്കന്മാരുടെയും 
പ്രഭൂക്കന്മാരുടെയും സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠാകർമ്മം 
നിര്‍വൃഹിക്കുകയും ചെയ്തതായി ചിലപ്പതികാരത്തില്‍ 


വര്‍ണ്ണ്ിക്കപ്പെടുന്ന ചേരന്‍ ചെങ്കുട്ടുവനും വേല്‍ കെഴു 
കുട്ടുവനും ഒരാളാണെന്ന്‌ ഒരു ധാരണയുണ്ട്‌. തുളുനാട്ടിലെ 
ആളുപരാജക്കന്മാരെയും ബംഗാളിലെ പാലരാജക്കന്മാരെയും 
പരാമര്‍ശിക്കുന്ന ചിലപ്പതികാരം 
പില്‍ക്കാലത്തുണ്ടായതാണെന്നതില്‍ സംശയമില്ലല്ലോ. 

വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്റെ മഹത്തായ മഹത്തായ ഒട്ടേറെ 
നേട്ടങ്ങളെപ്പറ്റി പരണര്‍ പാടുന്നുണ്ട്‌. മോകൂര്‍ മന്നനെയും 
കൊങ്ങരെയും ഇദ്ദേഹം തോല്ലിച്ചതായി പറയപ്പെടുന്നു. 
'കടല്‍പിറകോട്ടിയ' എന്ന ബിരുദം സ്വീകരിച്ചതില്‍നിന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
സമുദ്രയുദ്ധത്തില്‍ കാര്യമായ ഒരു വിജയം നേടിയിരുന്നതായി 
കരുതാം. വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്‍ തന്റെ സുശക്തമായ 
വേലുകൊണ്ട്‌ കടലിനെ പിറകോട്ടു പായിച്ചു എന്നാണ്‌ പരണര്‍ 
വര്‍ണ്ണിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. രാജാവ്‌ നടത്തിയ ഒരു 
സമുദ്രോത്സവത്തെയോ കടല്‍ക്ഷോഭത്താലോ മറ്റോ വെള്ളം 
വലിഞ്ഞു തീരത്തുണ്ടായ മാറ്റത്തെയോ ഭാവനാശാലിയായ കവി 
അതിശയോക്തിയില്‍ വര്‍ണ്ണിച്ചതാണെന്നു കരുതിയാല്‍ മതി. 
വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവനും ചേരന്‍ ചെങ്കുട്ടുവനും ഒരാളാണെന്ന്‌ 
ഈഹം ശരിയാണെങ്കില്‍, ഇദ്ദേഹം കവികളെയും 
കലാകാരന്മാരെയും പരമാവധി പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചിരുന്നതായും 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ സമുദ്രവാണിജ്യവും വ്യവസായവും 
വമ്പിച്ച വികാസം പ്രാപിച്ചിരുന്നതായും കണക്കാക്കാം. പെരും 
ചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ, ഇളംചേരല്‍, ആടുകോട്‌ 
പാട്ടുച്ചേരലാതന്‍ എന്നീ യുവരാജാക്കന്മാര്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ആക്രമണങ്ങളില്‍ സഹായിച്ചിരുന്നു. 


ആടുകോട്‌ പാട്ടുച്ചേരലാതന്‍ 
പതിറ്റുപ്പത്തിന്റെ ആറാം ഖണ്ഡത്തില്‍ പ്രകീര്‍ത്തിതനായ 
ആടുകോട്‌ പാട്ടുച്ചേരലാതനും നെടുംചേരലാതന്റെ മകനാണ്‌. 
38 വര്‍ഷം യുവരാജാവായിരുന്ന ഇദ്ദേഹം രാജാവായി 
അഭിഷിക്തനായില്ല. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ദാനശീലവും പരാക്രമവും 
പതിറ്റുപ്പത്തില്‍ പ്രത്യേകം പുകഴ്ത്തപ്പെടുന്നു. പോര്‍നിലത്തിലെ 


വിജയാഘോഷങ്ങളില്‍ കൈയില്‍ വാളുമേന്തി അദ്ദേഹം 
ന്ൃയത്തമാടാറുണ്ടായിരുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ആടുകോട്‌ 
പാട്ടുച്ചേരലാതന്നെന്നു വിളിച്ചുപോന്നതെന്ന്‌ ഒരഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 
ഏതോ എതിരാളി തട്ടിക്കൊണ്ടുപോയ ഒരുപറ്റം ആടുകളെ 
വീണ്ടെടുത്തതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇങ്ങനെ വിളിക്കുന്നതെന്നും 
പറയുന്നു. കുട്ടനാട്ടെ ഒരു ഗ്രാമം മുഴുവന്‍ ഇദ്ദേഹം 


ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു ദാനം നല്കിയത്രേ. സാഹിത്യത്തിലും 
കലകള്‍ക്കും പ്രോത്സാഹനം നല്കിയിരുന്ന ഇദ്ദേഹം 
വാണിജ്യവും വ്യവസായവും വികസിപ്പിക്കുന്നതിലും 
തത്പരനായിരുന്നു. 


ചെല്‍വക്കടുംകോ വാഴിയാതന്‍ 
സംഘകാലകവികളില്‍ അഗ്രേസരനായ കപിലര്‍ 
പതിറ്റുപ്പത്തിന്റെ ഏഴാം ഭാഗത്തില്‍ ഇദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചു 
പാടുന്നു. തൊണ്ടിയായിരുന്നു ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ആസ്ഥാനം. 
ചെല്‍വക്കടുംകോ വാഴിയാതന്‍ 25 വര്‍ഷം നാടുവാണിരുന്നു 
എന്നു പറയുന്നു. അന്തുവന്‍ചേരലിന്റെ മകനായ ഇദ്ദേഹം 
നെടുംചേരലാതന്റെ ഭാര്യയുടെ അനുജത്തിയെ വിവാഹംകഴിച്ചു. 
ചോളരുടെയും പാണ്ഡ്യരുടെയും സംയുക്തസൈന്യങ്ങളെ 
ഇദ്ദേഹം പരാജയപ്പെടുത്തിയെന്നാണ്‌ പ്രശസ്തി. 
ചെല്‍വക്കടുംകോ രാജ്യത്തിന്റെ നാനാഭാഗത്തും പുതിയ 
ഗ്രാമങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കുകയും യാഗങ്ങള്‍ നടത്തുകയും 


ചെയ്തിരുന്നു. നിസ്സ്രീമമായിരുന്നു കവികളോട്‌ 
അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്ന സൌമനസ്യം. ഒരു ലക്ഷം 
സ്വര്‍ണ്ണനാണയവും ഒരു കുന്നില്‍നിന്നു നോക്കിയാല്‍ 
കണ്ണെത്തുന്നത്ര ഭൂമിയും അദ്ദേഹം കപിലര്‍ക്കു 
സമ്മാനിച്ചതായി പറയപ്പെടുന്നു. അടുത്തകാലത്ത്‌ 


പുകഴൂര്‍നിന്നു കിട്ടിയ അരനാട്ടാര്‍മലൈശാസനത്തില്‍ പറയുന്ന 
ആതന്‍ചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ ഇദ്ദേഹമായിരിക്കണം. 


പെരുംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ 
പതിറ്റുപ്പത്തിന്റെ എട്ടാം പത്തില്‍ അരിശില്‍കിഴാര്‍ 
പെരുംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈയെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
ചെല്‍വക്കടുംകോവന്റെ മകനാണ്‌ ഇദ്ദേഹം. 'തകടൂര്‍ എറിന്ത 
പെരുംചേരല്‍' എന്ന്‌ കവിതകളില്‍ ഇദ്ദേഹത്തെ 
പരാമര്‍ശിച്ചുകാണുന്നു. അതികമാന്‍ രാജാവായിരുന്ന 
എഴിനിയുടെ സുപ്രസിദ്ധമായ തകടൂര്‍നഗരം ഇദ്ദേഹം നശിപ്പിച്ചു 
എന്നാണ്‌ ഇതില്‍നിന്നും മനസ്സിലാക്കേണ്ടത്‌. 
ചോളപാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരെയെന്നപോലെ തകടൂര്‍ 


അരചനെയും ഇദ്ദേഹം തോല്ലിച്ചു. പൂഴിനാടിന്റെയും 
കൊല്ലിമല(സേലം ജില്ല) യുടെയും മാത്രമല്ല, പുഹാറിന്റെയും 
അധിനായകനായി കവിതകളില്‍ ഇദ്ദേഹത്തെ 
ചിത്രീകരിച്ചിരിക്കുന്നു. ഇതിനെ ആസ്പദമാക്കി, വേല്‍ 
കെഴുകുട്ടുവന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ ഇദ്ദേഹം ചോളതലസ്ഥാനമായ 
പുഹാറും പിടിച്ചടക്കിയതായി ചിലര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. 
എതിരാളിയായ കഴുവുള്‍ എന്ന ഇടത്തലവനെയും ഇദ്ദേഹം 
തോല്ലിക്കുകയുണ്ടായി. പെരുംചേരലിന്റെ ഓദാര്യത്തെയും 
ദാനശീലത്തെയും അരിശില്‍കിഴാര്‍ മുക്തകണ്ഠം 
പ്രശംസിക്കുന്നു. ഇദ്ദേഹം ഒട്ടധികം യാഗങ്ങള്‍ നടത്തിയതായും 
പറയപ്പപെടുന്നുണ്ട്‌. 


ഇളംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ 
പെരുംചേരലിന്റെ മകനാണ്‌ ഇളംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ. 
പതിറ്റുപ്പത്തിന്റെ ഒന്‍പതാം ഭാഗത്തില്‍ പെരുംകുന്റൂര്‍ കിഴാല്‍ 
ഇദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചു പാടുന്നു. വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവനെ 
പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ ഇളംചേരല്‍ അല്പകാലം നാടുവാണിട്ടുണ്ടാവണം. 
ഇദ്ദേഹം ചോളരെയും പാണ്ഡ്യരെയും പരാജയപ്പെടുത്തുകയും 
അവരില്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുത്ത സമ്പത്ത്‌ രാജധാനിയായ 
വഞ്ചിയില്‍ കൊണ്ടുവന്ന്‌ പാണന്മാര്‍ക്കുംമറ്റും ദാനം 
ചെയ്യുകയുമുണ്ടായെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. ഇളംചേരല്‍ 
അരിശില്‍കിഴാര്‍ക്ക്‌ ഒന്‍പതു ലക്ഷം കാണം കൊടുത്തതിനു 
പുറമേ ഒരു കൊട്ടാരം നിര്‍മ്മിച്ചു സമ്മാനിക്കുകയും ചെയ്തത്രേ. 


ചേരവംശാവലി 
പതിറ്റുപ്പത്തിനെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയാണ്‌ ഒന്‍പതു 
ചേരരാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ചു മുകളില്‍ പ്രസ്താവിച്ചത്‌. 
നേരത്തെ പറഞ്ഞതുപോലെ, ഇവരില്‍ കുറച്ചുപേര്‍ മാത്രമേ 
സിംഹാസനാരോഹണം ചെയ്തുള്ളൂ. മറ്റുള്ളവര്‍ 
യുവരാജാക്കന്മാരായി കഴിയുകയായിരുന്നു. പതരിറ്റുപ്പത്തിലെ 
ആദ്യത്തെ ആറു പത്തുകള്‍ ഉതിയന്‍ചേരലിനെയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രന്മാരെയും പാത്രന്മാരെയുംകുറിച്ചു 
പ്രതിപാദിക്കുന്നു. ശേഷിക്കുന്ന മൂന്നെണ്ണം 
ചെല്‍വക്കടുംകോവിനെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പുത്രപാത്രന്മാരെയുമാണ്‌ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. മറ്റു 
സംഘകൃതികളില്‍ വര്‍ണ്ണ്ിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള അന്തുവന്‍ചേരല്‍ എന്ന 
രാജാവ്‌ ചെല്‍വക്കടുംകോവിന്റെ പിതാവാണ്‌. 
അമരാവതീതീരത്തെ കരുവുരായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ആസ്ഥാനം. കൊങ്ങുനാടു പിടിച്ചതിനുശേഷമേ ചേരന്മാര്‍ 


കരുവൂരെത്താന്‍ ഇടയുള്ളൂ. 'കരുവൂരേറിയ ഒള്‍വാള്‍കോ 
പെരുംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ” എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന 
രാജകുമാരന്‍ ആയിരിക്കണം കരുവൂര്‍ പിടിച്ചടക്കിയത്‌. 
ഇദ്ദേഹം അന്തുവന്‍ചേരല്‍തന്നെ ആയിരിക്കാനാണ്‌ സാദ്ധ്യത. 
എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, അന്തുവന്‍ചേരല്‍ കരുവൂര്‍ 
വസിക്കുന്നതായി പുറനാനൂറിലെ ഒരു പാട്ടില്‍ മുടമോചിയാര്‍ 
പറയുന്നു. അന്തുവന്‍ചേരലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശാഖയില്‍പ്പെട്ട 
മറ്റു മൂന്നാളുകളും നെടുംചേരലിന്റെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പുത്രന്മാരുടെയും സമകാലികന്മാരാണെന്നു കരുതാവുന്നതാണ്‌. 
ഇങ്ങനെ, ഉതിയന്‍ചേരലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രന്മാരും 
പൌത്രന്മാരും ചേരവംശത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയിലും 
അന്തുവന്‍ചേരലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രപാത്രന്മാരും മറ്റൊരു 
ശാഖയിലും പെട്ടിരുന്നു എന്നു തീരുമാനിക്കാം. ആദ്യത്തെ 
ശാഖയെ വാനവരമ്പന്‍ശാഖയെന്നും രണ്ടാമത്തേതിനെ 
ഇരുമ്പൊറൈശാഖയെന്നും വിളിച്ചുകൂടായ്കയില്ല. 
ആദിചേരന്മാരുടെ വംശാവലി താഴെക്കൊടുക്കുംവിധമാണ്‌. 


| വാനവരമ്പന്‍ ശാഖ | ഇരുമ്പൊറൈശാഖ 
ഉതിയന്‍ചേരല്‍ അന്തുവന്‍ചേരല്‍ 
നെടുംചേരലാതന്‍ പല്‍യാനൈച്ചെല്‍ ചെല്‍വക്കടുംകോ 
കെഴു കുട്ടുവന്‍ 
നാര്‍മുടി വേല്‍കെഴു നി 
രം; കൂട്ടുവന്‍ പെരുംചേരല്‍ 
ആടുകോട്‌ ഗ 
പാട്ടുച്ചേരലാതന്‍ ഇളംചേരല്‍ 
മേല്പറഞ്ഞ ചേരരാജാക്കന്മാരില്‍ ഉതിയന്‍ചേരല്‍, 


നെടുംചേരല്‍, വേല്‍കെഴു കുട്ടുവന്‍ എന്നിവര്‍ മാത്രമേ 
സിംഹാസനസ്ഥരായി ദീര്‍ഘകാലം രരിച്ചുള്ളൂ. ഒരുവേള 
ചെല്‍വക്കടുംകോവും ഇളം ചേരലും രണ്ടോമൂന്നോ 
വര്‍ഷത്തേക്ക്‌ യഥാക്രമം വേല്‍ കെകെഴു കുട്ടുവനു മുന്‍പും 
പിന്‍പുമായി രാജ്യഭരണം നടത്തിയിട്ടുണ്ടാവാം. മറ്റുള്ളവരെല്ലാം 
നാടുവാഴുന്ന രാജാക്കന്മാരെ യുവരാജാക്കന്മാരെന്ന നിലയില്‍ 
ഭരണത്തിലും യുദ്ധത്തിലും സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നേയുള്ളൂ. 


ഉതിയനും അന്തുവനും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം എന്താണെന്ന്‌ 
അറിഞ്ഞുകൂടാ. അവര്‍ സഹോദരരന്മാരായിരുന്നിരിക്കാം. 
നെടുംചേരലാതന്റെ ഭാര്യാസഹോദരിയെയാണ്‌ 
ചെല്‍വക്കടുംകോ വിവാഹംകഴിച്ചതെന്ന കാര്യം അവര്‍ 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ സൂചനയാണ്‌. 


മറ്റു ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ 
സംഘകൃതികളില്‍നിന്നു മറ്റു ചില ചേരരാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ചും 
നമുക്കറിയാം. അവരില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ടവരിലൊരാളാണ്‌ 
യാനൈക്കട്‌ ചേയ്‌ മാന്തരന്‍ ചേരല്‍. ആനയുടേതുപോലുള്ള 
നോട്ടം ആയിരിക്കാം 'യാനൈക്കട്‌ ചേയ്‌ എന്ന ബിരുദം 
അദ്ദേഹത്തിനു നേടിക്കൊടുത്തത്‌. മാന്തരന്‍ചേരല്‍ 
ഇളംചേരലിന്റെ മകനും അദ്ദേഹത്തിനുശേഷം നാടുവാണ 
രാജാവും ആയിരുന്നിരിക്കണം. പതരിറ്റുപ്പത്തിലെ നഷ്ടപ്പെട്ട 
പത്താമത്തെ ഭാഗം ഇദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചായിരുന്നെന്നു വരാം. 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ രാജ്യഭദ്രത അദ്ദേഹം കാത്തുപോന്നതായി 
കരുതാം. മാന്തരന്‍ചേരലിന്റെ ഭരണം, വേല്‍ കെഴു കുട്ടുവന്റെ 
കാലത്തെന്നപോലെ, കിഴക്കു കൊല്ലിമലവരെയും പടിഞ്ഞാറ്‌ 
തൊണ്ടി, മാന്തൈ എന്നീ ദേശങ്ങള്‍വരെയും വ്യാപിച്ചിരുന്നു. 
വിളങ്കില്‍ എന്ന സ്ഥലത്ത്‌ ശത്രുക്കളുമായുള്ള യുദ്ധത്തില്‍ 
അദ്ദേഹം വിജയിച്ചതായി പറയപ്പെടുന്നു. തലൈയാലങ്കാനം 
യുദ്ധംകൊണ്ടു പ്രസിദ്ധനായിത്തീര്‍ന്ന നെടുംചെഴിയന്‍ എന്ന 


പാണ്ഡ്യരാജാവ്‌ മാന്തരന്‍ചേരലിനെ തടവുകാരനായി 
പിടിച്ചെങ്കിലും അദ്ദേഹം രക്ഷപ്പെട്ടു. ഏതായാലും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്തോടെ ചേരസാമ്രാജ്യം 


ക്ഷയോന്മുഖമായി. കണൈക്കാല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ എന്ന മറ്റൊരു 
ചേരരാജാവ്‌ മൂവന്‍ എന്ന നാടുവാഴിയെ തോല്ലിക്കുകയും 
അയാളുടെ പല്ലുകള്‍ പിഴുതെടുത്തു തൊണ്ടിയുടെ 
കോട്ടവാതിലില്‍ സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്തത്രേ. ചെങ്കണാന്‍ 
എന്ന ചോളരാജാവ്‌ തടവുകാരനായി പിടിച്ചപ്പോള്‍ ഇദ്ദേഹം 
അപമാനഭീതികൊണ്ട്‌ നിരാഹാരന്രതത്താല്‍ ജീവന്‍ 
ഉപേക്ഷിച്ചതായി പറയുന്നു. വഞ്ചിയിലെ മറ്റൊരു 
ചേരരാജാവായിരുന്നു പാലൈ പാടിയ പെരുംകടുംകോ, 
പ്രതിഭാശാലിയായ ഒരു കവികൂടിയായിരുന്നു ഇദ്ദേഹം. 
തൊണ്ടിയിലെ കോതൈ മാര്‍പന്‍ തുടങ്ങി സംഘകൃതികളില്‍ 
പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന അപ്രശസ്തരായ ചില രാജാക്കന്മാര്‍ 
ഇനിയുമുണ്ട്‌. അവര്‍ പ്രത്യേകപരിഗണനയൊന്നും 
അര്‍ഹിക്കുന്നില്ല. 


വഞ്ചിമുതൂര്‍ എന്ന ചേരരാജധാനി 
ഒന്നാം ചേരസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ രാജധാനിയായ 
വഞ്ചിമുതൂര്‍ എവിടെയായിരുന്നു എന്നത്‌ ചേരചരിത്രത്തിലെ 


കൌതുകകരമായ ഒരു വിവാദവിഷയമാണ്‌. 
ചേരതലസ്ഥാനത്തെക്കുറിക്കാന്‍ വഞ്ചി, കരുര്‍(കരവൂര്‍) എന്നീ 
പേരുകള്‍ സംഘകൃതികളില്‍ പര്യായപദങ്ങളായി 


പ്രയോഗിച്ചുകാണുന്നു. തമിഴ്‌നാട്ടിലും കേരളത്തിലും കരൂര്‍ 
എന്നു പേരുള്ള സ്ഥലങ്ങളില്‍ ഏതെങ്കിലുമൊന്നില്‍ 


ചേരതലസ്ഥാനമായ വഞ്ചിയെ പ്രതിഷ്ഠിക്കാന്‍, 
സ്ഥലനാമങ്ങളില്‍ കാണുന്ന സാദൃശ്യം പണ്ഡിതരെ 
പ്രേരിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. തിരുച്ചിറപ്പള്ളി ജില്ലയില്‍ 


അമരാവതിതീരത്തുള്ള കരൂരാണ്‌ വഞ്ചിയെന്ന്‌ വി.ആര്‍. 
രാമചന്ദ്രദീക്ഷിതര്‍, കെ.എ. നീലകണ്ഠശാസ്ത്രി തുടങ്ങിയ 
സുപ്രസിദ്ധ പണ്ഡിതന്മാര്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. ചില പ്രാചീന 
ശാസനങ്ങളില്‍ കൊങ്ങുനാട്ടിലെ കരൂരിനെ വഞ്ചിയെന്നു 
പരാമര്‍ശിച്ചുകാണുന്നതും മറ്റും ഈ വാദത്തിന്‌ 
ഉപോദ്ബലകമാണ്‌. 10-ാം ശതകത്തിലെ ചിന്നമാന്നുര്‍ ശാസനം 
പൊന്നിനദിയുടെ തീരത്തുള്ള വഞ്ചിയെക്കുറിച്ചു സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 
ഈ നദി അമരാവതിയാണെന്നും ഇതിന്റെ തീരത്തുള്ള 
വഞ്ചിയാണ്‌ കരൂരെന്നും കരുതുന്നവരാണ്‌ മേല്പറഞ്ഞ 
പണ്ഡിതന്മാര്‍. 

വഞ്ചി തമിഴ്‌നാട്ടിലാണെന്ന പ്രസ്തുത നിഗമനത്തിനെതിരെ, 
അതു കേരളത്തില്‍തന്നെയാണെന്നു മറ്റൊരു വാദമുണ്ട്‌. വഞ്ചി 
കോതമംഗലത്തിനടുത്തുള്ള തൃക്കാരിയൂരാണെന്ന വി. 
കനകസഭയുടെ അഭിപ്രായം ആരും കാര്യമായി എടുത്തിട്ടില്ല. 
ഇന്നത്തെ കൊടുങ്ങല്ലൂരിനടുത്തുള്ള തിരുവഞ്ചിക്കുളമാണ്‌ 


ചേരതലസ്ഥാനമായ വഞ്ചിയെന്ന ഡോക്ടര്‍ എസ്‌. 
കൃഷ്ണസ്വാമി അയ്യങ്കാരുടെയും കെ.ജി. 
ശേഷയ്യങ്കാരുടെയുംമറ്റും അഭിപ്രായം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 


കൊടുങ്ങല്ലൂരിനടുത്തുള്ള കരുപ്പടന്നയാണ്‌ വഞ്ചിയെന്ന്‌ 
മൂന്നാമതൊരു വാദമുണ്ട്‌. ഈ പക്ഷത്താണ്‌ പ്രൊഫസര്‍ ആര്‍. 
സത്യനാഥയ്യരും പ്രൊഫസര്‍ ഇളംകുളം പി.എന്‍. 
കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയും. കിട്ടയിട്ടുള്ള തെളിവുകള്‍ വച്ചു 
നോക്കുമ്പോള്‍ തിരുച്ചിറപ്പള്ളിയിലെ കരൂരാണ്‌ വഞ്ചിയെന്ന 
അഭിപ്രായം യുക്തിസഹമല്ലെന്നു കാണാം. പഴയ തുറമുഖമായ 
മുസ്സിരിസ്സിനടുത്തുള്ള ഉള്‍നാടന്‍ പട്ടണമായ കരൂപ്പടന്നയും 
വഞ്ചിയും ഒന്നാണെന്ന അഭിപ്രായത്തിന്‌ അനുകൂലമായി 
പലതും പറയാനുണ്ട്‌. 

ചേരന്മാര്‍ അവരുടെ രാജ്യവിപുലീകരണം ആരംഭിച്ചത്‌ 
കുട്ടനാട്ടുനിന്നായിരുന്നെന്നും കൊങ്ങുനാടും കരൂരും 


പില്‍ക്കാലത്താണ്‌ അവരുടെ അധീനതയിലായതെന്നും 
ഓര്‍ക്കണം. ചരിത്രപരമായ ഈ തെളിവ്‌ തിരുച്ചിറപ്പള്ളിയിലെ 
കരൂരിനെ നിഷേധിക്കുന്നു. വഞ്ചി കൊങ്ങുനാട്ടിലാണെന്ന 
വാദത്തിനെതിരാണ്‌ പ്ലിനിയെയും ടോളമിയെയുംപോലുള്ള 
യവനലേഖകന്മാരുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ നല്കുന്ന 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ തെളിവുകള്‍. പ്ലിനി മുസ്സിരിസ്സിനെക്കുറിച്ചു 
പറയുന്നത്‌ ചേരരാജ്യത്തിന്റെ ആസ്ഥാനമെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌. 


'നദീമുഖത്തിന്‌ രണ്ടുമൈല്‍ അകലെയാണ്‌ 
കേരബോത്രാസ്സിന്റെ ഭരണ കേന്ദ്രം' എന്ന്‌ പെരിപ്പസ്സുകാരന്‍ 
പറയുന്നു. കേരബോത്രാസ്സിന്റെ രാജധാനിയായ 
കരാരയെക്കുറിച്ചു പറയുന്ന ടോളമി ആ നഗരത്തിന്റെ 
അക്ഷാംശവും രേഖാംശവും നല്കുന്നുണ്ട്‌. അവ 
മുസ്സിരിസ്സിന്റേതില്‍നിന്നു വ്ൃത്യസ്തമാണെങ്കിലും 
ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായി അദ്ദേഹം നല്കുന്ന മറ്റു 
വിവരണങ്ങളെല്ലാം രാജധാനി മുസ്സിരിസ്സിനടുത്ത്‌, ഉള്ളോട്ടു 
മാറിക്കിടക്കുന്ന ഒരു നഗരമാണെന്ന്‌ വ്യക്തമായി 


തെളിയിക്കുന്നു. കരരയും മുസ്സിരിസ്സും തൊട്ടു തൊട്ടു കിടന്ന 
രണ്ടു പ്രദേശങ്ങളാകയാല്‍ യവനലേഖകന്മാര്‍ ഇവയെ രണ്ടായി 


കണക്കാക്കിയിരുന്നില്ല; രണ്ടു ചേരരാജ്യത്തിന്റെ 
തലസ്ഥാനമാണെന്ന്‌ അവര്‍ പറയുകയും ചെയ്യുന്നു. 
മുസ്സിരിസ്സിനടുത്തുതന്നെയാണ്‌ ചേരതലസ്ഥാനമായ 


വഞ്ചിയെന്നു നിശ്ചയിക്കാന്‍ അനുകൂലമാണ്‌ സംഘകാലത്തിനു 
ശേഷമുണ്ടായ തമിഴ്കൃതികളില്‍നിന്നു ലഭിക്കുന്ന തെളിവുകള്‍. 
ചിലപ്പതികാരത്തിലെ നായികയായ കണ്ണകി മധുരയില്‍നിന്നു 
വഞ്ചിയിലേക്കു വന്നത്‌ സഹ്യപര്‍വ്വതത്തിന്റെ 
പടിഞ്ഞാറന്‍ഭാഗങ്ങള്‍ കടന്നായിരുന്നു. ചിലപ്പതികാരത്തിന്റെ 
വ്യാഖ്യാതാവ്‌ കരൂരെന്നും വഞ്ചിയെന്നും പ്രയോഗിക്കുന്നത്‌ 
ഒന്നിനുപകരം മറ്റൊന്നാകാമെന്ന മട്ടിലാണ്‌. ഇങ്ങനെ 
നോക്കിയാല്‍, ചേരതലസ്ഥാനമായ വഞ്ചി 
മുസ്സിരിസ്സിനടുത്താണെന്ന വാദത്തിന്‌ ഉറപ്പുവരുത്താന്‍പോന്ന 
തെളിവുകള്‍ ധാരാളമുണ്ട്‌. ഏതായാലും ചേരതലസ്ഥാനം 
തമിഴ്നാട്സംസ്ഥാനത്ത്‌ ആയിരുന്നില്ല. 

പ്രാചീന ചേരരാജധാനിയായ വഞ്ചി കൊടുങ്ങല്ലൂരിനും 
ഇരിങ്ങാലക്കുടയ്ക്കും ഇടയ്ക്കായിരിക്കാനാണ്‌ സാദ്ധ്യതയെന്ന്‌ 
മലയാളത്തിലെ '“കോക സന്ദേശവും തമിഴിലെ 
'തക്കയാകപ്പരണി'യും സൂചിപ്പിക്കുന്നു. എ.ഡി. 1400 - 
നടുത്തുണ്ടായ കോകസന്ദേശത്തില്‍, സന്ദേശവാഹകനായ 
കോകം തിരുവഞ്ചക്കുളത്ത്‌ (തിരുവഞ്ചിക്കുളം) 
എത്തുന്നതിനുമുമ്പ്‌ കുണകയും(തൃക്കണാമതിലകം) 
വഞ്ചിയും(കരൂപ്പടന്ന്‌) കടന്നുപോകണമെന്നു പറയുന്നു. 


കോകസന്ദേശത്തില്‍ പറയുന്ന വഞ്ചി, അന്നു 


തിരുവഞ്ചക്കുളം(തമിഴില്‍ തിരുവഞ്ചിക്കുളം) 
എന്നറിയപ്പെട്ടിരുന്ന ഇന്നത്തെ തിരുവഞ്ചിക്കുളമല്ലെന്നും 
അവിടെനിന്ന്‌ ഏതാനും നാഴിക വടക്കാണെന്നും 
മനസ്സിലാക്കണം. സംഘകാലത്തിനുശേഷം 


ചേരശക്തിക്കുണ്ടായ ക്ഷയത്തോടുകൂടി, വഞ്ചിമുതൂരിന്റെ 
ആദ്യകാലപ്രതാപം നഷ്ടപ്പെട്ടിരിക്കാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌. 9ാം 
ശതകത്തില്‍ ചേരസാമ്രാജ്യം പുനഃസ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ 
ചേരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ അവരുടെ രാജധാനി ഉള്ളിലുള്ള 
കരൂര്‍(കരൂപ്പടന്ന)നിന്ന്‌ സമുദ്രതീരത്തിനടുത്തുള്ള 
മകോതൈയിലേക്ക്‌ അഥവാ മഹോദയപുരത്തേക്കു 
മാറ്റിയിരിക്കണം. 12-ാം ശതകത്തിലെ തമിഴ്കവിയായ 
ഒട്ടക്കൂത്തന്‍ തന്റെ തക്കയാകപ്പരണിയില്‍, ചേരതലസ്ഥാനം 
വഞ്ചിയില്‍നിന്നു മകോതൈയിലേക്കു മാറ്റിയതായിപ്പറയുന്നത്‌ 


കരൂപ്പടന്നയില്‍നിന്നു മഹോദയപുരത്തേക്കുള്ള 
ചേരരാജധാനിയുടെ മാറ്റത്തെക്കുറിച്ചായിരിക്കാം. പക്ഷേ, 
അദ്ദേഹം പറയുന്ന വഞ്ചി, കൊടുങ്ങല്ലൂരിനടുത്തുള്ള 
കരൂപ്പടന്നയാണോ തിരുച്ചിറപ്പള്ളിയിലെ കരൂരാണോ എന്നു 
വ്യക്തമാക്കിയിട്ടില്ല. രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ 


ചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ ആദ്യ ചേരതലസ്ഥാനത്തിന്റെ പേര്‌ 
ഉപയോഗിച്ച്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂരിനെ വഞ്ചിയെന്നു വിളിച്ചിരുന്നു. 12-ാം 


ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍(1090-1102) മഹോദയപുരത്തുനിന്ന്‌ 
കൊല്ലത്തു താമസമാക്കിയപ്പോള്‍ കൊല്ലത്തിനു 
'തെന്‍വഞ്ചി'യെന്നു പേരുണ്ടായത്‌ അര്‍ത്ഥഗര്‍ഭമാണ്‌. 
വടക്കൊരു വഞ്ചിയില്ലെങ്കില്‍ കൊല്ലത്തിനു തെന്‍വഞ്ചിയെന്നു 
പേരുണ്ടാകുന്നതില്‍ ഉപപത്തിയില്ല. കേരളത്തിലെ 


പുരാതനമായ മുസ്സിരിസ്‌ നഗരത്തിനടുത്തുതന്നെയായിരുന്നു 
വഞ്ചിമുതൂര്‍ എന്നും തിരുച്ചിറപ്പള്ളിയിലെ കരൂരിനു വഞ്ചി എന്നു 
പേരുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അതായിരുന്നില്ല 
ചേരതലസ്ഥാനമെന്നും തീരുമാനിക്കാന്‍ മേല്പറഞ്ഞ 
തെളിവുകള്‍ മതിയാകും. 


സംഘകാലത്തെ ജീവിതവും സംസ്കാരവും 
ഭരണ സമ്പ്രദായം 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദ്ൃയശതകങ്ങളിലെ 


കേരളീയസമുദായത്തിന്റെയും ഭരണസമ്പ്രദായത്തിന്റെയും 
വിശ്വാസയോഗ്യമായ ഒരു ചിത്രം നമുക്കു 


സംഘകാലകൃതികളില്‍നിന്നു ലഭിക്കുന്നു. രാജവാഴ്ചയില്‍ 
അധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു അന്നത്തെ രാജ്യഭരണം. 
ചോളപാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരെപ്പോലെ ചേരരാജാക്കന്മാരും 
മക്കത്തായമുറയ്ക്കായിരുന്നു ഭരണാധികാരം ഏറ്റുപോന്നത്‌. 
സംഘകാലത്തു മരുമക്കത്തായം ഇല്ലായിരുന്നെങ്കിലും 
ആവിധമൊരു സംസ്കാരത്തിന്റെ ചില ലക്ഷണങ്ങള്‍ 
കാണാനുണ്ട്‌. ഇക്ഷ്വാകുക്കളെ അഥവാ 
ആന്ധ്ധഭൃത്യന്മാരെപ്പോലെ ചേരന്മാര്‍ അച്ഛന്റെയും 
അമ്മയുടെയും പേരുകള്‍ സ്വന്തം പേരുകളോടു ചേര്‍ത്തിരുന്നു. 

പ്രതാപാഡംബരങ്ങളുടെ പ്രത്യക്ഷോദാഹരണമായിരുന്നു 
രാജാവ്‌. വിലപ്പെട്ട കല്ലുകള്‍ പതിച്ച പൊന്നിന്‍കിരീടമായിരുന്നു 
അദ്ദേഹം അണിയുക. രാജാവിനെ കോ, കോന്‍, 
കടുംകോ(മഹാരാജാവ്‌) എന്നിങ്ങനെ വിളിച്ചുപോന്നു. 'തകടൂര്‍ 
എറിന്ത പെരുംചേരല്‍', 'വാനവരമ്പന്‍' എന്നും മറ്റും 
സ്മരണീയമായ നേട്ടത്തെയോ വിശിഷ്ടഗുണത്തെയോ 
ആസ്പദമാക്കിയുള്ള ബിരുദങ്ങള്‍ ചേര്‍ത്തല്ലാതെ 
പേരുകൊണ്ടുമാത്രം രാജാവിനെ പരാമര്‍ശിക്കുക 
സാധാരണമായിരുന്നില്ല(എറിന്ത-നശിപ്പിച്ച; വാനവരമ്പന്‍- 
ദേവനാം പ്രിയന്‍). 

രാജ്ഞിക്ക്‌ പ്രത്യേകം ബഹുമാന്യപദവിയുണ്ടായിരുന്നു. 
മതപരമായ എല്ലാ ചടങ്ങുകളിലും രാജാവിനോടൊപ്പം 
രാജ്ഞിയും ആസനസ്ഥയാകാറുണ്ട്‌. പെരുംതേവിപ്രട്ടമഹിഷി) 
എന്നാണ്‌ ബഹുമാനപൂര്‍വ്വം രാജ്ഞിയെ വിളിക്കുക. 
ബഹുഭാര്യാത്വം സാധാരണമായിരുന്നെങ്കിലും 
ബഹുഭര്‍ത്തൃത്വത്തെക്കുറിച്ചു സംഘകൃതികളില്‍ 
പറഞ്ഞുകാണുന്നില്ല. വിധവകള്‍ ചില സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ 
സതിയനുഷ്ഠിക്കുക പതിവായിരുന്നു. ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ 
ആയ്‌ അണ്ടിരന്‍ മരിച്ചപ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാര്യമാര്‍ ഉടന്തടി 
ചാടിയത്‌ ഇതിനുദാഹരണമാണ്‌. സതിയനുഷ്ഠിച്ച സാധ്വിമാരുടെ 
പട്ടടകളില്‍ സ്ഥാപിച്ച സ്മാരകശിലകളാണ്‌ കേരളത്തില്‍ 
പലേടങ്ങളിലും കാണുന്ന പുലച്ചിക്കല്ലുകള്‍. 


സേച്ഛാധിപതികളായിരുന്നു ചേരരാജാക്കന്മാര്‍. ആ 
സേച്ഛാധിപത്യം ആചാരക്രമങ്ങളാലും മന്ത്രിമാരുടെയും 
വിദ്യാന്മാരുടെയും ഉപദേശങ്ങളാലും നിയന്ത്രിതമായിരുന്നു. 
ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍ പ്രജാഹിതത്തിനു വിധേയമായിരുന്നു 


ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ സേച്ഛാപ്രഭുത്വം എന്നുപറയാം. അവര്‍ 
തുല്യമായ നീതിയും സംരക്ഷണവും നല്കി, എല്ലാ 
വിഭാഗങ്ങളില്‍പ്പെട്ട ജനങ്ങളുടെയും പ്രീതിയും സമാദരവും നേടി. 
ജനങ്ങള്‍ തങ്ങളുടെ ക്ഷേമത്തെയും സുരക്ഷിതത്വത്തെയും 
സംബന്ധിക്കുന്ന എല്ലാ കാര്യങ്ങളിലും രാജാവിന്റെ 


സമര്‍ത്ഥമായ നേതൃത്വത്തെ പരമപ്രമാണമാക്കിയിരുന്നു. 
'ചാന്റോര്‍ മെയ്മറൈ' (നല്ല രക്ഷാകവചമായുള്ളവന്‍). 'പൂഴിയര്‍ 
മെയ്മറൈ'(പൂഴിനാട്ടുകാർക്കു രക്ഷാകവചമായുള്ളവന്‍) 
എന്നൊക്കെ കവികള്‍ അവരെ പ്രശംസിച്ചിരുന്നത്‌ 
അതുകൊണ്ടാണ്‌. ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുകരണീയമായ ഉത്തമ 
മാതൃകകളായിരിക്കത്തക്കവണ്ണം രാജാക്കന്മാര്‍ വ്യക്തിപരമായ 
ജീവിതത്തില്‍ ഉയര്‍ന്ന സന്മാര്‍ഗതത്ത്യങ്ങളില്‍ ഉറച്ചുനിന്നു. 
രാജാവ്‌ ജനങ്ങളുടെ പരാതികള്‍ നേരിട്ടു കേള്‍ക്കുകയും 
അപ്പോള്‍തന്നെ പരിഹാരം കാണുകയും ചെയ്യുക 
കൊട്ടാരത്തിലെ ദൈനംദിനപരിപാടിയായിരുന്നു. 
ഭരണാധിപന്മാര്‍ ദിഗ്വിജയം കിീര്‍ത്തികരമായി കരുതി. 
പ്രതിബന്ധമെന്നേ ദിഗ്വിജയം പൂര്‍ത്തിയാക്കിയ രാജാക്കന്മാര്‍ 
അനശ്വര്യശസ്സിന്റെ പരിവേഷം ചാര്‍ത്തി. 

രാജാവിനു ഭൂമിയില്‍നിന്നും വ്യവസായത്തില്‍നിന്നും 
നികുതിമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ അനവധിയായിരുന്നു. ഭൂമിയുടെ 
ഉല്‍പന്നങ്ങളുടെ എത്ര ഭാഗമായിരുന്നു രാജഭോഗമെന്ന്‌ 
അറിയാന്‍ വഴിയില്ല. ആഭ്യന്തരവ്യാപാരത്തില്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്ന നികുതിക്കു പുറമേ തുറമുഖങ്ങളിലെ 
കയറ്റുമതിയില്‍ ചുമത്തിയിരുന്ന ചുങ്കവും ഖജനാവില്‍ 


സമ്പത്തു വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. പടയോട്ടങ്ങളില്‍ 
ശത്രുരാജ്യങ്ങളില്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുക്കുന്ന ധനവും 
രാജകീയഭണ്ഡാകാരത്തെ സമ്പുഷ്ടമാക്കി. 
ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ ഭരണത്തില്‍ 
ആഭ്യന്തരസമാധാനത്തിനു വിപുലമായ 
ഏര്‍പ്പാടുകളുണ്ടായിരുന്നു. രാത്രിയില്‍ പെരുവഴികളില്‍ 


പന്തമേന്തി റോന്തുചുറ്റുന്ന കാവലാളുകള്‍ ജനജീവിതത്തിനു 
സുരക്ഷിതത്വം നല്കി. കള്ളക്കടത്തുനിശ്ശേഷം തടയപ്പെട്ടിരുന്നു. 
തടവായിരുന്നു സാധാരണ ശിക്ഷ. നാട്ട്ടകളില്‍ 
യുദ്ധമുണ്ടാകുമ്പോള്‍ പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കു സംരക്ഷണം 
നല്കുക ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ പ്രധാന കര്‍ത്തവ്യങ്ങളില്‍ 
ഒന്നായിരുന്നു. പരാക്രമശാലികളായ സേനാനികളായിരുന്നു 


സംഘകാലത്തെ ഒട്ടെല്ലാ രാജാക്കന്മാരും. അവര്‍ക്കും 
സുസജ്ജമായ ചതുരംഗസേനകളുണ്ടായിരുന്നു. യുദ്ധത്തില്‍ 
കുതിരപ്പടയ്ക്കുണ്ടായിരുന്ന പ്രാധാന്യത്തെക്കുറിച്ചു 


സംഘകൃതികളില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. പാഴിയുദ്ധത്തില്‍ 
നന്നനോടേറ്റുമുട്ടിയ ആയ്‌ എയിനനന്‍ ഒന്നാംതരം ഒരു 
കുതിരപ്പടയുണ്ടായിരുന്നത്‌ ഇതിനു തെളിവാണ്‌. ചേരന്മാര്‍ക്കു 
കപ്പല്‍സൈന്യവും ഉണ്ടായിരുന്നു. നെടുംചേരലാതന്റെയും വേല്‍ 
കെഴു കുട്ടുവന്റെയും പരാക്രമങ്ങള്‍ അവര്‍ക്കു നല്ലൊരു 
നാവികസേന ഉണ്ടായിരുന്നു എന്നതിനു തെളിവാണ്‌. 


കവിതാലോകത്ത്‌ കപിലര്‍ക്കുള്ള അജയ്യമായ ആധിപത്യം 
ചേരക്കപ്പലുകള്‍ക്ക്‌ അലകടലുകളിലുള്ള അധീശതയ്ക്കു 
തുല്യമാണെന്ന്‌ ഒരു കവി പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌ (പുറം 126) 
ചേരനാവികശക്തിയുടെ അതുല്യപദവിയെക്കുറിച്ച്‌ 
അനുമാനിക്കാം. 

അമ്പും വില്ലും വേലും വാളുമായിരുന്നു പടയാളികളുടെ 
ആയുധങ്ങള്‍. പരിചകളെക്കുറിച്ചും പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. വേള്‍പ്പട, 
വാള്‍പ്പട, വില്‍പ്പട എന്നിങ്ങനെ പല വിഭാഗങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു 
കാലാള്‍പ്പടയ്ക്ക്‌. കാവല്‍ക്കാടുകളാല്‍ ചുറ്റപ്പെട്ട 
കീിടങ്ങുകളെയും വലിയ കോട്ടകളെയും സംഘകൃതികളില്‍ 
വര്‍ണ്ണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. പറ മുഴക്കിയും ശംഖുവിളിച്ചുമാണ്‌ യുദ്ധത്തിന്റെ 
അറിയിപ്പുകള്‍ നല്കിയിരുന്നത്‌. യുദ്ധം തുടങ്ങുന്നതിനുമുമ്പ്‌ 
കൊറ്റവൈ എന്ന സമരദേവതയെ പൂജിച്ചിരുന്നു. 

അക്കാലത്തെ സ്ത്രീകള്‍ സമരവീര്യത്തില്‍ പുരുഷന്മാരുടെ 


പിറകിലായിരുന്നില്ല. പടവെട്ടുന്ന വീരന്മാരെ 
പ്രവൃദ്ധവീര്യന്മാരാക്കുന്നതില്‍ നിര്‍ണ്ണായകമായ 
പങ്കുവഹിച്ചിരുന്നു സ്ത്രീകള്‍. അവര്‍ നേരിട്ട്‌ 


പോര്‍ക്കളത്തില്‍ച്ചെന്ന്‌ പടയാളികളില്‍ ആവേശം വളര്‍ത്തി. 
പടയില്‍ വീരചരമം പ്രാപിക്കുക ഏറ്റവും വലിയ 
ബഹുമതിയായിരുന്നു അന്ന്‌. വീട്ടില്‍ കിടന്നു വെറുതെ 
മരിക്കുക. ഏതാണ്ടൊരു നാണക്കേടും. പോരില്‍ മരിക്കുന്ന 
വീരന്മാരുടെ ഓര്‍മ്മയ്ക്കായി, അവരുടെ പേരും അപദാനങ്ങളും 
രേഖപ്പെടുത്തിയ വീരക്കല്ലുകള്‍ നാട്ടുക പതിവായിരുന്നു. 


യുദ്ധത്തിലൊഴുക്കിയ രക്തത്തെയും അനുഷ്ഠിച്ച 
ഹിംസകളെയും വിസ്മരിച്ചുകൊണ്ട്‌ ജേതാക്കള്‍ 
പരാജിതശത്രുവിനോടു കാരുണ്യം കാണിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ 
വിരളമായിരുന്നില്ല. 

യുദ്ധത്തില്‍ എല്ലായ്പോഴും രാജാവ്‌ ആനപ്പുറത്തേറി 
നേരിട്ടാണ്‌ സൈന്യങ്ങളെ നയിച്ചിരുന്നത്‌. രാജാവ്‌ 


വധിക്കപ്പെട്ടാല്‍ സമരം അതോടെ അവസാനിക്കും. 
അദ്ദേഹത്തെ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ അംഗരക്ഷകന്മാരും പ്രിയപ്പെട്ട 
സേനാനായകന്മാരും ജീവന്‍ വെടിയുക 
ചുരുക്കമായിരുന്നില്ല(അകം 55]. കീഴടക്കിയ രാജ്യം 
തരിശിടുകയും ജനങ്ങളില്‍ ഭീതി വളര്‍ത്താന്‍വേണ്ടി നഗരങ്ങള്‍ 
ചുട്ടെരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന പതിവുണ്ടായിരുന്നു. 
'തൊല്‍കാപ്പിയ' ത്തില്‍ ഇതിനെക്കുറിച്ചു പറയുന്നുണ്ട്‌. 
യുദ്ധവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട കൌതുകകരമായ ഒട്ടേറെ 
ആചാരങ്ങളും ഏര്‍പ്പാടുകളും സംഘകാലത്തു നിലനിന്നിരുന്നു. 
രാജാക്കന്മാര്‍ തുല്യമായ പ്രതാപവും പദവിയുമുള്ള 
പ്രതിയോഗികളെ പരാജയപ്പെടുത്തുന്നത്‌ വലിയ 


ബഹുമതിയായിട്ടാണു കരുതിയിരുന്നത്‌. ഒരു രാജാവിനു ഏഴു 
രാജാക്കന്മാരെ തോല്ലിച്ചാല്‍, അധിരാജപദവി നേടാം. ആ 
അധിരാജന്‍ പരാജിതരായ ഏഴു രാജാക്കന്മാരുടെയും 
കിരിടങ്ങളിലെ രത്നങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ആഭരണങ്ങളുണ്ടാക്കി 


അണിയും. ആനകളെക്കൊണ്ട്‌ ശത്രുക്കളുടെ 
കോട്ടവാതിലുകള്‍ പൊളിപ്പിക്കുക പതിവായിരുന്നു. 
ശത്രുക്കളുടെ ആയുധം മുതുകിലേല്ക്കുക വലിയ 


അവമാനമായിരുന്നു പേരാളികള്‍ക്ക്‌. വെണ്ണിയുദ്ധത്തില്‍ 
കരികാലചോളന്റെ ആയുധം മുതുകിലേറ്റതുകൊണ്ടാണ്‌ 
ഉതിയന്‍ചേരലാതന്‍ കൈയില്‍ ഒരു വാളുമേന്തി, വടക്കേദിക്കും 
നോക്കി(വടക്കിരിക്കല്‍) നിരാഹാരവ്രതമനുഷ്റഠിച്ചു മരിച്ചത്‌. 
യുദ്ധത്തില്‍ രാജാവോ സേനാനായകനോ വധിക്കപ്പെട്ടാല്‍ ഉടന്‍ 
യുദ്ധം നിര്‍ത്തി 'കുരവൈക്കൂത്ത്‌” എന്ന യുദ്ധന്യത്തം നടത്തും. 
യുദ്ധരംഗത്തെ മറ്റു രണ്ടു നൃത്തരൂപങ്ങളായിരുന്നു 
“തുണങ്മജമൈക്കുത്തും' “അമലയും. കുരവൈക്കുത്തിലും 
തുണങ്മജൈക്കൂത്തിലും നര്‍ത്തകിമാര്‍(വിറലികള്‍) പങ്കെടുക്കും. 
അമലയില്‍ അവര്‍ക്കു പങ്കില്ല. പരാജിതനായ രാജാവിനെ 
അമ്പേ മാനഭംഗപ്പെടുത്തിയിരുന്നു. തോറ്റ രാജാവിന്റെ 
കിരീടംകൊണ്ടു കാല്‍ത്തളയുണ്ടാക്കി ജേതാവ്‌ അണിയും. 
കീഴടക്കപ്പെട്ട ശത്രുവിന്റെ ആനകളുടെ കൊമ്പടര്‍ത്തി ജയിച്ച 
രാജാവ്‌ കട്ടിലുണ്ടാക്കുമായിരുന്നു. ഓരോ രാജാവും സ്വന്തം 
അധികാരത്തിന്റെ പ്രതീകമായി ഒരു പ്രത്യേകതരം മരം 
നട്ടുപിടിപ്പിച്ചുപോന്നു. അതിനു കാവല്‍മരമെന്നു പറയും. 
രാജാവ്‌ യുദ്ധത്തില്‍ തോറ്റാല്‍ അയാളുടെ കാവല്‍മരവും 
മുറിച്ചു തള്ളും. തോറ്റ രാജാവിന്റെ പല്ലുകള്‍ പിഴുതെടുത്ത്‌ 
കോട്ടവാതിലക്കല്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചിരുന്നതായും കവിതകളില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. കവികള്‍, ഗായകര്‍, നൃത്തക്കാര്‍, വാദ്യക്കാര്‍ 
എന്നിവര്‍ യുദ്ധം നടക്കുന്ന പടക്കളത്തില്‍ മരണഭീതിയെന്നേ 
സഞ്ചരിച്ച തങ്ങളുടെ രാജാക്കന്മാരെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും 
എതിരാളികളെ നിരുത്സാഹപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തിരുന്നു (പുറം 
65, 66. 

സംഘകാലജീവിതത്തിന്റെ ഒരു സവിശേഷതയായിരുന്നു, 
കവികള്‍ക്കും വിദ്യാന്മാര്‍ക്കും രാജകൊട്ടാരത്തിലും പൊതുവെ 
പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കിടയിലും ഉണ്ടായിരുന്ന ബഹുമാന്യസ്ഥാനം. 
രാജാവ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ പരിപൂര്‍ണ്ണസംരക്ഷണം നല്കിവന്നു. 
ആസ്ഥാനകവികളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ രാജാക്കന്മാര്‍ പുലര്‍ത്തിപ്പോന്ന 
നിസ്സീമമായ ഓദാര്യത്തിന്റെ കഥകള്‍കൊണ്ടു നിര്‍ഭരമാണ്‌ 
സംഘകാല കാവ്യങ്ങള്‍. രാജകീയപുരസ്കര്‍ത്താക്കള്‍ 
തങ്ങളുടെ കവികള്‍ക്ക്‌ ആനകളെപ്പോലും സമ്മാനിച്ചിരുന്നു. 
മറ്റു സമ്പത്തുകളുടെ കാര്യം പറയാനില്ല. കവികള്‍ക്കും 


കലാകാരന്മാര്‍ക്കും കൊട്ടാരങ്ങളില്‍ വിരുന്നുനല്കാനുള്ള 
വിശേഷാവസരങ്ങളൊന്നും രാജാക്കന്മാര്‍ പാഴാക്കിയിരുന്നില്ല. 
കവികള്‍, പണ്ഡിതന്മാര്‍, ഗായകര്‍, നര്‍ത്തകര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ക്ക്‌ 
ഏതവസരത്തിലും കൊട്ടാരങ്ങളില്‍ പ്രവേശനമുണ്ടായിരുന്നു. 
രാജാവിനും പ്രജകള്‍ക്കും തമ്മിലുള്ള അകല്‍ച്ച വളരെ 
കുറവായിരുന്നു. 

കുറുനീലമന്നര്‍ എന്നറിയപ്പെടുന്ന ചെറുകിടരാജാക്കന്മാരുടെ 
ആസ്ഥാനങ്ങള്‍ മലമുടികളായിരുന്നു. ഏതാനും മലകളും 
അവയുടെ താഴ്യരകളിലെ ഗ്രാമങ്ങളും അടങ്ങിയതായിരുന്നു 
അവരുടെ രാജ്യങ്ങള്‍. കുതിരമലയ്ക്കുടയവന്‍, പാഴിമലമന്നന്‍, 
പറമ്പുമലയരചന്‍ എന്നിങ്ങനെ ആ രാജാക്കന്മാര്‍ തങ്ങളുടെ 
മലകളുടെ പേരിലാണ്‌ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. പാരിയുടെ 
വകയായിരുന്ന പറമ്പുമലയുടെ (തൃശൂര്‍ ജില്ല) പ്രതിരോധത്തില്‍ 
മഹാകവി കപിലരും പങ്കെടുക്കുകയുണ്ടായി. ആ മല 
ചോളചേരപാണ്ഡ്യന്മാര്‍ ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ ചെറുത്തുനിന്നവരെ 
ആവേശം കൊള്ളിക്കാനും ഏതിരാളികളെ 
നിരുത്സാഹപ്പെടുത്താനും അദ്ദേഹം പരമാവധി ശ്രമിച്ചു(പുറം 
109, 111). 

സംഘകാലത്തെ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു 
പ്രസ്ഥാനമായിരുന്നു 'മന്റം', ഓരോ ഗ്രാമത്തിനും ഉണ്ടായിരുന്നു 
അതിന്റേതായ മന്റം. മന്റ്ത്തിലെ ആലിന്‍ചുവട്ടിലോമറ്റോ 
സമ്മേളിക്കുന്ന ഗ്രാമവ്ൃദ്ധന്മാരുടെ സമിതി ഗ്രാമീണര്‍ക്കിടയിലെ 
തര്‍ക്കങ്ങളും വഴക്കുകളും പറഞ്ഞുതീര്‍ത്തിരുന്നു. ഇമ്മാതിരി 
ഗ്രാമസമ്മേളനസ്ഥലങ്ങള്‍ 'മന്നം' എന്ന പേരില്‍ കേരളത്തില്‍ 
ഇപ്പോഴും നിലനില്ക്കുന്നുണ്ട്‌. 


സാമൂഹികജീവിതം 


ഒരു സംഗ്രഥിതസംസ്‌കാരത്തിന്റെ വികസനത്തിന്‌ ആവശ്യമായ 
അടിസ്ഥാനഘടകങ്ങളെല്ലാം സംഘകാലത്ത്‌ ഉണ്ടായിരുന്നു. 
അന്ന്‌ സമൂഹം സമുദായങ്ങളായും ജാതികളായും ഖണ്ഡിതമായി 
വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. രൂക്ഷമായ ജാതിവ്യത്യാസമോ 
സാമൂഹികമായ വേര്‍തിരിക്കലോ അജ്ഞാതമായിരുന്നു. 
ജനങ്ങള്‍ സാമൂഹികമായ സ്വാതന്ത്രയത്തിലും സമത്വത്തിലും 
കഴിഞ്ഞുകൂടി. അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ അന്തസ്സ്‌ എവിടെയും 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിരുന്നതിനാല്‍, തൊഴിലിന്റെ 
നിലവാരമനുസരിച്ച്‌ ജനങ്ങളെ സാമൂഹ്യമായി താണവരെന്നോ 
ഉയര്‍ന്നവരെന്നോ തരംതിരിച്ചിരുന്നില്ല. പാണര്‍, കുറവര്‍, പറയര്‍, 
വേടര്‍ തുടങ്ങിയ സമുദായങ്ങളെ രാജാക്കന്മാരും പ്രഭുക്കന്മാരും 
ബഹുമാനപൂര്‍വ്വമാണ്‌ പരിഗണിച്ചിരുന്നത്‌. പരിപൂര്‍ണ്ണമായ 


വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്‌ അവര്‍ക്ക്‌ അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. 
പാണന്മാര്‍ ബുദ്ധിപരവും സാംസ്കാരികവുമായ സിദ്ധികളാല്‍ 
ബ്രാഹ്മണരെയും അതിശയിപ്പിച്ചു. പരണര്‍, കപിലര്‍ തുടങ്ങിയ 
സംഘകാലമഹാകവികള്‍ പാണന്മാരായിരുന്നു 
എന്നുപറയപ്പെടുന്നു. “” ഈ അഭിപ്രായം ശരിയായാലും 
അല്ലെങ്കിലും അവര്‍ ഉത്തരേന്ത്യയില്‍നിന്നും വന്ന്‌ തമിഴ്‌ പഠിച്ച 
കവിതയെഴുതിയ ബ്രാഹ്മണര്‍ ആയിരുന്നില്ലെന്ന കാര്യം 


തീര്‍ച്ചയാണ്‌. പാണന്മാരെയുംമറ്റും ബഹുമാനത്തോടും 
സല്‍ക്കാരകൌതുകത്തോടുംകൂടിയാണ്‌ രാജാക്കന്മാര്‍ 
കൊട്ടാരങ്ങളിലേക്കു സ്വാഗതം ചെയ്തിരുന്നത്‌. പാണന്മാരെ 
സംരക്ഷിക്കുന്നത്‌ ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ 
കര്‍ത്തവ്യങ്ങളിലൊന്നായിട്ടുപോലും കണക്കാക്കിയിരുന്നു. 


പ്രാചീനസംഘകാലത്ത്‌ തീണ്ടലും തൊടീലും കേരളീയ 
സമുദായത്തില്‍ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നു പോലുമില്ല. ചാതുര്‍വര്‍ണ്യം 
അന്നു കേരളത്തില്‍ രൂപംകൊണ്ടിരുന്നില്ല എന്നര്‍ത്ഥം. 
സ്ത്രീകള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ഉന്നതപദവി പ്രാചീന 
സംഘകാലത്തെ സാമൂഹ്യജീവിതത്തിന്റെ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ ഒരു 
സവിശേഷതയാണ്‌. പര്‍ദ്ദാസമ്പ്രദായം ഇല്ലായിരുന്നു. 
പൂര്‍ണ്ണമായ വിദ്യാഭ്യാസമുള്‍പ്പെടെ എല്ലാ സാമൂഹ്യ 
സ്വാതന്ത്ര്യങ്ങളും സ്ത്രീകള്‍ അനുഭവിച്ചിരുന്നതായി കാണാം. 
എല്ലാ സാമൂഹ്യവിനോദങ്ങളിലും അവര്‍ പങ്കെടുത്തു. 
ഉയര്‍ന്നതോതില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന വനിതാവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ 
ഫലമായി വാസനാസമ്പന്നകളായ പല കവയിത്രികളും 
സംഘകാലത്തുണ്ടായി. അക്കാലത്തെ ഏറ്റവും മികച്ച 
കവയിത്രിയായിരുന്നു എ.ഡി. 500-നടുത്തു ജീവിച്ചിരുന്ന 
ഓവയാര്‍. ശൈശവ വിവാഹം പ്രാചീനസംഘകാലത്തു 
നിലവിലുണ്ടായിരുന്നില്ല. വിധവാവിവാഹം പതിവായിരുന്നു. 
കാമുകീകാമുകന്മാര്‍ രഹസ്യമായി നടത്തിപ്പോന്ന ഗാന്ധര്‍വ 
വിവാഹത്തിനു പ്രചാരമുണ്ടായിരുന്നതായി സംഘകാലത്തെ പല 
പ്രേമകാവ്യങ്ങളും തെളിയിക്കുന്നു. മാതാപിതാക്കള്‍ 
നിശ്ചയിക്കുന്ന ഭര്‍ത്താക്കന്മാരെ ഇഷ്ടപ്പെടാത്ത യുവതിമാര്‍ 
ഒളിച്ചോടിപ്പോകുന്ന പല സന്ദര്‍ഭങ്ങളും സംഘകവിതകളില്‍ 
ചിത്രീകരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. നിരാകൃതനായ കാമുകന്‍ തന്റെ 
തീവ്രപ്രേമത്തെ തെരുവീഥിയില്‍ പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
മരണംവരെ പരസ്യമായി നിരാഹാരയവ്രതമനുഷ്ഠിക്കുന്ന 
രസകരമായ സംഭവങ്ങളുടെ വര്‍ണ്ണനകളും സംഘകൃതികളില്‍ 
കാണാം. 'മടലേറല്‍ എന്നാണ്‌ ഈ 
പ്രേമനിരാഹാരസത്യാഗ്രഹത്തിന്‌ പറഞ്ഞിരുന്ന പേര്‍. 
പനമടല്‍കൊണ്ടുണ്ടാക്കിയ പൊയ്ക്കുതിരമേലേറിയാണ്‌ ഈ 
പരിത്യക്തകാമുകര്‍ മരണനിരാഹാരം അനുഷ്ഠിച്ചിരുന്നത്‌. 


വിവാഹവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട കൌതുകകരമായ പല 
ചടങ്ങുകളെക്കുറിച്ചും സംഘകൃതികളില്‍ പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. 
വിവാഹാനന്തരം 'ചിലമ്പുകഴിനോന്‍പ്‌ എന്നൊരു 
ചടങ്ങുണ്ടായിരുന്നു. ഇതനുസരിച്ച്‌, വധു വിവാഹദിവസംവരെ 
ധരിച്ചിരുന്ന കാല്‍ത്തള മാറ്റി പകരം വരന്‍ നല്കുന്ന തള 
ധരിക്കുന്നു. താലി കെട്ടുന്ന സമ്പ്രദായം അന്നുണ്ടായിരുന്നില്ല. 
പെണ്‍പണം കൊടുക്കുന്ന ഏര്‍പ്പാട്‌ നിലവിലിരുന്നു. വധുവിന്റെ 
മാതാപിതാക്കള്‍ക്ക്‌ വരന്‍ പണമോ മറ്റു പാരിതോഷികങ്ങളോ 
കൊടുക്കും. ഈ ആചാരം കേരളത്തിലെ ചില 
ഗിരിവര്‍ഗ്ഗക്കാർക്കിടയില്‍ ഇപ്പോഴും പ്രചാരത്തിലുണ്ട്‌. 
ബഹുഭാര്യാത്വവും വെപ്പാട്ടികളെ സ്വീകരിക്കുന്ന സമ്പ്രദായവും 
സംഘകാലത്ത്‌ പതിവില്ലാത്തതായിരുന്നില്ല. ഗണികകളെപ്പറ്റിയും 
പ്രസ്താവമുണ്ട്‌. എങ്കിലും സ്ത്രീകളുടെ സന്മാര്‍ഗ്ഗനിഷ്ട 
പൊതുവെ മികച്ചതായിരുന്നു. 

സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ തങ്ങള്‍ ഇഷ്ടപ്പെടുന്ന തൊഴില്‍ ചെയ്യാന്‍ 
അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. ചിലര്‍ തുന്നല്‍പ്പണിയിലും മറ്റുചിലര്‍ 
മീന്‍, ഉപ്പ്‌ മുതലായവയുടെ വില്ലനയിലും ഏര്‍പ്പെട്ടു. 
കടകളിലെയും വീടുകളിലെയും ജോലിക്കാരായും അവര്‍ 


സേവനമനുഷ്ഠിച്ചു. ഞാറുനടുക, കൊയ്യുക, 
പൂന്തോട്ടമുണ്ടാക്കുക മുതലായ കൃഷിപ്പണികളില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നവരും ചുരുക്കമല്ല. മാല, വള, തള 
മുതലായവയാണ്‌ സ്ത്രീകള്‍ സാധാരണയായി 


ധരിക്കാറുണ്ടായിരുന്ന ആഭരണങ്ങള്‍, താലി, പുലിപ്പല്‍ത്താലി, 
ഐമ്പടത്താലി, നൂല്‍, പൊല്ക്കലം, പൊല്ക്കാശ്‌, പൊല്ക്കമ്പി, 
തൊടി, നെറ്റിപ്പട്ടം, മുത്താരം, ചുട്ടി, വള, കുഴല്‍ തുടങ്ങിയ 
ആഭരണങ്ങളെക്കുറിച്ചു സംഘകൃതികളില്‍ പ്രസ്താവമുണ്ട്‌. 
പരുത്തിമുണ്ടും പട്ടും കമ്പിളിവസ്ത്രവും സ്ത്രീകള്‍ ധരിച്ചിരുന്നു. 
ഉത്സവാവസരങ്ങളില്‍ അവര്‍ ഏറ്റവും നല്ല ഉടയാടകളും 
ആഭരണങ്ങളും അണിയും. മന്റങ്ങളില്‍ നടക്കുന്ന 
ഉത്സവങ്ങള്‍ക്കു വിധവകള്‍ പോകുമായിരുന്നില്ല. 
ഇലകൊണ്ടുണ്ടാക്കിയ ഒരുതരം ആടകള്‍ക്ക്‌(തഴയുട) നല്ല 
പ്രചാരമുണ്ടായിരുന്നു സംഘകാലത്ത്‌. രാജകുമാരിമാര്‍പോലും 
അതു ചാര്‍ത്തിയിരുന്നു. വടക്കേമലബാറിലെ കൊറിഗര്‍ എന്ന 
ഗിരിവര്‍ഗ്ഗക്കാർക്കിടയില്‍ ഇന്നും ഈ വേഷവിധാനം കാണാം. 
ചോറായിരുന്നു പ്രധാന ഭക്ഷണം. അതോടൊപ്പം മീനും 
ഇറച്ചിയും ഉണ്ടായിരുന്നു. ന്‍ചോറും(ബിരിയാണി]) 
നെയ്യവെണ്‍ചോറും സാധാരണമായിരുന്നു എന്നു പറയാം. 
തൊണ്ടിയിലെ വെളുത്തരിയെയും അതിനടുത്ത കടലില്‍നിന്നു 
പിടിച്ച അയിരമീനെയുംകുറിച്ചു തമിഴ്കവികള്‍ 
സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. വിവാഹത്തിനു വരുന്ന വിരുന്നുകാര്‍ക്ക്‌ 


നെയ്യവെണ്‍ച്ോറും ഒന്നാം തരം ആട്ടിറച്ചിയും ചേര്‍ത്തു സദ്യ 
നല്‍കിയിരുന്നതായി സംഘകൃതികളില്‍ പറയുന്നു(അകം 136). 
കലം, കുടം, കരുങ്കലം, വെള്ളിക്കലം, കള്ളുകുടം, പാന, താലം, 
മിടാവ്‌ തുടങ്ങിയ പാത്രങ്ങളെക്കുറിച്ചും സംഘസാഹിത്യത്തില്‍ 
പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. സമ്പന്നന്മാര്‍ വെള്ളിപ്പാത്രങ്ങളിലാണ്‌ 
ആഹാരംകഴിച്ചിരുന്നത്‌. നാടന്‍ മദ്യവും വിശേഷമമദ്യവും 
ആളുകള്‍ ധാരാളമായി ഉപയോഗിച്ചിരുന്നു. വിദേശക്കപ്പലുകള്‍ 
കൊണ്ടുവരുന്ന സുഗന്ധിയായ ശീതളമദ്യം രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ 
പ്രിയങ്കരമായിരുന്നത്രേ. സാധാരണക്കാര്‍ക്ക്‌ 
പനംകള്ളിനോടായിരുന്നു അടുപ്പം. ഇളയ പനംകരിക്കും 
ഇളനീരും കരിമ്പിന്‍നീരും ചേര്‍ത്തുണ്ടാക്കുന്ന സാമാന്യം 
ലഹരിയുള്ള 'മുന്നീര്‍' എന്ന പാനീയം സ്ത്രീകള്‍ 
ഉപയോഗിച്ചിരുന്നതായി പറയുന്നു. നെല്ലില്‍നിന്നുണ്ടാക്കുന്ന 
ഒരുതരം വീര്യമുള്ള മദ്യവും അന്നു സാധാരണമായിരുന്നു. 
വടക്കേമലബാറില്‍, വിശേഷിച്ചു പറശ്ശിനിക്കടവിലും 
സമീപപ്രദേശങ്ങളിലും ഈ മമദ്യം ഇപ്പോഴും ഉണ്ടാക്കാറുണ്ട്‌. 
മദ്യവും മാംസവും ഉപയോഗിച്ചിരുന്ന സംഘകാലത്തെ 
ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ സമുദായഭ്രഷ്ട്‌ കല്ലിച്ചിരുന്നില്ല. 

ഉയര്‍ന്ന വര്‍ഗ്ഗക്കാരുടെ വിനോദോപാധികളായിരുന്നു 
സംഗീതവും കവിതയും നൃത്തവും. ഈ കലകളില്‍ അവര്‍ 
ശാസ്ത്രീയമായ വൈദഗ്ദ്ധ്യം നേടിയിരുന്നു. പല കവികളുടെയും 


കവയിത്രികളുടെയും ജീവിതവ്ൃത്തിതന്നെയായിരുന്നു. 
രാജാക്കന്മാരെയും പ്രഭുക്കന്മാരെയും പ്രകീര്‍ത്തിച്ചു 
കവിതയെഴുതുക. അതിന്‌ അവര്‍ക്ക്‌ വിലപ്പെട്ട 


പാരിതോഷികങ്ങളും ലഭിച്ചിരുന്നു. ഇവരില്‍ വടക്കേമലബാറിലെ 
പരണരെപ്പോലുള്ളവര്‍ രാജാക്കന്മാരോടൊത്ത്‌ അവരുടെ 
കൊട്ടാരങ്ങളില്‍തന്നെയാണു താമസിച്ചിരുന്നത്‌. മറ്റുള്ളവര്‍ 


പ്രോത്സാഹനം തേടി ചുറ്റിസ്സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 
ബഹുജനങ്ങളുടെ ഒരു സാധാരണ വിനോദമായിരുന്നു നൃത്തം. 
ആഫഹ്ലാദപ്രധാനമായ എല്ലാ അവസരങ്ങളിലും 
നൃത്തമുണ്ടായിരിക്കും. ആണുങ്ങളും പെണ്ണുങ്ങളും ഒരുമിച്ച്‌ 
ഗാനന്യത്തങ്ങളില്‍ പങ്കെടുക്കുക വിരളമായിരുന്നില്ല. 
ഓടക്കുഴല്‍, വീണ, മൃദംഗം, കുഴല്‍ തുടങ്ങിയ 


വാദ്യോപകരണങ്ങള്‍ ഉപയോഗിച്ചിരുന്നു. നായാട്ട്‌, മല്‍പ്പിടിത്തം 
മുതലായ വിനോദങ്ങളിലും ജനങ്ങള്‍ താത്പര്യം കാണിച്ചു. 
മുതിര്‍ന്നവരുടെ നേരമ്പോക്കായിരുന്നു ചൂതാട്ടം. 
വട്ടുകളിയായിരുന്നു കുട്ടികളുടെ വിനോദം. ചുടുകട്ടയും 
കുമ്മായവും ഉപയോഗിച്ചു നിര്‍മ്മിച്ച വസതികളിലായിരുന്നു 
ഉയര്‍ന്ന വര്‍ഗ്ഗക്കാരുടെ താമസം. പാവപ്പെട്ടവര്‍ വെറും 
കുടിലുകളില്‍ കഴിഞ്ഞുകൂടി. രാജകൊട്ടാരങ്ങള്‍ക്കു 


മനോഹരമായ ഉദ്യാനങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. 

ശകുനത്തിലും ജ്യോത്സ്യത്തിലും വലിയ വിശ്വാസമായിരുന്നു 
ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌. പോര്‍ക്കളത്തില്‍വച്ചു മുറിവേല്ക്കുന്ന ഭടന്മാരെ 
പ്രേതങ്ങള്‍ ബാധിക്കുമെന്നും അങ്ങനെയായാല്‍ മരണം 
തീര്‍ച്ചയാണെന്നുമുള്ള വിശ്വാസം സാര്‍വ്ൃത്രികമായിരുന്നു. 
മുറിവേറ്റ പടയാളിയുടെ അടുത്ത്‌, യുദ്ധരംഗത്തു തന്നെ, 
പ്രേതോപദ്രവം ഏല്‍ക്കാതിരിക്കാന്‍ ജാഗരൂകയായി അയാളുടെ 
ഭാര്യയും ഉണ്ടായിരിക്കും. 'തൊടാക്കാഞ്ചി'യെന്നാണ്‌ 
തൊല്‍കാപ്പിയത്തില്‍ ഇതിനെക്കുറിച്ചു പറയുന്നത്‌. മുറിവേറ്റ 
ഭടനെ വീട്ടില്‍ കൊണ്ടുപോയാലും ഭാര്യ അയാളുടെ മുറിയില്‍ 
സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങളുംമറ്റും പുകച്ചുകൊണ്ട്‌ എപ്പോഴും 
കൂടെയുണ്ടായിരിക്കും. പ്രേതങ്ങളെ ഒഴിവാക്കുന്നതിന്‌ വേപ്പ്‌ 
തുടങ്ങിയ ഓഷധച്ചെടികളുടെ തോലൊടിച്ചു മനയില്‍ ചെരുകി 
വീണ, കുഴല്‍ തുടങ്ങിയ വാദ്യങ്ങള്‍ പ്രയോഗിക്കുക 
പതിവായിരുന്നു(പുറം 281). കാക്കകരയുന്നത്‌ വിരുന്നുകാരുടെ 
വരവിനെയും അഴിഞ്ഞ തലമുടിയുമായി സ്ത്രീകള്‍ എതിരെ 
വരുന്നത്‌ അശുഭാഗമത്തെയും കുറിക്കുന്നു എന്നായിരുന്നു 
വിശ്വാസം. നല്ലനേരം നോക്കിയേ മുക്കുവന്മാര്‍ കടലില്‍ 
പോയിരുന്നുള്ളൂ. 


മതം 


സംഘകാലത്തെ ജനങ്ങളില്‍ ഭൂരിപക്ഷത്തിനും എ.ഡി. 500- 
വരെ പ്രത്യേക മതമൊന്നും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ചില 
ദ്രാവിഡാചാരങ്ങളായിരുന്നു അവരുടേത്‌. പൂര്‍വ്വികന്മാരെയും 
വൃക്ഷങ്ങളെയും അവര്‍ ആരാധിച്ചുപോന്നു. കൊറ്റവൈ എന്ന 
സമരദേവതയായിരുന്നു അവരുടെ ഏറ്റവും പ്രിയപ്പെട്ട ദേവി. 
രാജാക്കന്മാരും വേടര്‍, മറവര്‍ തുടങ്ങിയ സാധാരണക്കാരും 
കൊറ്റവൈയെ പ്രീതിപ്പെടുത്താന്‍ മദ്യവും മാംസവും 
നിവേദിച്ചിരുന്നു. ജനങ്ങളില്‍ ബഹുഭൂരിഭാഗവും ഈ 
ദ്രാവിഡാചാരങ്ങളാണു പിന്തുടര്‍ന്നുപോന്നതെങ്കിലും 
ജൈനബദദ്ധ-ഹൈന്ദവമതങ്ങള്‍ ഇവിടെ 
സ്ഥലംപിടിക്കാതിരുന്നില്ല. കാം ശതകത്തിനുശേഷം 
ആര്യസംസ്്‌കാരം അധികമായി പ്രചരിക്കുകയും 
സമുദായത്തിന്റെമേല്‍ വമ്പിച്ച സ്വാധീനശക്തി ചെലുത്തുകയും 
ചെയ്തു. സമുദായത്തിന്റെയും മതത്തിന്റെയും മേലുണ്ടായ ഈ 
ആര്യാധിനിവേശത്തിന്റെ സമാഘാതത്തെ നമുക്ക്‌ അടുത്ത 
അദ്ധ്യായത്തില്‍ വിശകലനം ചെയ്യാം. 


സാമ്പത്തികസ്ഥിതി 


ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ കേരളം 
സാമ്പത്തികമായി സമുല്‍ക്കര്‍ഷം നേടിയിരുന്നതിന്‌ 
സംഘസാഹിത്യം സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നു. കൃഷിയായിരുന്നു 
ജനങ്ങളുടെ പ്രധാന ജീവിതവൃത്തി. വളക്കൂറുള്ള ഭൂമിയില്‍ 
ധാന്യങ്ങള്‍ നല്ലപോലെ വിളഞ്ഞു. ചക്ക, മഞ്ഞള്‍, കുരുമുളക്‌ 
എന്നിവയ്ക്കു പ്രസിദ്ധമായിരുന്നു ചേരരാജ്യം. കൊയ്ത്ത്‌, മെതി 
മുതലായവയെക്കുറിച്ചുള്ള വര്‍ണ്ണനകള്‍ സംഘകവിതകളില്‍ 


സുലഭമാണ്‌. ഭൂമിയുടെമേല്‍ൽ സ്വകാര്യാവകാശമാണ്‌ 
നിലനിന്നിരുന്നത്‌. അന്നത്തെ നിലയില്‍ അത്‌ 
കാര്‍ഷികാഭിവൃദ്ധിയെ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടാവും. ഭൂമി 
സ്വകാര്യസ്വത്തായിരുന്നെങ്കിലും മേച്ചില്‍സ്ഥലങ്ങള്‍, 
തൊഴുത്തുകള്‍, വിനോദസ്ഥലങ്ങള്‍ മുതലായവ ഓരോ 
ഗ്രാമത്തിലും പൊതുവുടമയില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. 
ഇരുമ്പുകൊണ്ടുണ്ടാക്കിയ കാര്‍ഷികായുധങ്ങളായിരുന്നു 


ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. അരിവാള്‍, കലപ്പ, നുകം, കോടാലി 
മുതലായവയെക്കുറിച്ചു സംഘകൃതികളില്‍ പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. 
ജനങ്ങളുടെ പ്രധാന തൊഴില്‍ കൃഷിയായിരുന്നെങ്കിലും 
അവര്‍ മീന്‍പിടിത്തം, നൂല്‍നുൂല്ല്‌, നെയ്ത്ത്‌, മരപ്പണി, 
തുകല്‍പ്പണി മുതലായ ജോലികളിലും ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 
ഉപ്പളങ്ങളില്‍ ഉപ്പുണ്ടാക്കുകയും വണ്ടികളില്‍ കയറ്റി വില്പന 
നടത്തുകയും ചെയ്തിരുന്നതായി കാണാം. ഉപ്പിനും നെല്ലിനും 
ഒരുപോലെയായിരുന്നു വില. ഒരു സ്ഥലത്തുനിന്നും മറ്റൊരു 
സ്ഥലത്തേക്കു ചരക്കുകളുമായി പോകുന്ന കച്ചവടക്കാര്‍ 
തിരക്കിട്ടു വ്യാപാരം നടത്തിയിരുന്നു. ദീനാരം, കാണം മുതലായ 
നാണയങ്ങള്‍ നിലവിലുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും സാധനങ്ങളുടെ 
കൈമാറ്റത്തിലൂടെയായിരുന്നു ആഭ്യന്തരവ്യാപാരം അധികവും 
നടന്നത്‌. മുസ്സിരിസ്സില്‍ നെല്ലു കൊടുത്തു മീന്‍ 
വാങ്ങിയിരുന്നതായി മുമ്പൊരിക്കല്‍ പറഞ്ഞല്ലോ. 


സംഘകാലത്ത്‌ കേരളം വിദേശങ്ങളുമായി 
കുരുമുളകിന്റെയും സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങളുടെയും വമ്പിച്ച 
വാണിജ്യത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ഈ 


കാര്‍ഷികോല്‍പന്നങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ ദന്തവും വിലപ്പെട്ട രത്നവും 
മുത്തുകളുംമറ്റും വലിയ തോതില്‍ ഇവിടെനിന്നു കയറ്റി 
അയച്ചുപോന്നു. അക്കാലത്ത്‌ വാണിജ്യസംഘനകള്‍ അവയുടെ 
പ്രാകൃതരൂപത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നിരിക്കണം. കച്ചവടക്കാർ 


തങ്ങളുടെ നിര്‍വ്വാഹകസമിതിയിലേക്കു നടന്ന 
തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയ വോട്ടുകള്‍ 
എണ്ണിനോക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ചു സംഘകൃതികളില്‍ 


പറഞ്ഞുകാണുന്നു(അകം 77). അക്കാലത്ത്‌ കേരളത്തിനു 
വിദേശരാജ്യങ്ങളുമായുണ്ടായിരുന്ന വാണിജ്യത്തെപ്പറ്റി 


വിശദമായി നേരത്തെ പ്രസ്താവിച്ചിട്ടുള്ളതുകൊണ്ട്‌ ഇവിടെ 


ആവര്‍ത്തിക്കേണ്ടതില്ല. സംഘകാല കേരളത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവുമായ 
സ്ഥിതിഗതികളെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ അവലോകനം, ആ 


വിദൂരഭൂതകാലത്തുപോലും കേരളീയജനതമയ്ക്ക്‌ വികസിതമായ 
നാഗരികതയും സംസ്കാരവും ജീവിതരീതിയും ഉണ്ടായിരുന്നു 
എന്നു തെളിയിക്കുന്നു. 


സംഘകാലത്തിനുശേഷം 


സംഘകാലത്തിനുശേഷം ചരിത്രത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
ഒരു നീണ്ട രാത്രി'യാണ്‌. ആറും ഏഴും എട്ടും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ 
കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രം അജ്ഞാതമായവശേഷിക്കുന്നു. ഈ 
കാലഘട്ടത്തെക്കുറിച്ചു നമുക്ക്‌ എന്തെങ്കിലും അറിയാന്‍ 
സാധിക്കുന്നത്‌ ചാലൂക്യര്‍, പല്ലവർ, പാണ്ഡ്യ, രാഷ്ട്രകൂടര്‍ എന്നീ 
ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ശക്തികളുടെ രേഖകളില്‍നിന്നു മാത്രമാണ്‌. ആ 
രേഖകളില്‍, അവര്‍ കേരളത്തെ ആക്രമിച്ചതായി 
അവകാശപ്പെടുന്നു. പില്‍ക്കാലത്തെ സാഹിത്യകൃതികളിലും 
ശാസനങ്ങളിലും രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള, അഞ്ചും ആറും 
നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ കളഭ്ൂരരുടെ ഉല്‍പതനം കേരളത്തെയും 


ബാധിച്ചിരിക്കണം. കളദഭ്രരെക്കുറിച്ച്‌ അധികൃതമായ 
അറിവൊന്നും നമുക്കില്ലെങ്കിലും കളര്‍്രകുലത്തിലെ 
ബദ്ധമതാനുയായിയായ അച്ചുക്കവിക്കാന്തന്‍ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ ഏറെ ഭാഗത്ത്‌ ആധിപത്യം 
സ്ഥാപിച്ചിരുന്നതായി ബൌദ്ധകൃതികളില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 
അദ്ദേഹം ചേരചോളപാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരെ 


തടവിലാക്കിയെന്നാണ്‌ പൊതുവെ വിശ്വസിച്ചുപോരുന്നത്‌. 
പിന്നീട്‌ ചാലൂകൃരും പല്ലവരും പാണ്ഡ്യരും കളഭ്രരെ തോല്പ്പിച്ചു. 
ഈ മൂന്നു ശക്തികള്‍ക്കും ദക്ഷിണേന്ത്യയിലുണ്ടായ വളര്‍ച്ച 
കേരളത്തെ ബാധിക്കാതിരുന്നില്ല. 


ബാദമി(വാതാപിയിലെ ചാലൂക്യര്‍(543-755) തങ്ങളുടെ 
ശാസനകളില്‍ സ്വയം അവകാശപ്പെടുന്നതു 


വിശ്വസിക്കാമെങ്കില്‍, അവര്‍ ഉത്തരകേരളത്തെ ആക്രമിച്ച 
അവിടെ താത്കാലികമായി ആധിപത്യം പുലര്‍ത്തിയിരുന്നു. 
പുലകേശി ഒന്നാമന്റെ (544-566) ഒരു ശാസനത്തില്‍, അദ്ദേഹം 
കേരളത്തെ കീഴടക്കിയതായി പറയുന്നു. മംഗലേശന്റെ (598-610) 


മഹാകുടശാസനത്തില്‍, അദ്ദേഹത്തിന്റെ സഹോദരന്‍ 
കീര്‍ത്തിവര്‍മ്മന്‍ ഒന്നാമ൯(567-598) കേരള രാജാവിന്റെയും 
മൂഷകരാജാവിന്റെയും(ഏഴിമലരാജാവ്‌) മേല്‍ 


വിജയംവരിച്ചതായി പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. പുലകേശി രണ്ടാമന്‍ 


(610-642) കാഞ്ചീപുരാക്രമണത്തിനുശേഷം കാവേരി കടന്ന്‌ 
പാണ്ഡ്യചോളചേരരാജാക്കന്മാരെ കീഴടക്കിയതായി 
പറയപ്പെടുന്നു. ഈ മൂന്നു പരാജിതശക്തികളും പെട്ടെന്നുതന്നെ 
ജേതാവിനെതിരായി ഒന്നിച്ചുചേര്‍ന്നെങ്കിലും അവരുടെ 
സംയുക്തസൈന്യങ്ങളെ പുലകേശിയുടെ മകന്‍ വിക്രമാദിത്യന്‍ 
ഒന്നാമന്‍(655-681) വീണ്ടും പരാജയപ്പെടുത്തി. വിക്രമാദിത്യന്റെ 
മകന്‍ വിനയാദിത്യന്‍(681-696) പിതാവിന്റെ വിജയം 
ആവര്‍ത്തിക്കുകയും മറ്റു പലരെയും തോല്ലിച്ച കൂട്ടത്തില്‍, 
കേരളരാജാവിനെയും കീഴടക്കി കപ്പം ഈടാക്കുകയും ചെയ്തു. 
വിനയാദിത്യന്റെ പാത്രന്‍ വിക്രമാദിത്യന്‍ രണ്ടാമന്‍ (734-745) 


കേരളത്തെ ജയിച്ചതായി അവകാശപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 
കീര്‍ത്തിവര്‍മ്മന്‍ രണ്ടാമന്റേതായി (745-755) 
അഡൂരിലെക(്രാസര്‍ഗോഡു താലൂക്ക്‌) ഒരു പഴയ 
ശിവക്ഷേത്രത്തില്‍ കണ്ടെത്തിയ ശാസനം കേരളത്തിന്റെ ആ 
ഭാഗത്തുണ്ടായ ചാലൂക്കാധിപത്യത്തെയാവണം 
സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

പല്ലവരും കേരളത്തെ ആക്രമിച്ചതായി 
അവകാശപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. കേരളത്തിന്റെമേല്‍ ആധിപത്യം 
സ്ഥാപിച്ചെന്നു സ്വയം പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്ന പല്ലവ രാജാക്കന്മാരില്‍ 
ആദ്യമുള്ളവരാണ്‌ സിംഹവിഷ്ണുവും(560-580) 


മഹേന്ദ്രവര്‍മ്മയും(580-630). ചേരന്മാരെയും പാണ്ഡ്യരാജാവായ 
ചേന്തനെയും(654 -670) ജയിച്ചതായി നരസിംഹവര്‍മ്മന്‍ 
(630-668) അവകാശപ്പെടുന്നു. നന്ദി വര്‍മ്മന്‍ രണ്ടാമന്‍ (731-797) 
സമകാലികപാണ്ഡ്യരാജാവായ വരഗുണന്‍ ഒന്നാമനെതിരായ 
യുദ്ധത്തില്‍ കേരളരാജാക്കന്മാരോടു ചേര്‍ന്നു. അക്കാലത്തെ 


പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരില്‍ ചേന്തനാണ്(654-670) 
കേരളത്തിന്റെമേല്‍ വിജയം വരിച്ചതായി 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. ചാലൂക്യന്മാരെ തോല്ലിച്ച 
രാഷ്ട്രകൂടന്മാരും കേരളത്തിന്റെമേല്‍ ആധിപത്യം 


സ്ഥാപിച്ചതായി അവകാശപ്പെടുന്നു. കേരളരാജാക്കന്മാരെ 
അനായാസം പരാജയപ്പെടുത്തിയതായി പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന രണ്ടു 
രാഷ്ട്രകൂടരാജാക്കന്മാരാണ്‌ ദണ്ഡിദുര്‍ഗ്ഗനും (752 -756) 
ഗോവിന്ദന്‍ മൂന്നാമനും(792-814). ഇങ്ങനെ നോക്കിയാല്‍, 
സംഘാനന്തരകാലഘട്ടം കേരളചരിത്രത്തിലെ ഇരുളടഞ്ഞ 
കാലമാണ്‌. ഇക്കാലത്ത്‌ വെളിക്കുള്ള ശക്തികള്‍ കേരളത്തെ 


കൂടക്കൂടെ ആക്രമിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. പക്ഷേ, 
പാണ്ഡ്യന്മാരുടേതൊഴിച്ചുള്ള മറ്റെല്ലാ ആക്രമണങ്ങളും 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സംഭവിച്ചവയാണെന്നതിന്‌ 
വിശ്വാസയോഗ്യമായ തെളിവുകളില്ല. 


കേരളത്തിനെതിരായുണ്ടായ പാണ്ഡ്യാക്രമണത്തിന്റെ ചരിത്രം 


ആയ്രാജ്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അദ്ധ്യായത്തില്‍ 
പ്രതിപാദിക്കുന്നതാണ്‌. 


* ഏഴിമലയെ സംഘകൃതികളില്‍ പരമാര്‍ശിക്കുന്നത്‌ ഉയര്‍ന്ന മല 
എന്നര്‍ത്ഥമുള്ള 'ഏഴില്‍മലൈ' എന്ന പേരിലാണ്‌. ഏഴില്‍ എന്നതിലെ “- 
ല്‍' ഭാഷാപരിണാമത്തില്‍ ലോപിച്ചുപോയി. സംഘകാലത്തിനുശേഷം 
വന്ന നമ്പൂതിരിമാര്‍ ചാലൂക്യരെപ്പോലെ 'ഏഴിമലയെ' എലിമലയെന്നോ 
എഴുമല(ഏഴുമല)യെന്നോ തെറ്റിദ്ധരിച്ച 'മൂഷകശൈലമെന്നും 
'സപ്തതശൈല'മെന്നും സംസ്കൃതീകരിച്ചു. മദ്ധ്യകാല 

എം എലി, ഹിലി എന്നിങ്ങനെയാണ്‌ ഏഴിമലയെ 
വിളിക്കുന്നത്‌. യൂറോപ്യന്‍ രേഖകളില്‍ 402൩ ൧ 1211 അല്ലെങ്കില്‍ 1407 
214 എന്നു കാണാം. “” കൊങ്കാനം മഹാരാഷ്ട്രത്തിലെ കൊങ്കണമല്ല. ഇത്‌ 
തുളുനാട്ടിനു തെക്കുകിടക്കുന്ന ഏഴിമലയുടെ മറ്റൊരു പേരാണ്‌ 
(തുളുനാട്ടിനു വടക്കാണ്‌ മഹാരാഷ്ട്രത്തിലെ കൊങ്കണം). 
സമുദ്രതീരത്തുള്ള മല എന്ന്‌ കൊങ്കാനത്തിനര്‍ത്ഥം. ” പ്രൊഫ. 
ഇളംകുളം പി.എം. കുഞ്ഞന്‍പിള്ള, കേരളം അഞ്ചും ആറും 
നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍, പുറം 204. 


അദ്ധ്യായം ആറ്‌ 


മതങ്ങളുടെ സംഗമം 


ക രളത്തില്‍ ഒട്ടേറെ മതങ്ങള്‍ ഒന്നിച്ചുചേര്‍ന്നതിന്റെ കഥ 
വിജ്ഞാനപ്രദമായ ഒരു പഠനവിഷയമാണ്‌. 
അതിപ്രാചീനകാലത്തുതന്നെ ഭാരതത്തിലെ എല്ലാ 
മതങ്ങളുടെയും തത്ത്വചിന്താപദ്ധതികളുടെയും ഒരു 
സംഗമസ്ഥലമായിരുന്നു കേരളം. ഇന്ത്യയിലെ 
ജൈനബുദ്ധമതങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ ക്രിസ്തുമതം, യഹൂദമതം, 
ഇസ്ലാംമതം എന്നീ പ്രധാനപ്പെട്ട ലോകമതങ്ങളും കേരളത്തിന്റെ 
മണ്ണില്‍ വേരുറപ്പിച്ചു. പ്രസ്തുത മതങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
കേരളത്തിലുണ്ടായ വളര്‍ച്ചയുടെ ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചു നമുക്ക്‌ 
ഈ അദ്ധ്യായത്തില്‍ ഒരു സാമാന്യവലോകനം നടത്താം. 


ദ്രാവിഡമതം 
മതപരമായ സങ്കുചിതത്വമില്ലാത്ത ദ്രാവിഡാചാരങ്ങളായിരുന്നു 
പ്രാചീനകേരളീയര്‍ പിന്തുടര്‍ന്നിരുന്നത്‌. പ്രാകൃതമായ 


ആരാധനാനുഷ്ഠാനങ്ങളാല്‍ വ്യാമിശ്രമായിരുന്നു അവരുടെ 
ജീവിതരീതി. കുലദൈവങ്ങളെയും നദികളിലും വൃക്ഷങ്ങളിലും 
മലകളിലും മറ്റും കുടികൊള്ളുന്ന ശക്തികളെയും അവര്‍ 
ആരാധിച്ചുപോന്നു. ഗ്രാമങ്ങള്‍ക്കു കാവല്‍നില്‍ക്കുന്ന മറ്റു 
ദൈവങ്ങളും രോഗം കൊണ്ടുവരുന്ന പിശാചുക്കളും 
അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നു. ആട്ടവും പാട്ടുവുമായി നിവേദ്യം 
നല്കിയാണ്‌ അവര്‍ ഈ ദേവന്മാരെയും ദേവിമാരെയും 
പൂജിച്ചിരുന്നത്‌. സംഘകാലത്ത്‌ രാജാക്കന്മാരും 
സാമാന്യജനങ്ങളും ഇഷ്ടകാര്യലാഭത്തിനുവേണ്ടി കൊറ്റവൈ 
എന്ന സമരദേവിയെ (ദ്രാവിഡദുര്‍ഗ്ഗ) പ്രീതിപ്പെടുത്താന്‍ വലിയ 
പൂജകള്‍ നടത്തിയിരുന്നതായി നേരത്തെ പ്രസ്താവിച്ചു. 


പല്‍യാനൈ ച്ചെല്‍ കെഴു കുട്ടുവനെപ്പോലുള്ള 
ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ ഈ ദേവിക്ക്‌ ഇറച്ചിയും കള്ളും 
നിവേദിച്ചിരുന്നു. പ്രാചീനകേരളീയര്‍ പൂര്‍വ്വികന്മാരെയും 


ആരാധിച്ചിരുന്നതായി കാണാം. മരിച്ചുപോയ വീരന്മാര്‍ക്ക്‌ 


സ്മാരകശിലകള്‍ (നടുകല്‍) സ്ഥാപിക്കുകയും അവരെ 
പൂജിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നത്‌ ഇതിനു തെളിവാണ്‌. 
വൃക്ഷാരാധനയും സാധാരണമായിരുന്നു. ആല്‍മരത്തില്‍ 
ദേവന്മാരുടെ അധിവാസമുണ്ടെന്നു കരുതുകയും അതിനെ 
ഭക്തിപൂര്‍വ്വം പൂജിക്കുകയുംചെയ്തു. സംഘകാലത്ത്‌ 
കേരളത്തില്‍ നാഗാരാധന നിലവിലുണ്ടായിരുന്നതായി 
തെളിവില്ല. എ.ഡി. 7-ം ശതകംവരെ ഗണപതിപൂജയും 
ഇല്ലായിരുന്നു. 

ഇങ്ങനെ കേരളീയര്‍ ദ്രാവിഡാരാധനാസമ്പ്രദായങ്ങളുമായി 
കഴിഞ്ഞിരുന്ന കാലത്താണ്‌. ക്രിസ്തുവര്‍ഷം 
ആരംഭിക്കുന്നതിനു തൊട്ടുമുമ്പുള്ള ശതകങ്ങളില്‍ 
ജൈനബൌദ്ധഗ്രബാഹ്മണമതങ്ങള്‍ കേരളത്തിലേക്കു വന്നത്‌. 
ക്രമേണ ജനങ്ങളില്‍ ഒരു വിഭാഗം ഈ 
മതങ്ങളിലേക്കാകര്‍ഷിക്കപ്പെട്ടു. എന്നാല്‍ 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദ്യശതകങ്ങളില്‍ ബഹുഭൂരിപക്ഷം 
കേരളീയരും ദ്രാവിഡാചാരങ്ങള്‍തന്നെ 
തുടര്‍ന്നുപോന്നതായിട്ടാണ്‌ സംഘകാലകൃതികളില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാകുന്നത്‌. ഏതായാലും ജൈനബുദ്ധക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ 
ആരാധന നടത്തുകയും അതേസമയം വേദവിധിപ്രകാരമുള്ള 
കര്‍മ്മാനുഷ്ഠാനങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയും ചെയ്യത്തക്കവണ്ണം 
എല്ലാ മതങ്ങളോടും സമഭാവം പുലര്‍ത്തുമാറ്‌ 
വിശാലമനസ്കരായിരുന്നു അന്നത്തെ ജനങ്ങള്‍. 
കാലാന്തരത്തില്‍ കേരളത്തിലെ സ്വതന്ത്രസമുദായത്തില്‍ ഈ 
മൂന്നു മതങ്ങളും ക്രമപ്രവൃദ്ധമായ വികാസം നേടുകയും 
അവയുടെ മുദ്രകള്‍ കേരളസംസ്കാരത്തില്‍ 
അവശേഷിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ജൈനമതം 
ബി.സി. മൂന്നാം ശതകത്തിലായിരിക്കണം ജൈനമതം 
കേരളത്തില്‍ പ്രവേശിച്ചത്‌. മനര്യചക്രവര്‍ത്തിയായിരുന്ന 
ചന്ദ്രഗുപ്തമാര്യന്‍ (ബി.സി. 321-297) 1ാമത്തെ 
ഭരണവര്‍ഷത്തില്‍ സിംഹാസനം കൈവെടിഞ്ഞ്‌ ഭദ്രബാഹു 
എന്ന ജൈവസസന്ന്യാസിയോടൊപ്പം മൈസൂറിലെ 


ശ്രവണബെള്‍ഗൊളയില്‍ വന്നിരുന്നതായി പറയപ്പെടുന്നു. 
ചന്ദ്രഗുപ്തനും ഭദ്രബാഹുവും അവിടെ താമസിക്കുന്ന കാലത്ത്‌ 
അവര്‍ ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ ജൈനമതം പ്രചരിപ്പിച്ചുതുടങ്ങി 


എന്നാണ്‌ ജൈനരുടെ വിശ്വാസം. ചന്ദ്രഗുപ്തമാര്യന്‍ 
ശ്രവണബെള്‍ഗാഈളവരെ മാത്രമേ വന്നുള്ളൂ എങ്കിലും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനുഗാമികൾ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ 


വിവിധസ്ഥലങ്ങള്‍ സന്ദര്‍ശിക്കുകയുണ്ടായി. പ്രശാന്തമായ 


ധ്യാനസ്ഥലം കണ്ടുപിടിക്കുകയായിരുന്നു. ജൈനമതത്തിലേക്ക്‌ 
ആളുകളെ ചേര്‍ക്കുകയായിരുന്നില്ല, അവരുടെ പ്രധാന ലക്ഷ്യം. 
ഈ സാഹചര്യത്തിലായിരിക്കാം കേരളത്തിലേക്കും ജൈനമതം 
കടന്നുവന്നത്‌. ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആരംഭശതകങ്ങളില്‍ 
ജൈനമതത്തിന്‌ കേരളീയജനങ്ങളുടെമേല്‍ നല്ല 
സ്വാധീനശക്തിയുണ്ടായിരുന്നു. ചില രാജാക്കന്മാര്‍ അതിനെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയുംചെയ്തു. ചിലപ്പതികാരത്തിന്റെ 
കര്‍ത്താവായ ഇളംകോഅടികള്‍ ജൈനമതക്കാരനായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആസ്ഥാനമായ തൃക്കണാമതിലകം(തമിഴ്‌ 
സാഹിത്യത്തിലെ കണവായില്‍കോട്ടം) അക്കാലങ്ങളില്‍ 
ജൈനമതത്തിന്റെയും ജൈനവിജ്ഞാനത്തിന്റെയും 
കേന്ദ്രമെന്നനിലയില്‍ പ്രസിദ്ധി നേടി. 

പ്രാചീന കേരളത്തില്‍ പല ജൈനക്ഷേത്രങ്ങളും 
ഉണ്ടായിരുന്നു. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ഹിന്ദുക്ഷേത്രങ്ങളായിത്തീര്‍ന്ന 
അവയില്‍ ചിലത്‌ ഇന്നും നിലനില്ക്കുന്നുണ്ട്‌. മേല്പറഞ്ഞ 
മതിലകത്ത്‌, ചുറ്റും ഒട്ടേറെ ഉപക്ഷേത്രങ്ങളോടുകൂടിയ 
സുപ്രസിദ്ധമായ ഒരു ജൈനക്ഷേത്രമുണ്ടായിരുന്നു. അതു 
പിന്നീടു ഹിന്ദുക്ഷേത്രമായി. എ.ഡി. 1400മാണ്ടിനടുത്ത 
കാലങ്ങളില്‍ മതിലകംക്ഷേത്രത്തില്‍ (ബാഹ്മണര്‍ 
പ്രവേശിക്കുമായിരുന്നില്ലെന്ന്‌ കോകസന്ദേശത്തില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. ഒരു കാലത്ത്‌ ജൈനക്ഷേത്രമായിരുന്നു 
എന്നതാവണം കാരണം. ഭരതപ്രതിഷ്ഠയുള്ള കൂടല്‍മാണിക്കം 
ക്ഷേത്രം(ഇരിങ്ങാലക്കുട) ഒരുകാലത്ത്‌ 
ജൈനക്ഷേത്രമായിരുന്നെന്നും ജൈനമതത്തിന്റെ 
അപചയകാലത്താണ്‌ അതു ഹിന്ദുദേവാലയമായതെന്നും ചില 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ആ ക്ഷേത്രത്തിലെ 
ആദ്യത്തെ പ്രതിഷ്ഠ ഭരതേശ്വരന്‍ എന്ന 
ദിഗംബരജൈനന്റേതായിരുന്നു എന്നാണ്‌ അവരുടെ വാദം. ഈ 
ഭരതേശ്വരന്റെ പ്രതിമ ശ്രവണബെള്‍ഗൊളയിലുണ്ട്‌. ജൈനമതം 
ക്ഷയോന്മമുഖമായപ്പോള്‍ കേരളീയരുടെ സമന്വയബുദ്ധി, 


യാഥാസ്ഥിതിക ജൈനന്മാരുടെ വികാരങ്ങളെ 
വേദനിപ്പിക്കാതെകണ്ടും ഹിന്ദുമതാനുയായികളെ 
പ്രീണിപ്പിച്ചുകൊണ്ടും ഭരതേശ്വരജൈനക്ഷേത്രത്തെ 
ഹിന്ദുക്ഷേത്രമാക്കി രാമാനുജനായ ഭരതനു 
സമര്‍പ്പിച്ചതായിരിക്കണം. 

പെരുമ്പാവൂരിനടുത്ത്‌ കല്ലില്‍ എന്ന സ്ഥലത്ത്‌ 


ഗുഹാനിര്‍മ്മിതമായ ഒരു ജൈനക്ഷേത്രമുണ്ട്‌. ആ സ്ഥലം പണ്ട്‌ 
ഒരു ജൈനകേന്ദ്രമായിരുന്നു. ക്ഷേത്രത്തില്‍ പാര്‍ശ്വനാഥന്റെയും 
മഹാവീരതീര്‍ത്ഥങ്കരന്റെയും പത്മാവതീദേവിയുടെയും 
(പത്തിനി) പ്രതിമകള്‍ കാണാം. ഇന്ന്‌ 


ഭഗവതിക്ഷേത്രമായിക്കരുതി ഹിന്ദുക്കള്‍ അവിടെ ആരാധന 
നടത്തുന്നു. നമ്പൂതിരി(്രാഹ്മണരാണ്‌ പുരോഹിതന്മാര്‍. 
അവിടെയുള്ള ജൈനദേവന്മാരെയാണ്‌ ആരാധിക്കുന്നത്‌ എന്ന 
സങ്കല്ത്തില്‍ ജൈനരും ആ ക്ഷേത്രം സന്ദര്‍ശിക്കാറുണ്ട്‌. 
വയനാട്ടിലെ ഗണപതിവട്ടം അഥവാ സുല്‍ത്താന്‍ബത്തേരി, 
മാനന്തവാടി മുതലായ സ്ഥലങ്ങള്‍ പഴയ കേരളത്തിലെ 
പ്രധാനപ്പെട്ട ജൈനകേന്ദ്രങ്ങളായിരുന്നു. 
സുല്‍ത്താന്‍ബത്തേരിക്കടുത്തുള്ള എടയ്ക്കല്‍ ഗുഹയില്‍ 
കടമ്പരുടെയും ഹോയ്സാലന്മാരുടെയും ശാസനങ്ങളുണ്ട്‌. 
എഏടയ്ക്കല്‍മലയുടെ മുടിയിലുള്ള ഭഗവതിക്ഷേത്രം ഒരുകാലത്ത്‌ 
ജൈനക്ഷേത്രമായിരുന്നിരിക്കണം. മഹാവീരന്റെയും 
പാര്‍ശ്വനാഥന്റെയും ശിലാവിഗ്രഹങ്ങളുള്ള ഒരു പഴയ 
ജൈനക്ഷേത്രം നിശ്ശേഷം തകര്‍ന്ന നിലയില്‍ ആലത്തൂര്‍ 
താലൂക്കിലെ കാവശ്ശേരി അംശത്തില്‍ 1959-ല്‍ 
കണ്ടെത്തുകയുണ്ടായി. കാസര്‍കോടുതാലൂക്കിലെ 
ബന്‍ഗ്രമഞ്ചേശ്വരത്ത്‌, ഏതാനും ജൈനകുടുംബങ്ങള്‍ 
ആരാധിച്ചുവന്ന പഴയ രണ്ടു ജൈനബസ്തികള്‍ ഇപ്പോഴുമുണ്ട്‌. 

ഇന്നത്തെ കേരളത്തില്‍ അവശേഷിക്കുന്ന ഈ 
ജൈനക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ ചിതറാല്‍ഗ്രാമത്തിലെ 
തമിഴ്നാട്ടിലെ(കന്യാകുമാരി ജില്ല) തിരുച്ചാരണത്ത്‌ 
ഭഗവതിക്ഷേത്രവും പണ്ട്‌ ഒരു ജൈനകേന്ദ്രമായിരുന്നു. 
പാര്‍ശ്വനാഥന്റെയും മഹാവീരന്റെയും മറ്റു 
തീര്‍ത്ഥങ്കരന്മാരുടെയും പത്മാവതീദേവിയുടെയും പ്രതിമകള്‍ 
ഇപ്പോഴും അവിടെ കാണാം. ഒരുകാലത്ത്‌ 
വിദൂരദേശങ്ങളില്‍നിന്നുപോലും തീര്‍ത്ഥാടകരെ 
ആകരര്‍ഷിക്കത്തക്കവണ്ണം വിഖ്യാതമായിരുന്നു ഈ ക്ഷേത്രം. 
ആയ്രാജാവായ വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍(885 925) ഈ 
ക്ഷേത്രത്തിലേക്കു പല സംഭാവനകളും നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. 14-ാം 
ശതകത്തിലാണ്‌ ഇതു ഭഗവതിക്ഷേത്രമായി മാറിയത്‌. 
നാഗര്‍കോവിലിലെ നാഗരാജക്ഷേത്രം 16-ാം ശതകംവരെ 
ജൈനക്ഷേത്രമായിരുന്നു. വേണാട്ടുരാജാവായ 
ഭൂതലവീരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡ൯ന്‍(1516-1535) 16-ാം ശതകത്തിന്റെ 
ആരംഭത്തില്‍ ഈ ക്ഷേത്രത്തിന്‌ വസ്തുവകകള്‍ ദാനം 


ചെയ്യുകയുണ്ടായി. അന്ന്‌ ഗുണവീരപണ്ഡിതര്‍, 
കമലവാഹനപണ്ഡിതര്‍ എന്ന രണ്ടു 
ജൈനപണ്ഡിതന്മാരായിരുന്നു ക്ഷേത്രഭരണം 
നിര്‍വൃഹിച്ചിരുന്നത്‌. 15891൦ ആണ്ടോടുകൂടി ഇത്‌ 


നാഗരാജക്ഷേത്രമായി. പാര്‍ശ്വനാഥന്‍തന്നെ അനന്തനായിരി 
ക്കാം. ഹൈന്ദവദേവാലയമായതോടുകൂടി തുളുനാട്ടുപോറ്റിമാര്‍ 
ശാന്തിക്കാരായി. 


കേരളത്തില്‍ കാണുന്ന ജൈനക്ഷേത്രങ്ങളും അവയുടെ 


അവിശിഷ്ടങ്ങളും ഒരുകാലത്ത്‌ ജൈനമതത്തിനു 
കേരളീയര്‍ക്കിടയിലുണ്ടായിരുന്ന പ്രചാരത്തിന്റെ 
തെളിവുകളാണ്‌. എ.ഡി. റാം ശതകത്തില്‍ 
ശൈവവൈഷ്ണവമതങ്ങള്‍ ശക്തിപ്രാപിച്ചതോടുകൂടി 


കേരളത്തില്‍ ജൈനമതം ക്ഷയിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. എങ്കിലും 165ാം 
നൂറ്റാണ്ടുവരെ അതു നിലനില്ക്കുകയും ആ നൂറ്റാണ്ടില്‍ 
മിക്കവാറും നാമാവശേഷമാവുകയും ചെയ്തു. ജൈനമതം 
കേരളസംസ്്‌കാരത്തില്‍ സ്ഥിരമുദ്രകളൊന്നും പരിപ്പിച്ചിട്ടില്ല. 
മലബാറിലെ ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും മുസ്ലിംപള്ളികളുടെയും 
വാസ്തുശില്പത്തില്‍ അതിന്റെ ചില പ്രേരണകള്‍ കാണാം. 
ജൈനവാസ്തുശില്ലത്തിന്റെ മാതൃകയിലാണ്‌ മലബാറിലെ 
ഹൈന്ദവക്ഷേത്രങ്ങളെന്നല്ല, മുസ്ലിംദേവലായങ്ങള്‍പോലും 
നിര്‍മ്മിച്ചിട്ടുള്ളത്‌ ഏന്ന വസ്തുത ലോഗന്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു 

ഉത്തര കേരളത്തില്‍ വയനാട്ടിലും കാസര്‍കോട്ടും 


പുരാതനമായ ചില ജൈനകുടുംബങ്ങള്‍ ഇന്നും 
താമസമുണ്ടെന്നും ആലപ്പുഴ, മട്ടാഞ്ചേരി തുടങ്ങിയ 
വാണിജ്യകേന്ദ്രങ്ങളിലെ വ്യാപാരികളായ ചില 


ഗുജറാത്തികുടുംബങ്ങള്‍ ജൈനമത വിശ്വാസികളാണെന്നുമുള്ള 
വസ്തുത ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. 


ബുദ്ധമതം 
ജൈനമതംപോലെ ബുദ്ധമതവും പഴയകാലത്തു കേരളത്തില്‍ 
പ്രചരിച്ചിരുന്നു. ചോള ചേര-പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാര്‍ തങ്ങളുടെ 
രാജ്യങ്ങളില്‍ രോഗാര്‍ത്തരായ മനുഷ്യരുടെയും മൃഗങ്ങളുടെയും 
ചികിത്സയ്ക്കുവേണ്ട സൌകര്യങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നതായി 
അശോകന്റെ ശാസനങ്ങളിലൊന്നില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. ചില 
ബുദ്ധസന്ന്യാസിസംഘങ്ങള്‍ ബുദ്ധസിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ 
പ്രചാരണത്തിനു തെക്കെ ഇന്ത്യയില്‍ വന്നിരുന്നതായി 
പറയപ്പെടുന്നു. അശോകന്റെ ഭരണകാലമായ ബി.സി. മൂന്നാം 
ശതകത്തില്‍ത്തന്നെ ബുദ്ധമതം കേരളത്തില്‍ എത്തിയതായി 
കണക്കാക്കാം. ബുദ്ധസന്ദേശം പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ 
ബദദ്ധസന്ന്യാസികള്‍ ചെയ്ത പ്രയത്നങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ധാരാളം 
പരമാര്‍ശങ്ങള്‍ സംഘകാലത്തെ തമിഴ്കൃതികളിലുണ്ട്‌. 
'മണിമേഖല' തികച്ചും ഒരു ബരദ്ധകാവ്യമാണ്‌. അത്‌ 
ബുദ്ധതത്ത്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള വിശദമായ ചര്‍ച്ചകള്‍ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. ദക്ഷിണാപഥത്തിലെങ്ങും പ്രശസ്തി നേടിയ 
ഒരു ബുദ്ധചൈത്യം വഞ്ചിയില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതായി 
നമുക്കറിയാം. അതിന്റെ “ആകാശസ്പര്‍ശികളായ 
പ്രാസാദാഗ്രങ്ങ'ളെപ്പറ്റി മണിമേഖലയില്‍ പറയുന്നു. 


കേരളത്തിലെ ഒരു പള്ളിബാണപ്പെരുമാള്‍ 
സിംഹാസനമുപേക്ഷിച്ചു ബുദ്ധമതം സ്വീകരിച്ചതായി 
ഐതിഹ്യമുണ്ട്‌. ഈ ഐതിഹ്യവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടവയാണ്‌ 
കോട്ടയം താലൂക്കിലെ കിളിരൂര്‍ ക്ഷേത്രവും കുട്ടനാട്ടെ 


നീലമ്പേരൂര്‍ ക്ഷേത്രവും. പെരുമാള്‍ സിംഹാസനം 
കൈവെടിഞ്ഞ്‌ ആദ്യം കിളിരൂരും അവിടെനിന്നു നീലമന്വേരൂരും 
വന്നെന്നാണു പറയുന്നത്‌. അദ്ദേഹം അന്ത്യകാലം 
കഴിച്ചുകൂട്ടിയത്‌ നീലമന്വേരൂരായിരുന്നത്രേ. 
പള്ളിബാണപ്പെരുമാളിന്റെ സ്മാരകാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ഈ 
ഐതിഹ്യത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നവയായി രണ്ടിടത്തുമുണ്ട്‌. 
കിളിരൂര്‍, കുട്ടംപേരൂര്‍, കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ തുടങ്ങിയ 
ഭഗവതിക്ഷേത്രങ്ങള്‍ ഒരുകാലത്ത്‌ 
ബരദ്ധദേവാലയങ്ങളായിരുന്നു എന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. 
തൃശൂര്‍നിന്ന്‌ 2] മൈല്‍ കിഴക്കുള്ള പരുവശ്ശേരി 


ദുര്‍ഗ്ഗാക്ഷേത്രത്തില്‍നിന്നു ധ്യാനലീനനായ ബുദ്ധന്റെ ഒരു 
വിഗ്രഹം കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. കൊല്ലം ജില്ലയിലെ കുന്നത്തൂര്‍- 
കരുനാഗപ്പള്ളി താലൂക്കുകളില്‍നിന്നും ആലപ്പുഴ ജില്ലയിലെ 
മാവേലിക്കര-അമ്പലപ്പുഴ താലൂക്കുകളില്‍നിന്നും കിട്ടിയിട്ടുള്ള 
അസംഖ്യം ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങള്‍, കേരളത്തിന്റെ ഈ ഭാഗത്തു 
ബുദ്ധമതത്തിനുണ്ടായിരുന്ന വമ്പിച്ച പ്രചാരത്തെയാണു 
കാണിക്കുന്നത്‌. ശ്രീമൂലവാസമായിരുന്നു ഈ പ്രദേശങ്ങളിലെ 
പ്രധാന ബുദ്ധകേന്ദ്രം. ഇത്‌ കടല്‍ക്ഷോഭത്തില്‍പ്പെട്ടു 
നശിച്ചുപോയി. ശ്രീമൂലവാസം ഒരുകാലത്ത്‌ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ 
ഏറ്റവും പ്രസിദ്ധമായ ബുദ്ധമതതീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രമായിരുന്നു. 
ആയ്രാജാവായ വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍(885-925) 
ശ്രീമൂലവാസക്ഷേത്രത്തിനു സംരക്ഷണം നല്കിയിരുന്നതിനു 
തെളിവാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പാലിയം ചെപ്പേട്‌. ഈ 
ശാസനപ്രകാരം ദക്ഷിണകേരളത്തില്‍ വമ്പിച്ച ഭൂസ്വത്ത്‌ 
അദ്ദേഹം ശ്രീമൂലവാസം ക്ഷേത്രത്തിനു നല്കി. ബുദ്ധനെയും 
ധര്‍മ്മത്തെയും സംഘത്തെയും അനുസ്മരിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഈ 


ശാസനത്തിലെ മംഗളാചരണം വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‌ 
ബുദ്ധമതത്തോടുണ്ടായിരുന്ന അഗാധമായ 
ഭക്തിവിശ്വാസങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉദാഹരണമാണ്‌. സംസ്കൃതകാവ്യമായ 
'മൂഷകവംശത്തിലും ശ്രീമൂലവാസത്തെക്കുറിച്ച്‌ 


പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. വിക്രമരാമന്‍ എന്ന മൂഷകരാജാവ്‌ ഈ 
പ്രശസ്ത ക്ഷേത്രത്തെ കടല്‍ക്ഷോഭത്തില്‍നിന്ന്‌ കല്‍ച്ചിറ കെട്ടി 
രക്ഷിച്ചു. മറ്റൊരു മൂഷകരാജാവായ വലഭന്‍ ചോളരുമായുള്ള 
യുദ്ധത്തില്‍ കേരളരാജാവിനെ സഹായിക്കാന്‍ സൈന്യസമേതം 
ദക്ഷിണകേരളത്തിലേക്കു പോയപ്പോള്‍, യാത്രാമദ്ധ്യേ 
ശ്രീമൂലവാസം സന്ദര്‍ശിക്കുകയുണ്ടായി. 


മൂഷകവംശത്തില്‍നിന്നുള്ള തെളിവുകള്‍വച്ചുകൊണ്ട്‌, 
ശ്രീമൂലവാസം ഉത്തരകേരളത്തിലായിരുന്നു എന്നു ചില 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ പറയുന്നു. അമ്പലപ്പുഴയ്ക്കും തൃക്കുന്നപ്പുഴയ്ക്കും 
ഇടയ്ക്കായിരുന്നു എന്നു പറയുന്നതാണ്‌ ചരിത്രപരമായി 
ശരിയാവുക. ഈ പ്രദേശങ്ങളില്‍നിന്നു കിട്ടിയിട്ടുള്ള 
ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങള്‍, ഇവിടം ഒരുകാലത്തു ബുദ്ധമതത്തിന്റെ 
വിഹാരംഗമായിരുന്നു എന്നതിനു തെളിവാണല്ലോ. എം. ഫാച്ചര്‍ 
ഗാന്ധാരത്തില്‍നിന്നു കണ്ടെടുത്ത ലോകേശ്വരചിത്രത്തില്‍ 
കാണുന്ന 'ദക്ഷിണാപഥേ മൂലവാസ ലോകനാഥ' എന്ന ലിഖിതം, 
പ്രാചീനകാലത്തു ബുദ്ധമതതീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രമെന്ന നിലയില്‍ 
ശ്രീമൂലവാസത്തിനുണ്ടായിരുന്ന പ്രശസ്തിക്കു ദൃഷ്ടാന്തമാണ്‌. 
10-ം ശതകത്തിനുശേഷം ഈ കേന്ദ്രം നാമാവശേഷമായി. ആ 
കാലമായപ്പോഴേക്ക്‌, ഏതാണ്ട്‌ അതേ 
അക്ഷാംശരേഖയില്‍ത്തന്നെ കിഴക്കേ സമുദ്രതീരത്ത്‌ 
നാഗപ്പട്ടണത്ത്‌ ചൂഡാമിവര്‍മ്മവിഹാരം എന്ന പ്രശസ്ത 
ബുദ്ധക്ഷേത്രം ഉയര്‍ന്നുവന്നു. 


പ്രാചീന കേരളത്തിലെ ഹൈന്ദവരാജാക്കന്മാര്‍ 
അന്യമതങ്ങളുടെ നേര്‍ക്കു സംസ്്‌കാരവികസ്വരമായ 
സഹിഷ്ണുതാനയം കൈക്കൊള്ളുകയും 
സങ്കുചിതബുദ്ധിയെന്ന്യേ ബുദ്ധക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കു സംരക്ഷണം 
നല്‍കുകയും ചെയ്തു. റാം ശതകത്തില്‍ 


ശങ്കരാചാര്യരെപ്പോലുള്ള വൈദികമതപരിഷ്കര്‍ത്താക്കളുടെ 
നിരന്തരവും സുശക്തവുമായ എതിര്‍പ്പുകളെ നേരിടാനാകാതെ 
ബുദ്ധമതം ദുര്‍ബലമായി. കുറെക്കാലംകൂടി പിടിച്ചുനില്ക്കാന്‍ 
ശ്രമിച്ചെങ്കിലും 125൦ ശതകത്തില്‍ അതു നിശ്ശേഷം 
അന്തര്‍ദ്ധാനംചെയ്തു. ബുദ്ധമതം കേരളത്തില്‍നിന്നു 
തിരോഭവിച്ചെങ്കിലും അതിന്റെ ശാശ്വതമുദ്രകള്‍ 
കേരളീയസമുദായത്തില്‍ പതിഞ്ഞുകിടപ്പുണ്ട്‌. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ബുദ്ധമതത്തെ അതിന്റെ ദര്‍ശനീയമായ ഉത്സവങ്ങളോടും 
ആരാധനാക്രമങ്ങളോടുംകൂടി ഹിന്ദുമതം ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയാണു 
ചെയ്തത്‌. കേരളത്തിലെ ക്ഷേത്രാരാധനകളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ദേവവിഗ്രഹങ്ങള്‍, ആറാട്ടുകള്‍, ഉത്സവങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവ 
ബുദ്ധമതത്തില്‍നിന്നു വന്നുചേര്‍ന്നവയാണ്‌. കൊല്ലം-ആലപ്പുഴ 
ജില്ലകളിലെ ഉത്സവച്ചടങ്ങായ കെട്ടുകാഴ്ച അഥവാ 
കുതിരക്കെട്ട്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. 
ചുറ്റുമുള്ള കരക്കാര്‍ 25 അടി മുതല്‍ 150 അടിവരെ ഉയരമുള്ള 
കെട്ടുകുതിരകളുമായി ക്ഷേത്രങ്ങളിലേക്കു വരുന്നത്‌ 
കെട്ടുകാഴ്ചയുടെ ഒരു പ്രത്യേകതയാണ്‌. ബുദ്ധമതവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌ കെട്ടുകാഴ്ച്ചയെന്നു കരുതാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌. 
ഏ.ഡി. ടാം ശതകത്തിലെ ചീനസഞ്ചാരിയായ ഫാഹിയാന്‍ 


പാടലീപുത്രത്തില്‍ കണ്ട ബുദ്ധമതോത്സവത്തിനും 
കെട്ടുകാഴ്ചയ്ക്കും തമ്മിലുള്ള സാദൃശ്യം പ്രകടമാണ്‌. 

ശാസ്താവ്‌ അഥവാ അയ്യപ്പന്‍ ഹിദ്ദുദേവനാക്കപ്പെട്ട 
ബുദ്ധനാണെന്നും ശബരിമലയിലെ 
ശാസ്താക്ഷേത്രത്തിലേക്കുള്ള തീര്‍ത്ഥാടനത്തില്‍ 
ബുദ്ധമതാചാരങ്ങളാണ്‌ മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നതെന്നും ചില 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. അയ്യപ്പഭക്തന്മാര്‍ 
തീര്‍ത്ഥാടനത്തിനുമുമ്പ്‌ രണ്ടുമാസക്കാലം അക്രമരാഹിത്യവും 
സസ്യഭക്ഷണവും വിഷയവൈമുഖ്യവും കൃത്യമായി 
ശീലിക്കാറുണ്ട്‌. ഇത്‌ അഹിംസ എന്ന ബുദ്ധതത്ത്വത്തെ 
അനുസ്മരിപ്പിക്കുന്നു. കൂടാതെ ശബരിമലഭക്തന്മാര്‍ 
വ്രതകാലത്തും തീര്‍ത്ഥാടനവേളയിലും ജാതി വ്ൃത്യാസം 
പരിഗണിക്കാറേയില്ല. ഇത്‌ ബുദ്ധമതത്തിന്റെ 
ജാതിയില്ലായ്മയ്ക്കും സര്‍വ്വസാഹോദര്യത്തിനും ചേര്‍ന്നതാണ്‌. 
അതുപോലെ, ലക്ഷക്കണക്കിനു ഭക്തന്മാരുടെ 
കണ്ഠത്തില്‍നിന്നുയരുന്ന 'ശരണമയ്യപ്പാ' വിളികള്‍ 
ബുദ്ധമതത്തിലെ 'ശരണത്രയ'ത്തെയാണ്‌ ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കുക. 
ശബരിമലക്ഷേത്രംപോലുള്ള കേരളത്തിലെ സുപ്രസിദ്ധ 
ശാസ്ത്രാക്ഷേത്രങ്ങള്‍ വനാന്തര്‍ഭാഗങ്ങളിലാണ്‌ സ്ഥിതി 
ചെയ്യുന്നത്‌ എന്ന വസ്തുതയും ശാസ്താവും ബുദ്ധനും 
ഒന്നാണെന്നതിനു തെളിവായി ചൂണ്ടിക്കാണിക്കാം. 
എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ ജീവിതത്തിന്റെ തിരക്കില്‍ നിന്നകന്ന 
ഏകാന്തശാന്തമായ സ്ഥലങ്ങളാണല്ലോ ബുദ്ധസന്ന്യാസിമാര്‍ 
ധ്യാനത്തിനു തെരഞ്ഞെടുത്തിരുന്നത്‌. ശാസ്താവിഗ്രഹത്തിനും 
ബുദ്ധവിഗ്രഹത്തിനും തമ്മില്‍ ഇരുപ്പിലും രൂപത്തിലും 
സാമ്യമുണ്ടെന്ന കാര്യവും ചിലര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. ഈ 
വാദഗതികളെല്ലാം എല്ലാ പണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കും ഒരുപോലെ 
സ്വീകാര്യമല്ലെങ്കിലും കേരളത്തിലെ അയ്യപ്പാരാധനത്തിന്റെ 
വികാസത്തില്‍ ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സ്വാധീനശക്തി 
നിഷേധിക്കാനാവില്ല. കേരളത്തിലെ നാഗാരാധനം 
ബുദ്ധമതവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണെന്ന്‌ മറ്റൊരഭിപ്രായവും ഉണ്ട്‌. 
ബര്‍മ്മ, മലേഷ്യ തുടങ്ങി ലോകത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ 
വസിക്കുന്ന ബുദ്ധമതക്കാർ നാഗാരാധകരായിരുന്നു എന്ന 
വസ്തുത ഈ വാദത്തിന്‌ ഉപോദ്ബലകമാണ്‌. 

ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സ്വാധീനശക്തി മറ്റു രംഗങ്ങളിലും കാണാം. 
ആയുര്‍വേദചികിത്സാപദ്ധതിക്ക്‌ കേരളത്തിലുള്ള വമ്പിച്ച 


പ്രചാരം ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സംഭാവനയാണ്‌. 
ബുദ്ധവിഹാരങ്ങളില്‍ പലതും ധര്‍മ്മചികിത്സാ 
കേന്ദ്രങ്ങളുമായിരുന്നു. തിരുവിഴാ ശിവക്ഷേത്രത്തിലും 


തകഴിയിലെ ശാസ്താക്ഷേത്രത്തിലും ശാരീരികവും 


മാനസികവുമായ രോഗം പിടിപെട്ട്‌ ഭക്തന്മാര്‍ക്ക്‌ മരുന്നും 
എണ്ണയും നല്കുന്ന സമ്പ്രദായം ഇന്നും നിലവിലുണ്ട്‌. ഇത്‌ 
ഒരുകാലത്ത്‌ ആ പ്രദേശങ്ങളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന 
ബുദ്ധവിഹാരങ്ങളുടെ ആതുരസേവനത്തിന്റെ 
പാരമ്പര്യത്തില്‍പ്പെട്ടതാവണം. ബഈദ്ധപണ്ഡിതനായ 
വാഗ്ദഭടന്റെ 'അഷ്ടാംഗഹ്യദയം' എന്ന ആയുര്‍വേദഗ്രന്ഥത്തിന്‌ 
കേരളത്തിലുള്ള പ്രചുരപ്രചാരവും ഇവിടെ 
എടുത്തുപറയേണ്ടതുണ്ട്‌. കേരളത്തില്‍ സാക്ഷരത്വം 
വിജ്ഞാനവും വളര്‍ത്തിയെടുക്കുന്നതില്‍ ബുദ്ധമതം വഹിച്ച 
പങ്ക്‌ അതിമഹത്താണ്‌. കേരളത്തിലെ 
വിദ്യാഭ്യാസപ്രവര്‍ത്തകരില്‍ അഗ്രേസരന്മാരായിരുന്നു 
ബുദ്ധസന്ന്യാസിമാര്‍. ബുദ്ധവിഹാരങ്ങളോടു ചേര്‍ന്ന്‌ 
പാഠശാലകളോ കലാശാലകളോ ഉണ്ടായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ അവ 
വിജ്ഞാനദാനത്തിന്റെ കേന്ദ്രങ്ങളായും പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. 
പ്രാഥമികവിദ്യാലയങ്ങള്‍ക്കു മലയാളത്തില്‍ പറഞ്ഞിരുന്ന 
'എഴുത്തുപള്ളി' എന്ന പേരും ബുദ്ധമതവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. ബുദ്ധമതക്കാർ തങ്ങളുടെ വിഹാരങ്ങളെ 
'പള്ളി' എന്നാണു വിളിച്ചിരുന്നത്‌. കേരളീയര്‍ അനന്തരകാലത്ത്‌ 
ബുദ്ധമതക്കാരെ അനുകരിച്ചാണ്‌ ഹൈന്ദവദേവാലയങ്ങളോടു 
ചേര്‍ത്തു വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങള്‍ നടത്തിയത്‌ എന്നു 
കരുതുന്നതില്‍ തെറ്റില്ല. കേരളത്തിലെ സാഹിത്യത്തിന്റെയും 
കലകളുടെയും വികാസത്തിലും ബുദ്ധമതത്തിന്റെ 
സ്വാധീനശക്തി തെളിഞ്ഞുകാണാം. കലയിലും 
വാസ്തുവിദ്യയിലും ഉണ്ടായ ബുദ്ധമതപ്രേരണയുടെ ചില 
പാടുകള്‍ കേരളീയക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ദൃശ്യമാണ്‌. ഈ നാട്ടില്‍ 
വളരെ പ്രചാരത്തിലിരിക്കുന്ന “അമരകോശം' എന്ന 
സംസ്കൃതകോശഗ്രന്ഥത്തിന്റെ കര്‍ത്താവായ അമരസിംഹൻ 
ബുദ്ധമതക്കാരനായിരുന്നു. കാലക്രമത്തില്‍ 
മലയാളപദങ്ങളായി പരിണമിച്ച പാലിവാക്കുകളുടെ ആധിക്യം, 
പാലിഭാഷ സംസാരിച്ചിരുന്ന ബുദ്ധമതക്കാരുമായി 
പഴയകാലത്തു കേരളീയര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന അടുത്ത 
ബന്ധത്തിനു തെളിവാണ്‌. ബുദ്ധമതം 
ആധുനികകാലത്തുപോലും കേരളീയകവികള്‍ക്ക്‌ 
ഇതിവൃത്തങ്ങള്‍ നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. മഹാകവി കുമാരനാശാനെ 
ബുദ്ധമതം നല്ലപോലെ സ്വാധീനിച്ചിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ശ്രീബുദ്ധചരിത്രം, ചണ്ഡാലഭിക്ഷകി, കരുണ എന്നീ കാവ്യങ്ങള്‍ 
അക്കാര്യം വിളംബരം ചെയ്യുന്നു. പൊതുവേ പറഞ്ഞാല്‍, 
കേരളത്തിലെ ജനജീവിതത്തിന്റെയും 
സംസ്കാരത്തിന്റെയുംമേല്‍ ബുദ്ധമതത്തിനുള്ള സ്വാധീനശക്തി 
അഗാധവും വ്യാപകവുമാണ്‌. 


കേരളത്തിന്റെ ആര്യവത്കരണം 
കേരളത്തിന്റെ ആര്യവത്കരണം മന്ദമെങ്കിലും അനുസ്യൂതമായ 
ഒരു പ്രക്രിയയായിരുന്നു. “ആയുധങ്ങളുടെ ശക്തികൊണ്ടജല്ല, 
സമാധാനത്തിന്റെ നയോപായങ്ങള്‍കൊണ്ടായിരുന്നു' 
കാശലത്തില്‍ അതു സാധിച്ചത്‌. 'വടക്കുനിന്നുവന്ന 
ബ്രാഹ്മണരുടെ മുന്തിയ ബുദ്ധിശക്തിയുടെയും 
ഭരണവൈദഗ്ദ്ധത്തിന്റെയും മുന്‍പില്‍ ഇവിടത്തെ 
ദ്രാവിഡവര്‍ഗ്ഗക്കാർ നിശ്ശേഷം കീഴടങ്ങുന്നതുവരെ അതു 
നീണ്ടുനിന്നു. ആര്യന്മാര്‍ കേരളത്തില്‍ എന്നാണു വന്നതെന്നും 
അവരുടെ ആഗമനം കേരളീയ സാമൂഹജീവിതത്തെ 
എങ്ങനെയാണു ബാധിച്ചതെന്നുമുള്ള കാര്യങ്ങള്‍ എത്രയോ 
ചര്‍ച്ചചെയ്യപ്പെട്ടവയാണ്‌. വൈദികബ്രാഹ്മണര്‍ 
മലബാറിലെത്തിയത്‌ എ.ഡി. 8ാം ശതകത്തിന്റെ 
ആദ്യവര്‍ഷങ്ങളിലാണെന്നും തുളുനാട്ടില്‍നിന്നു കടല്‍ത്തീരം 
വഴിയാണ്‌ അവര്‍ വന്നതെന്നും ലോഗന്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ നോട്ടത്തില്‍, ആര്യന്മാര്‍ ഏ.ഡി 605-നു മുന്‍പ്‌ 
തെക്കോട്ടു വന്നിരുന്നില്ല. ലോഗന്‍ പറയുന്ന കാലഘട്ടത്തില്‍ 
തെക്കന്‍ കര്‍ണ്ണാടകപ്രദേശത്തുനിന്നു കേരളത്തിലേക്കു 
വലിയതോതില്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ 
കുടിയേറിപ്പാർക്കുകയുണ്ടായെങ്കിലും എ.ഡി 8-ാം ശതകത്തിനു 
മുന്‍പുള്ള ഘട്ടങ്ങളില്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ കേരളത്തിലേക്കു 
വന്നിരുന്നില്ല എന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാദം അസാധുവാണ്‌. 
ബി.സി. 1000-ത്തിനടുത്തുതന്നെ ഡക്കാണിലും തെക്കേ 
ഇന്ത്യയിലും ആര്യാതിപ്രസരം ആരംഭിച്ചുകഴിഞ്ഞുവെന്നും 
ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ രാജ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കുന്ന 
വ്യാകരണകാരനായ കാത്ത്യായനന്റെ കാലത്ത്‌ (ബി.സി. 1൦ 
ശതകം) അത്‌ ഒരു നിര്‍ണ്ണായകഘട്ടത്തിലെത്തിയെന്നുമാണ്‌ 


പണ്ഡിതന്മാരുടെ പൊതുവെയുള്ള അഭിപ്രായം. 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിന്റെ ആദൃശതകങ്ങളില്‍ ആര്യന്മാരുടെ 
സ്വാധീനശക്തി കേരളീയസാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു എന്നതിന്‌ സംഘസാഹിത്യത്തില്‍ 
തെളിവുകളുണ്ട്‌. സമുന്നതന്മാരായ സംഘകാലകവികളില്‍ 
ചിലര്‍ ഇവിടെയുള്ള ബ്രാഹ്മണരായിരുന്നു; അവരെ 
ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ ഓദാര്യപൂര്‍വ്വം പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചുമിരുന്നു. 
നാലുവേദങ്ങളിലും നിപുണരായ ബ്രാഹ്മണരെക്കുറിച്ച്‌ 
പതിറ്റുപ്പത്തില്‍ പറയുന്നുണ്ടല്ലൊ. ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണപുരോഹിതന്മാര്‍ 


വേദവിധിപ്രകാരമുള്ള യാഗാദികര്‍മ്മങ്ങള്‍ അനുഷ്റഠിച്ചിരുന്നു. 
പെരുംചേരല്‍ ഇരുമ്പൊറൈ എന്ന ചേരരാജാവ്‌ വിദ്യാന്‍മാരായ 
ബ്രാഹ്മണരുടെ വേദവ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ സശ്രദ്ധം 


ചെവിക്കൊള്ളുകയും വേദോക്തികള്‍ക്കനുസ്ൃതമായി 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇങ്ങനെ ക്രിസ്ത്വബ്ധത്തിന്റെ 
ആദൃശതകങ്ങളില്‍ ആര്യന്മാരുടെ ആശയങ്ങളും ആചാരങ്ങളും 
കേരളത്തിലേക്കു നുഴഞ്ഞുകയറിയിരുന്നു എന്നതിന്‌ 
സംഘകാലകൃതികൾ സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നു. 

ജൈനരെയും ബരദ്ധരെയും പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ ബി.സി. 3ാം 
ശതകത്തില്‍ത്തന്നെ ആര്യന്മാര്‍ കേരളത്തില്‍ വന്നതായി 
സങ്കല്പിക്കാം. ഗംഗാനദീതടത്തില്‍ വളര്‍ന്ന്‌ വികസിച്ച 
ഭാതികസംസ്കാരം ഡക്കാനിലും ദക്ഷിണേന്ത്യയിലും 
പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ ബോധപൂര്‍വ്വമായ ശ്രമം നടന്നിരുന്ന മൌര്യ 
കാലഘട്ടമായിരുന്നു ഇതെന്നോര്‍ക്കണം. സര്‍ദാര്‍ കെ.എം. 
പണിക്കരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍, കേരളത്തിലേക്കു വന്ന 
ആര്യന്മാര്‍ക്ക്‌, ചിട്ടയില്ലാത്ത ദേശാന്തരഗമനത്തിന്റെ 
ഫലമായുണ്ടാകാന്‍ തരമില്ലാത്തതും വിശദവീക്ഷണത്തോടെ 
തയ്യാറാക്കിയതുമായ ഒരു പദ്ധതി ഉണ്ടായിരുന്നതായി, 


അവരുടെ ഭൂമിശാസ്ത്രാനുസ്ൃതമായ ജനവിന്ന്യാസവും 
സമുദായസംവിധാനവും സവിശേഷാചാരങ്ങളും 
വെളിപ്പെടുത്തുന്നു.' ഉത്തരേന്ത്യാചരിത്രത്തിലെ 
ഗുപ്തകാലഘട്ടത്തോടു ഭാഗികമായൊത്തുവരുന്ന 


സംഘകാലത്ത്‌ ബ്രാഹ്മണരുടെ കേരളത്തിലേക്കുള്ള വരവ്‌ 
ചെറിയതോതില്‍ നിരന്തരം തുടര്‍ന്നു കൊണ്ടിരുന്നു. 


കടമ്പരാജാവായ മയൂരശര്‍മ്മനും (എ.ഡി. 345-370) 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രന്‍ ചന്ദ്രാംഗദനും ബ്രാഹ്മണരുടെ വലിയ 
സംഘങ്ങളെ ക്ഷണിച്ച്‌ കേരളത്തിലും തുളുനാട്ടിലും 
കുടിയിരുത്തിയതായി പറയപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. അതുപോലുള്ള ഒട്ടേറെ 
സംഘങ്ങള്‍ സംഘാനന്തരകാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ 
വന്നിട്ടുണ്ടാവണം. ആറും ഏഴും എട്ടും ശതകങ്ങളില്‍ 
ചാലുക്യര്‍ക്കും പല്ലവര്‍ക്കും രാഷ്ട്രകൂടര്‍ക്കും 


കേരളത്തിലുണ്ടായ പ്രാബല്യം ഈ ആര്യാധിനിവേശത്തെ 
ത്വരിപ്പിച്ചു എന്നുവേണം വിചാരിക്കാന്‍. വൈഷ്ണവരായിരുന്ന 
പടിഞ്ഞാറേ പചാലൂക്യര്‍ ഒട്ടേറെ ബ്രാഹ്മണസംഘങ്ങളെ 
കേരളത്തിലേക്കയയ്ക്കുകയും ഇവിടെ താമസിക്കാന്‍ അവരെ 


പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ടാവണം. 
നമ്പൂതിരിമാരിലെ പന്നിയൂര്‍ കൂറ്റുകാര്‍ വൈഷ്ണവരായ 
ചാലൂക്യന്മാരുടെയും ചൊവ്ൃവരഗ്രാമക്കാര്‍ 
ശൈവമതാനുയായികളായ രാഷ്ട്രകൂടരുടെയും 
പ്രോത്സാഹനത്തില്‍ കേരളത്തിലേക്കു വന്നവരാണ്‌ 
എന്നൊരഭിപ്രായമുണ്ട്‌. കേരളവും പല്ലവരാജ്യവും തമ്മില്‍ 
നിലനിന്ന സാംസ്‌കാരികമായ അടുത്തബന്ധത്തിനും 


തെളിവുകള്‍ ഇല്ലാതില്ല. മഹേന്ദ്രവര്‍മ്മന്‍ ഒന്നാമന്റെ (580-630) 


'മത്തവിലാസപ്രഹസനം' കേരളത്തിലെ ചാക്യാന്മാര്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും 
ഇഷ്ടപ്പെട്ട കൃതികളില്‍ ഒന്നാണ്‌. കാഞ്ചീപുരക്കാരനായ 
ദണ്ഡിയുടെ “അവന്തിസുന്ദരീകഥാസാരം' കേരളത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
സൂക്ഷ്മവിവരങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിനു പുറമേ, അതില്‍ 
കേരളക്കരയിലെ രണ്ട്‌ ബ്രാഹ്മണപണ്ഡിതന്മാരുടെ പേരുകള്‍ 
എടുത്തുപറയുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. 

ഏ.ഡി. 8ാം ശതകത്തില്‍ വെളിയില്‍നിന്ന്‌ ഒരു വലിയ 
സംഘം ബ്രാഹ്മണര്‍ വന്നുചേരുകയും നേരത്തേതന്നെ 
ഇവിടെയുണ്ടായിരുന്ന ബ്രാഹ്മണ്യശക്തിക്ക്‌ അങ്ങനെ 
കരുത്തുവര്‍ദ്ധിക്കുകയും ചെയ്തപ്പോള്‍ കേരളത്തിലെ 
ആര്യാധിനിവേശം അതിന്റെ പരകോടിയിലെത്തി. ഈ 
സംഘത്തോടൊപ്പം ആറു ബ്രാഹ്മണമഹാപണ്ഡിതന്മാര്‍ (ഭട്ടന്മാര്‍) 


കേരളത്തിലെത്തുകയും ബദദ്ധസന്ന്യാസിമാരുമായി 
വാദപ്രതിവാദത്തിലേര്‍പ്പെട്ട അവരെ പരാജയപ്പെടുത്തി 
വൈദികമതത്തിന്റെ പരമപ്രാമാണ്യം സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്തു 
എന്നാണ്‌ ഐതിഹ്യം. അവര്‍ വേദാന്തപഠനങ്ങളുടെ 


പ്രചരണത്തിനുവേണ്ടി അസംഖ്യം അന്തേവാസികളെച്ചേര്‍ത്ത്‌ 
ഒരു പാഠശാല സ്ഥാപിച്ചു. ആ വിദ്യാര്‍ത്ഥികളില്‍ ഒരാളാണ്‌ 
സുപ്രസിദ്ധ മീംമാംസകനായ പ്രഭാകരന്‍. അദ്ദേഹം ആ 
പാഠശാലയുടെ അദ്ധ്യക്ഷനായതായി പറയപ്പെടുന്നു. പ്രഭാകരന്‍ 
'ഗുരു' എന്ന പേരിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ തത്ത്വചിന്താപദ്ധതി 
'ഗുരുമതം' എന്ന പേരിലും അറിയപ്പെട്ടു. ആര്യമതത്തിന്റെ 
സ്വാധീനശക്തി 9ഠാം ശതകത്തില്‍ ഗണനീയമാംവിധം വര്‍ദ്ധിച്ചു. 
അതിന്റെ തെളിവുകളാണ്‌ ശങ്കരാചാര്യരുടെയും അക്കാലത്തെ 
മറ്റു ഹൈന്ദവാചാര്യന്മാരുടെയും കൃതികള്‍. രണ്ടാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെ കാലത്ത്‌ 
(എ. ഡി. 800-1102) ഹിന്ദുമതം വമ്പിച്ച വളര്‍ച്ച നേടി. 9ാം 
നൂറ്റാണ്ടില്‍ കുലശേഖര ആഴ്വാര്‍, ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍നായനാര്‍, 
വിറന്മിണ്ടനായനാര്‍ എന്നിവരുടെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ 
ആവിര്‍ഭവിച്ച ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം ഹിന്ദുമതത്തിനു നേരത്തെതന്നെ 
ഉണ്ടായിരുന്ന നേട്ടങ്ങളെ സമാഹരിച്ചു വിപുലപ്പെടുത്തി. ഭക്തി 


പ്രസ്ഥാനത്തെക്കുറിച്ചു വിശദമായി അന്യത 
പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

പൂര്‍വ്വകാലകേരളത്തിലെ സമുദായത്തിലും 
സംസ്കാരത്തിലും ആര്യാതിപ്രസരംകൊണ്ടുണ്ടായ 


മാറ്റത്തെക്കുറിച്ചു പരിചിന്തനം ചെയ്യുക ഇവിടെ സംഗതമാണ്‌. 
പൊതുജനജീവിതത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന പ്രാമാണ്യം, 
സംഘകാലത്തിന്റെ അവസാവഘട്ടംതൊട്ടേ, 
മനുഷ്യപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ എല്ലാ മണ്ഡലങ്ങളിലും 
ദൂരവ്യാപകമായ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വരുത്തിക്കൂട്ടി. 


ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ വാസമുറപ്പിച്ച ആര്യന്മാര്‍ തങ്ങളുടെ 
ആശയങ്ങളെ ഇവിടത്തെ ജനങ്ങളില്‍ പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ 
കൈക്കൊണ്ട നയോപായങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ബിഷപ്പ്‌ കാല്‍ഡ്വെല്‍, 
ഇങ്ങനെ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 'തെക്കന്‍ദേശങ്ങളില്‍ 
കുടിയുറപ്പിച്ച ആര്യന്മാര്‍ ക്ഷത്രിയയോദ്ധാക്കള്‍ 
എന്നതിനെക്കാള്‍ പൊതുവെ ബ്രാഹ്മണപുരോഹിതന്മാരും 
വൈദികോപാദ്ധ്യായന്മാരും ആയിരുന്നു. കേവലം 
ദ്രാവിഡനാടുവാഴികളായിരുന്ന പാണ്ഡ്യചോള- 
കലിംഗരാജാക്കന്മാരുടെയും മറ്റുള്ളവരുടെയും ആചാര്യന്മാരും 
അദ്ധ്യാത്മമാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശികളുമായിത്തീര്‍ന്ന അവര്‍ ആ 
രാജാക്കന്മാരെ ആര്യബിരുദങ്ങള്‍ നല്കി 
ബഹുമാനിതരാക്കുകയും ചന്ദ്രസൂര്യാദി വംശങ്ങളിലെ 
പൂുരാണരാജാക്കന്മാരുടെ മഹത്ത്യത്തെയും 
ധര്‍മ്മാനുഷ്ഠാനങ്ങളെയും അനുകരിച്ച്‌ അവര്‍ക്കൊപ്പമാകാന്‍ 
അനുശാസിക്കുകയുംചെയ്തു * .' ചാതുര്‍വര്‍ണ്ണയത്തിന്റെ 
അനിഷേധ്യതയില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ആര്യപ്രമാണങ്ങള്‍ 
പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതില്‍ അസാധാരണമായ മതതീവ്രതയോടെ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന ഈ ബ്രാഹ്മണര്‍ കേരളത്തിലെ 
ജാതിരഹിതമായിരുന്ന സമുദായത്തില്‍ ജാതിസമ്പ്രദായം 
തന്ത്രപൂര്‍വ്വം തിരുകിക്കയറ്റി. ഉയര്‍ന്ന ബുദ്ധിശക്തിയാലും 


പാണ്ഡിത്യത്താലും ഇവിടത്തെ രാജാക്കന്മാരില്‍ 
മതിപ്പുളവാക്കിയ ഇക്കൂട്ടര്‍ അവരെക്കൊണ്ട്‌ ദീര്‍ഘായുസ്സിനും 
മംഗളത്തിനുംവേണ്ടി വൈദികവിധി പ്രകാരമുള്ള 


യാഗാദികര്‍മ്മങ്ങള്‍ നടത്തിച്ചു. 

ഇങ്ങനെ രാജാക്കന്മാരുടെ ബഹുമാനവും ധാര്‍മ്മികമായ 
പിന്തുണയും നേടിക്കഴിഞ്ഞതിനുശേഷം ഇവരുടെ ശ്രദ്ധ 
ധനികരായ കച്ചവടക്കാരുടെ നേര്‍ക്കാണു തിരിഞ്ഞത്‌. 


ഉത്തരേന്ത്യയിലെ വ്യാപാരകേന്ദ്രങ്ങളും അങ്ങോട്ടുള്ള 
വാണിജ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും തുറന്നുകൊടുത്തുകൊണ്ട്‌ ഇവര്‍ 
കച്ചവടക്കാരെയും വശപ്പെടുത്തി. ആര്യന്മാരുടെ 
സ്വാധീനവലയത്തില്‍പ്പെട്ട രാജാക്കന്മാരുടെയും 
വണിക്കുകളുടെയും വര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ രണ്ടു 


ശ്രേഷഠവര്‍ണ്ണങ്ങളാണ്ടെന്ന്‌ അവര്‍തന്നെ വിശ്വസിക്കാന്‍വേണ്ട 
ഏര്‍പ്പാടുകളും ബ്രാഹ്മണര്‍ ചെയ്തുവച്ചു. രാജാക്കന്മാരുടെ 
വര്‍ഗ്ഗത്തെ ഭരണാധികാരമുള്ള അരചര്‍ജാതിയെന്നും 
പണക്കാരായ കച്ചവടക്കാരെ വാണിജ്യാധികാരമുള്ള 
വണികര്‍ജാതിയെന്നും വിളിച്ച്‌ ഉയര്‍ത്തിനിര്‍ത്തി. ഇതിന്റെ 
ഫലമായി, ഈ വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെട്ടവര്‍ തങ്ങളുടേതില്‍നിന്നു 
വ്യത്യസ്തമായ ജീവിതവ്യത്തികളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന 
സ്വന്തമാളുകളെ സമൂഹത്തില്‍ താണവരായി കരുതി. ഇത്രയും 


നേടിയെടുത്ത ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌, തങ്ങളാണു സമുദായത്തില്‍ 
ഏറ്റവും ഉയര്‍ന്നവരെന്നും മറ്റുള്ള എല്ലാ വര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെയും 
ആദരപൂര്‍വൃകമായ സേവനം തങ്ങള്‍ അര്‍ഹിക്കുന്നുണ്ടെന്നും 


സ്ഥാപിക്കാന്‍ പ്രയാസമുണ്ടായില്ല. അരചതന്മാരിലും 
'വണികരി'ലും അങ്ങനെ ഒരു തോന്നലുണ്ടാക്കി 
അവരെക്കൊണ്ട്‌ അത്‌ അംഗീകരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
സംഘകാലത്തിന്റെ അവസാനമാകുമ്പോള്‍ ബ്രാഹ്മണ 


സംരക്ഷണം രാജാക്കന്മാരുടെ മഹത്തായ ധര്‍മ്മമാകുന്നതു 
കാണാം. അതേസമയം സംഘകാലത്തിന്റെ പൂര്‍വൃഘട്ടങ്ങളില്‍ 
സമുദായത്തില്‍ ഉന്നതപദവിയിലായിരുന്ന പാണര്‍, വേടര്‍, 
കുറവര്‍ തുടങ്ങിയ അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന വര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ ഇപ്പോള്‍ 
താണജാതിക്കാരായി മാറി. മുന്‍കാലത്ത്‌ രാജാക്കന്മാരുടെയും 
പ്രഭുക്കന്മാരുടെയും പ്രത്യേക ബഹുമതിക്കു പാത്രമായിരുന്ന 
പാണരുടെ കാര്യത്തില്‍ വിശേഷിച്ചും ഇതു കാണാന്‍ കഴിയും. 
പാണസമുദായത്തില്‍ ബുദ്ധിപരമായ കഴിവുകളാല്‍ 
പ്രശസ്തരായിരുന്ന വരെ ബ്രാഹ്മണവര്‍ഗ്ഗം ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയും 
അങ്ങനെയല്ലാതിരുന്ന ഭൂരിപക്ഷം ആളുകളും കീഴോര്‍ 
(പില്‍ക്കാലത്തെ ഹരിജനങ്ങള്‍) എന്നു വിളിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന 
കീഴ്ജാതിക്കാരായിത്തീരുകയും ചെയ്തു. 

ആര്യാധിനിവേശം സമൂഹതലത്തില്‍ ചിന്താര്‍ഹമായ മറ്റു 
മാറ്റങ്ങള്‍ക്കും വഴിതെളിച്ചു. ജനങ്ങളുടെ 
ഭക്ഷണശീലത്തില്‍ത്തന്നെ വ്ൃയതിയാനമുണ്ടായി. 
പ്രാചീനസംഘകാലത്ത്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍പോലും ഗോമാംസവും 
മദ്യവും കഴിക്കുമായിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ അതുനിഷിദ്ധമായി. മാംസം 
ഭക്ഷിക്കുക സാമൂഹികമായ ഒരപകര്‍ഷമായി കല്ലിച്ചു. 
പാണന്മാര്‍ പിന്നെയും മാംസം ഉപയോഗിച്ചുപോന്നത്‌ അവരുടെ 
സാമുദായികസ്ഥിതിക്ക്‌ ഈനംതട്ടാനുണ്ടായ കാരണങ്ങളില്‍ 
ഒന്നായിരിക്കണം. ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ പ്രചാരം സാമാന്യ 
സാക്ഷരത്വത്തിന്റെ നിലവാരം ഇടിയാനും ഇടയാക്കി. 
നാലാമത്തെ വര്‍ണ്ണുത്തില്‍പ്പെട്ടവര്‍ക്ക്‌, അതായത്‌ ശൂദ്രര്‍ക്ക്‌, 
വിദ്യാഭ്യാസത്തിനുള്ള അവകാശം നിഷേധിക്കപ്പെടുകയും ഒട്ടേറെ 
സാമൂഹികാവശതകള്‍ അനുഭവപ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഒരാളുടെ 
സാമൂഹികമായ പദവി നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുക അയാളുടെ 
തൊഴിലിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ എന്നു വന്നുകൂടി. 
അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ മഹത്ത്വം അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടതേയില്ല. 
ശാരീരികാദ്ധ്വാനം ആവശ്യമുള്ള പ്രവൃത്തികളില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നവരെ സമൂഹത്തിന്റെ ഏറ്റവും താണപടിയിലുള്ള 
വരായിട്ടാണു ഗണിച്ചത്‌. അവര്‍ ഹീനജാതിക്കാരായി 
കരുതപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 

ഒരുകാലത്ത്‌ സമുദായത്തില്‍ ഉന്നതസ്ഥിതിയുണ്ടായിരുന്ന 


പാണര്‍, പറയര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ക്കു സംഭവിച്ച 
സാമൂഹികാധഃപതനത്തിനു സമാന്തരമായി സ്ത്രീകളുടെ 
പദവിക്കും സാരമായ ഇടിവു പറ്റി. സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസം ഏതാണ്ട്‌ 


നിരോധിക്കപ്പെടുകതന്നെ ചെയ്തു. 
പ്രായപൂര്‍ത്തിവിവാഹത്തിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ ശൈശവവിവാഹം 
നിലവില്‍വന്നു. ബുദ്ധിപരവും കലാപരവുമായ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍നിന്നകന്ന്‌ വീട്ടുകാര്യങ്ങളില്‍ മാത്രം 


വ്യാപരിക്കാന്‍ സ്ത്രീകള്‍ നിര്‍ബന്ധിതരായി. സമൂഹത്തില്‍ 
നേരത്തെ അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന സ്വാതന്ത്ര്യവും സമത്വവും 
നഷ്ടപ്പെട്ടു. വിധവകളുടെ ജീവിതം ദയനീയമായി. 
പ്രാചീനസംഘകാലത്ത്‌ ബഹുമാന്യരായിരുന്ന അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന 
വര്‍ഗ്ഗക്കാരുടെയും സ്ത്രീകളുടെയും സാമൂഹികപദവിക്കു നേരിട്ട 
അതപതനമായിരുന്നു കേരളത്തിലെ ആര്യാധിനിവേശത്തിന്റെ 
ഫലമായി അടിയന്തരമായുണ്ടായ മാറ്റം. 

എ.ഡി. എട്ടാം ശതകത്തിലുണ്ടായ ആര്യന്മാരുടെ വമ്പിച്ച 


തള്ളിക്കയറ്റം മതത്തിന്റെയും സംസ്കാരത്തിന്റെയും 
രംഗങ്ങളിലും അതിന്റെ സമ്മര്‍ദ്യമുദ്രകള്‍ പതിയുമാറാക്കി. 
പൂതിയ ആര്യമത്രപ്രചാരകന്മാര്‍ ബുദ്ധമതത്തെയും 


ജൈനമതത്തെയും എതിര്‍ക്കാനാണ്‌ അവരുടെ മുഴുവന്‍ 
ശ്രദ്ധയും കേന്ദ്രീകരിച്ചത്‌. ആദ്യചിന്താഗതികള്‍ ജനങ്ങളില്‍ 
പ്രചരിക്കാന്‍ പ്രതിബന്ധമായി നിന്ന ഈ രണ്ടു മതങ്ങളും ഈ 
എതിര്‍പ്പിന്റെമുന്‍പില്‍ പരാജയപ്പെടുകയും അധികം 
വൈകാതെ ജനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അകലുകയും ചെയ്തു. ആര്യന്‍ 
മിഷനറിമാര്‍ ബുദ്ധവിഹാരങ്ങളെയും ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങളെയും 


തല്ലിത്തകര്‍ക്കുക എന്ന നയം സ്വീകരിച്ചിരിക്കാനും 
സാധ്യതയുണ്ട്‌. കരുമാടി, പള്ളിക്കല്‍ മുതലായ 
സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയ തകര്‍ന്ന ബുദ്ധപ്രതിമകൾ ഈ 
അനുമാനത്തെ ശരിവയ്ക്കുന്നു. കൊല്ലം, ആലപ്പുഴ 
ജില്ലകളില്‍നിന്നു കിട്ടിയിട്ടുള്ള ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങളുടെ 
നിര്‍മ്മാണകാലം എ.ഡി. ഏഴും ഒമ്പതും 


ശതകങ്ങള്‍ക്കിടയ്ക്കാണെന്ന വസ്തുതയും ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
ഓര്‍ക്കേണ്ടത്‌. ബ്രാഹ്മണര്‍ അക്കാലത്ത്‌ ബുദ്ധവിഹാരങ്ങളും 
ബുദ്ധ പ്രതിമകളും നശിപ്പിച്ചതോടൊപ്പം ഹിന്ദുമതം 
പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ അസംഖ്യം ഹൈന്ദവദേവാലയങ്ങള്‍ 
സ്ഥാപിക്കുകയുംചെയ്തതു. ഇതേ ലക്ഷ്യം കണ്ടുകൊണ്ട്‌ 
പലമട്ടിലുള്ള ക്ഷേത്രകലകളും ഉത്സവങ്ങളും അവര്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഉപജ്ഞാതാക്കളായ 
സിദ്ധന്മാര്‍ വിഷ്ണു, ശിവന്‍ തുടങ്ങിയ 
ഹൈന്ദവദേവന്മാരുടെയും ദേവിമാരുടെയും ആരാധനത്തിനു 
പ്രചാരം നേടിക്കൊടുക്കുകയുണ്ടായി. ആത്യേതരമായ 


ദേവതകളെയും ആചാരങ്ങളെയും ഹിന്ദുമതം 
സ്വന്തമാക്കുകയും ചെയ്തു. കൊറ്റവൈ എന്ന ദ്രാവിഡദേവത 
ദുര്‍ഗ്ഗ, കാളി, ഭഗവതി എന്നീ പേരുകളില്‍ ഹൈന്ദവദേവന്മാരുടെ 
അണികളില്‍ സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടു. ജനസാമാന്യം ആരാധിച്ചുപോന്ന 
ശാസ്താവിനെ ബ്രാഹ്മണര്‍ ഹരിഹരപുത്രന്‍ (ഹരിയുടെയും 
ഹരന്റെയും-വിഷ്ണുവിന്റെയും ശിവന്റെയും -പുത്രന്‍) എന്ന 
പേരില്‍ ഹിന്ദുദേവനാക്കി. ഹിന്ദുമതത്തിലെ 
ശൈവവൈഷ്ണവവിഭാഗങ്ങളെയും ബുദ്ധമതത്തില്‍നിന്നു 
പുതുതായി ഹിന്ദുമതത്തിലേക്കു വന്നവരെയും ഒരുപോലെ 
ആകര്‍ഷിക്കുവാനാണ്‌ അവര്‍ ഈ പുതിയ ദേവനെ ഇങ്ങനെ 
വാര്‍ത്തെടുത്തത്‌. കാലം ഏറെക്കഴിയും മുന്‍പ്‌ കേരളത്തിലെ 
ഹിന്ദുമതത്തില്‍ വടക്കുനിന്നുള്ള ആര്യ ചിന്തകളുടെയും 
തെക്കുള്ള ദ്രാവിഡാശയങ്ങളുടെയും സമന്വയം നടന്നു. ഇങ്ങനെ 
ആര്യന്‍മാര്‍ ദ്രാവിഡജനതയെ ഹിന്ദുമതത്തില്‍ ലയിപ്പിച്ചത്‌ ഒരു 
സായുധാക്രമണംകൊണ്ടായിരുന്നില്ല. 
സാമൂഹികലയനത്തിന്റെയും 
സാംസ്‌കാരികോദ്ഗ്രഥനത്തിന്റെയും ക്രമാനുഗതമായ ഒരു 
പ്രക്രിയയായിരുന്നു അത്‌. ആര്യന്മാരുടെ ഈ വിജയം, 
ആത്യന്തികമായ അപഗ്രഥനത്തില്‍, ആശയ സംഹിതയുടേതായ 
വിജയമായിരുന്നു എന്നുകാണാം. 


ക്രിസ്തുമതം 
ഏ.ഡി. ഒന്നാം ശതകത്തിലാണ്‌ ക്രിസ്തുമതം കേരളത്തില്‍ 
എത്തിയത്‌. മറ്റൊരു രീതിയില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, ക്രിസ്തുമതം 
യൂറോപ്പില്‍ ഓദ്യോഗികമായി അംഗീകരിക്കപ്പെടുകയോ, 
റോമിലെ മതമായി പ്രതിഷ്ഠ നേടുകയോ ചെയ്യുന്നതിന്‌ മൂന്നു 
നൂറ്റാണ്ടുമുന്‍പ്‌ കേരളത്തില്‍ പ്രചരിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. എ.ഡി. 52- 
ല്‍ തോമസ്‌ പുണ്യവാളന്‍ മുസ്സിരിസ്സിനടുത്തുള്ള 
മാലിയങ്കരപ്രദേശത്തു വന്നെന്നും ഒട്ടേറെ ബ്രാഹ്മണരെയും 
മറ്റുള്ളവരെയും മതപരിവര്‍ത്തനം ചെയ്യിച്ചെന്നും, മാലിയങ്കര, 
പാലയൂര്‍, കോട്ടക്കാവ്‌, കൊക്കമംഗലം, കൊല്ലം, നിരണം, 
നിലയ്ക്കക്കല്‍ എന്നിവിടങ്ങളിലായി ഏഴുപള്ളികള്‍ 
സ്ഥാപിച്ചെന്നും ഐതിഹ്യമുണ്ട്‌. തോമസ്‌ പുണ്യവാളനുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട ഈ ഐതിഹ്യത്തിലുള്ള വിശ്വാസം കേരളത്തിലെ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കിടയില്‍ പരക്കെ പ്രചരിച്ചിട്ടുള്ളതും 
രൂഡമൂലവുമാണ്‌. എന്നാല്‍, ഈ വിശ്വാസത്തിനാധാരമായ 
തെളിവുകളെ ആധുനിക്ചരിത്രകാരന്മാരില്‍ അധികംപേരും 
നിഷേധിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ക്രിസ്തുവര്‍ഷത്തിനുമുന്‍പ്‌ 
കേരളവും മെഡിറ്ററേനിയന്‍ പ്രദേശങ്ങളും തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന 
വിപുലമായ വാണിജ്യബന്ധങ്ങളുടെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ 


നോക്കുമ്പോള്‍, തോമസ്‌ പുണ്യവാളന്റെ കേരളാഗമത്തില്‍ 


അസാംഗത്യമൊന്നുമില്ല. എ.ഡി. 68-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
വന്നിറങ്ങിയ ജൂതന്മാര്‍ പരമ്പരയാസൂക്ഷിച്ചുപോരുന്ന 
വിവരണങ്ങളില്‍, അന്ന്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂരുണ്ടായിരുന്ന 


ക്രൈസ്തവസമുദായത്തെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. എ.ഡി. 25൦ 
ശതകത്തില്‍ കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ച അലക്സ്സാന്‍ഡ്രിയന്‍ 
വിദ്യാലയാദ്ധ്യക്ഷനായ പാന്തയേനസ്‌ അന്ന്‌ കേരളത്തില്‍ 
അഭിവ്യദ്ധമായ ഒരു ക്രിസ്ത്യന്‍ സമുദായത്തെ കണ്ടതായി 


പ്രസ്താവിച്ചിട്ടുള്ളതും ഇതിന്‌ ഉപോദ്ബലകമായി 
ചൂണ്ടിക്കാണിക്കപ്പെടുന്നു. 

ക്രിസ്തുമതം ഒരു വൈദേശികമതമാണെങ്കിലും അത്‌ 
ഇവിടെ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടകാലം മുതല്‍ ഒരു 
ഏതദ്ദേശീയമതംപോലെതന്നെ മാനിക്കപ്പെടുകയും 
അഭംഗുരമായ വികാസം നേടുകയും ചെയ്തു. 
കോണ്‍സ്റ്റന്റയിന്‍ചക്രവര്‍ത്തിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം എ.ഡി. 
325-ല്‍ നിസിയായില്‍വച്ചു കൂടിയ 


സര്‍വ്വദേശീയക്രൈസ്തവസമ്മേളനത്തില്‍, മറ്റു പലരുടെയും 
കൂട്ടത്തില്‍, 'പേര്‍ഷ്യയുടെയും മഹത്തായ ഇന്ത്യയുടെയും 
മെത്രാപ്പോലീത്ത്‌' എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട ജോഹന്നസ്സും 
പങ്കെടുത്തിരുന്നു. ബഗ്ദാദ്‌, നിനവേ, ജറുസലേം 
എന്നിവിടങ്ങളിലെ ഏഴു ഗോത്രങ്ങളില്‍പ്പെട്ട 72 കുടുംബങ്ങളില്‍ 
നിന്നുള്ള 400 ക്രിസ്താനികളടങ്ങിയ ഒരു സംഘം സിറിയക്കാര്‍ 
എ.ഡി. 345 -ല്‍ കാനായി തൊമ്മന്‍ (110൬൭5 07 6൭൩3) എന്ന 
കച്ചവടക്കാരന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ കേരളത്തിലെത്തിയപ്പോള്‍ 
ഇവിടത്തെ ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ എണ്ണം വര്‍ദ്ധിച്ചു. എ.ഡി. ആറാം 
ശതകത്തിന്റെ ആദ്യകാലത്തു കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ച 
ബൈസന്റെന്‍ സന്ധ്യാസിയായ കോസ്മസ്‌ ഇന്‍ഡോകോ പ്പു 
സ്തുസ്‌ ഇവിടത്തെ ക്രിസ്ത്യന്‍സമുദായത്തെക്കുറിച്ചു 
പറയുന്നുണ്ട്‌. ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ വാണിജ്യത്തിന്റെയും 
വ്യവസായത്തിന്റെയും രംഗത്ത്‌ അനുക്രമം പ്രാമാണ്യം 
നേടുകയും അചിരേണ രാജാക്കന്മാരുടെ പക്കല്‍നിന്ന്‌ ഒട്ടേറെ 
ആനുകൂല്യങ്ങളും വിശേഷാധികാരങ്ങളും കൈപ്പറ്റുകയും 
ചെയ്തു. രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ (എ.ഡി. 
800-1102) അവര്‍ കേരളത്തിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു 
വര്‍ത്തകസമുദായമായിരുന്നു. സ്ഥാണുരവിചക്രവര്‍ത്തിയുടെ 
(844-885) ഭരണം നടക്കുമ്പോള്‍ വേണാട്ടിലെ 
അയ്യനടികള്‍തിരുവടികള്‍ ചമച്ച 
തരിസാപ്പള്ളിച്ചെപ്പേടിന്‍പ്രകാരം, കൊല്ലത്തെ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കു വിലപ്പെട്ട ഒട്ടധികം അവകാശങ്ങളും 
അധികാരങ്ങളും ലഭിക്കുകയുണ്ടായി. രാജസിംഹന്റേതായി 


(1028-1043) താഴക്കാട്ടുപള്ളിയിലുള്ള ശാസനം, 
മണിഗ്രാമത്തിലെ അംഗങ്ങളായിരുന്ന ചാത്തന്‍വീടുകന്‍, 
ഇരവിചാത്തന്‍ എന്ന രണ്ടു ക്രിസ്ത്യന്‍കച്ചവടക്കാർക്ക്‌ ചില 
അധികാരങ്ങള്‍ ചാര്‍ത്തിക്കൊടുത്തതായി പറയുന്നു. 
വീരരാഘവചക്രവര്‍ത്തി ഏ.ഡി. 1225-ല്‍ എഴുതിക്കൊടുത്ത 
ചെമ്പുപട്ടയമനുസരിച്ച അദ്ദേഹം മഹോദയപുരത്തെ 
ഇരവികോര്‍ത്തനന്‍ എന്ന ക്രിസ്ത്യന്‍ വ്യാപാരിക്ക്‌ ഒട്ടേറെ 
സ്ഥാനമാനങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ മണിഗ്രാമം എന്ന 
വണിക്സസംഘത്തിന്റെ നായകപദവിയും അനുവദിച്ചു 
കൊടുക്കുകയുണ്ടായി. ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കു തുല്യമായ നിലയിലാണ്‌ 
ക്രിസ്ത്യാനികളോടും ഭരണാധികാരികള്‍ പെരുമാറിപ്പോന്നത്‌. 
കേരളത്തിന്റെ സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 
ജീവിതത്തില്‍ അവര്‍ക്ക്‌ ഉന്നതമായ സ്ഥാനമുണ്ടായിരുന്നു. 
കേരളത്തിലെ ക്രിസ്തുമതം ശതവര്‍ഷങ്ങളിലൂടെ 
സത്വരപുരോഗതി നേടുകയും ക്രൈസ്തവസഭ ഈ നാട്ടിലെ 
സുസംഘടിതമായ സ്ഥാപനങ്ങളിലൊന്നായിത്തീരുകയും 
ചെയ്തു. ഏതായാലും അതിന്റെ ആരാധനാക്രമവും 
സംവിധാനവും വിവിധമായ സംസ്കാരികപ്രേരണകള്‍ക്കു 
വിധേയമാവുകയുണ്ടായി. സുറിയാനിഭാഷയിലുള്ള 
കുര്‍ബാനയാണ്‌ കേരളീയ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കിടയില്‍ 
ആദ്യകാലം മുതല്‍ക്കേ പ്രചാരത്തിലിരുന്നത്‌. കേരളത്തിലെ 
ആദ്യത്തെ ക്രിസ്ത്യാനികളെ (സെന്റ്‌ തോമസ്‌ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍) 
സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികള്‍ എന്നുവിളിച്ചുപോന്നത്‌. 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ അവര്‍ സുറിയാനിഭാഷയില്‍ കുര്‍ബാന 
സ്വീകരിച്ചതുകൊണ്ടാണ്‌. യേശുക്രീസ്തുവിന്റെ ഭാഷയായിരുന്ന 
അര്‍മായിക്കിന്റെ ഒരു പ്രാദേശികശാഖയാണ്‌ സുറിയാനി. അത്‌ 
പേര്‍ഷ്യന്‍ ക്രൈസ്തവസഭയുടെ ഭാഷയായിത്തീര്‍ന്നു. എ.ഡി. 
റാം ശതകംതൊട്ട്‌ 16-ാം ശതകംവരെ ഈ പേര്‍ഷ്യസഭയുടെ 
വൈദികമായ മേല്‍നോട്ടത്തിലായിരുന്നു 
കേരളീയക്രൈസ്തവസഭ. ആകയാല്‍ സുറിയാനിഭാഷ 
കേരളസഭയുടെ വിശുദ്ധഭാഷയായിത്തീരുക കേവലം 
സ്വാഭാവികമായിരുന്നു. മദ്ധ്യകാലത്ത്‌ കൊല്ലത്തെത്തിയ 
ലത്തീന്‍ ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷനറിമാര്‍ കേരളത്തില്‍ ആരാധനയ്ക്ക്‌ 
ആദ്യമായി ലത്തീന്‍ഭാഷ നടപ്പിലാക്കി. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
വരികയും (1498) അവരുടെ രാഷ്ട്രീയസ്വാധീനം ഇവിടെ 
ഉറയ്ക്കുകയും ചെയ്തതോടുകൂടി ലത്തീന്‍ഭാഷയിലുള്ള 
പ്രാര്‍ത്ഥന പ്രധാനവും സ്ഥിരവുമായ ഒരു 
ഘടകമായിത്തീരുകയും കേരളത്തില്‍, വിശേഷിച്ചും 
തീരപ്രദേശങ്ങളില്‍, ലത്തീന്‍ ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ ഒരു വലിയ 
സമുദായം ഉയര്‍ന്നുവരികയും ചെയ്തു. സേവിയര്‍ 


പുണ്യവാളന്റെ പ്രവര്‍ത്തനവും ഉദയംപേരൂര്‍ സൂനഹദോസും 
(1599) കേരളസഭയെ ലത്തീന്‍സഭയാക്കുന്നതില്‍ നല്ല 
പങ്കുവഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അങ്ങനെ കേരളത്തിലെ ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ 
ഒരു വിഭാഗം പോപ്പിന്റെ അധികാരത്തിന്‍കീഴിലായി. 17ാം 
ശതകത്തിന്റെ മദ്ധ്യമാകുമ്പോള്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ശക്തി 
കേരളത്തില്‍ ക്ഷയിക്കുകയും തല്‍സ്ഥാനത്ത്‌ ഡച്ചുകാര്‍ 
പ്രാമാണ്യം നേടുകയും ചെയ്തു. റോമിലെ പോപ്പിന്റെ 
കീഴിലായിരുന്ന കേരളീയക്രൈസ്തവസഭയുടെ ഒരു വിഭാഗം 
റോമന്‍ സ്വാധീനം വിട്ട്‌ ഏതദ്ദേശീയരായ ബിഷപ്പുമാരുടെ കീഴില്‍ 
സ്വതന്ത്രമായി പ്രവര്‍ത്തിച്ചു തുടങ്ങി. വൈദികാദ്ധ്യക്ഷന്മാരുടെ 
പിന്തുടര്‍ച്ച അന്തിയോക്കിലെ പാത്രിയാര്‍ക്കിന്റെ 
നിര്‍ദേശപ്രകാരമായിരുന്നു. 

19൦ ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
കേരളത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠനേടിയതോടുകൂടി “ചര്‍ച്ച്‌ മിഷന്‍ 
സൊസൈറ്റി ഓഫ്‌ ലണ്ടന്‍' (സി.എം.എസ്‌.) ഇവിടത്തെ 


സുറിയാനിസഭയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുതുടങ്ങി. കുറേക്കാലം 
സിറിയന്‍ പുരോഹിതന്മാരും സി.എം.എസ്‌. മിഷനറിമാരും 
പരസ്പരം സഹകരിച്ചു. ഒടുവില്‍ മിഷനറിമാര്‍ 


സുറിയാനിസഭയില്‍നിന്നും അതിന്റെ ബിഷപ്പുമാരില്‍നിന്നും 
തെറ്റിപ്പിരിഞ്ഞ്‌ സ്വന്തം നിലയില്‍ പ്രവര്‍ത്തനമാരംഭിച്ചു. 
അവരുടെ ശ്രമത്തിന്റെ ഫലമായിട്ടാണ്‌ ആംഗ്ലിക്കന്‍ സഭ 
രൂപംകൊണ്ടത്‌. സി.എം.എസ്‌. മിഷനറിമാരുടെ 
സ്വാധീനശക്തിയില്‍പ്പെട്ട ചില സുറിയാനി സഭാപുരോഹിതന്മാര്‍ 
സുറിയാനിപ്പള്ളികളില്‍ ആരാധനാഭാഷയായി സുറിയാനിക്കു 
പകരം മലയാളം ഏര്‍പ്പെടുത്തുക മുതലായ 
പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടി വാദിച്ചു. സുറിയാനിസഭയിലെ 
ബിഷപ്പുമാരും പുരോഹിതന്മാരും ഈ പരിഷ്കാരനിര്‍ദേശത്തെ 


അനുകൂലിച്ചില്ല. അതുകൊണ്ടു പരിഷ്കരണവാദികള്‍ 
ജാക്കൊബൈറ്റ്‌ സിറിയന്‍സഭ, ആംഗ്ലിക്കന്‍സഭ, റോമന്‍ 
കത്തോലിക്കാസഭ എന്നിവയില്‍നിന്നു വൃത്യസ്തമായി 


മാര്‍ത്തോമാസുറിയാനിസഭ സ്ഥാപിച്ചു. ഇങ്ങനെ തോമസ്‌ 
പുണ്യവാളന്റെ ആഗമനത്തിനുശേഷം 19 നൂറ്റാണ്ടുകള്‍കൊണ്ട്‌ 
കേരളത്തിലെ ക്രൈസ്തവസഭ വൈദേശികസഭകളുടെ 
തുടരെയുള്ള സ്വാധീനശക്തികള്‍ക്കു വിധേയമാവുകയും 
തത്ഫലമായി അഞ്ചു ശാഖകളായി പിരിയുകയുംചെയ്തു. 
പ്രധാനമായി തൃശൂരും എറണാകുളത്തും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
നെസ്റ്റോറിയന്‍സഭ (തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ഇതിനൊരു 
ശാഖയുനണ്ട്‌), കേരളത്തില്‍ മുഴുവന്‍ വ്യാപിച്ചിട്ടുള്ളതും 
സുറിയാനി, ലത്തീന്‍, മലയാളം എന്നീ മൂന്നു ഭാഷകളും 
പ്രാര്‍ത്ഥനയ്ക്ക്‌ അംഗീകരിച്ചിട്ടുള്ളതുമായ റോമന്‍ 


കത്തോലിക്കാസഭ, ഇന്ന്‌ ഓര്‍ത്തഡോക്സ്‌ സുറിയാനിസഭ 
എന്നറിയപ്പെടുന്ന ജാക്കൊബൈറ്റ്‌ സുറിയാനിസഭ, ഇപ്പോള്‍ 
ദക്ഷിണഭാരതസഭയുടെ ശാഖയായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ആംഗ്ലിക്കന്‍സഭ, മാര്‍ത്തോമാസുറിയാനിസഭ എന്നിവയാണ്‌ ഈ 
അഞ്ചു ശാഖകള്‍. പല വൈദേശികസഭയുടെയും 
സഹായത്തോടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ദാത്യസംഘങ്ങളും 
ചെറിയസഭകളും ഒട്ടേറെ വേറെയുമുണ്ട്‌. വിവിധ സഭകളുടെ 
ആരാധനാക്രമങ്ങളെയും സംവിധാനങ്ങളെയും 
രൂപപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ വിവിധ സാംസ്‌കാരിക പ്രേരണകള്‍ 
എങ്ങനെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുപോന്നു എന്നതിന്‌ ഉദാഹരണമാണ്‌ 
കേരളത്തിലെ ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവവികാസങ്ങളുടെ 
ചരിത്രം. ഏതായാലും കേരളത്തിലെ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ അവരുടെ 
ഹൈന്ദവസഹോദരദരന്മാരുടെ ഭാഷയും വേഷവും ശീലവും 
സ്വീകരിച്ച കേരളീയസമുദായവുമായി പൂര്‍ണ്ണസാമ്യം പ്രാപിച്ചു. 
അവര്‍ വിശ്വാസത്തില്‍ ക്രിസ്ത്യാനികളാണെങ്കിലും മറ്റെല്ലാ 
അംശങ്ങളിലും തനി കേരളീയരാണ്‌. 


യഹുദമതം 
ക്രിസ്ത്യാനികളെപ്പോലെ ജൂതന്മാരും പണ്ടേ കേരളീയ 
സമുദായത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമായിത്തീര്‍ന്നിരുന്നു. അവര്‍ 
മതപീഡനത്തില്‍നിന്നു രക്ഷപ്പെടാന്‍ എ.ഡി. 68-ല്‍ 
കേരളത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നെന്നാണ്‌ പരമ്പരാഗതമായ 
വിശ്വാസം. സ്ത്രീകളും പുരുഷന്മാരും ഉള്‍പ്പെടെ 10,000 
ജൂതമതവിശ്വാസികള്‍ കേരളത്തില്‍ വന്നതായും കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, 
പാലയൂര്‍, മാള, പുല്ലൂറ്റ്‌ എന്നിവിടങ്ങളില്‍ താമസമുറപ്പിച്ചതായും 
പറയപ്പെടുന്നു. ഇതിനുപോദ്ബലകമായി നേരിട്ട 
തെളിവുകളൊന്നും ഇല്ലായ്ക്കുകയാല്‍ ഈ വിശ്വാസത്തിന്റെ 
സാധുതയെ ചില പണ്ഡിതന്മാര്‍ നിഷേധിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. പക്ഷേ, 


സോളമന്റെ കപ്പലുകള്‍ വാണിജ്യകാര്യങ്ങള്‍ക്കായി 
കേരളത്തില്‍ വന്നിട്ടുള്ളതുകൊണ്ട്‌ ബി.സി. 
10001ാമാണ്ടിനുമുന്‍പേ കേരളത്തെക്കുറിച്ച്‌ 


പ്രാചീനയഹുദന്മാര്‍ക്ക്‌ അറിയുമായിരുന്നു എന്ന കാര്യം 
തീര്‍ച്ചയാണ്‌. ആകയാല്‍ ജൂതന്മാര്‍ സ്വന്തം നാട്ടില്‍ 
മതപീഡനത്തെ നേരിടേണ്ടിവന്നപ്പോള്‍, രക്ഷാകേന്ദ്രം തേടി 
കേരളത്തിലേക്കു പുറപ്പെട്ടു എന്ന കരുതുന്നതില്‍ 
അനുപപത്തിയില്ല. അവര്‍ എ.ഡി. 1൨ാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ത്തന്നെ 
മുസ്സിരിസ്സില്‍ അഥവാ കൊടുങ്ങല്ലൂരില്‍വന്ന്‌ ആദ്യത്തെ താവളം 
ഉറപ്പിച്ചിരിക്കണം. തുടര്‍ന്നുള്ള ശതകങ്ങളില്‍ 
ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ പ്രചാരത്തോടെ ജന്മഭൂമിയില്‍ കൂടുതല്‍ 
മതമര്‍ദ്ദനങ്ങള്‍ അനുഭവിക്കേണ്ടി വന്നപ്പോള്‍ കൂടുതല്‍ 


ജൂതന്മാര്‍ സംഘമായി കേരളത്തിലേക്കു പോന്നിരിക്കാന്‍ 
ഇടയുണ്ട്‌. നേരത്തെ പറഞ്ഞ ജൂതകേന്ദ്രങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ 
കൊല്ലം, മാടായി, പന്തലായനിക്കൊല്ലം, ചാവക്കാട്‌ തുടങ്ങിയ 
പ്രദേശങ്ങളിലും ജൂതന്മാര്‍ വസിച്ചിരുന്നതായി 
വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണങ്ങളില്‍നിന്നും 
പ്രാദേശികകഥകളില്‍നിന്നും മനസ്സിലാക്കാം. ഈ പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
അവര്‍ താമസിച്ചിരുന്നത്‌, ചാവക്കാട്ടെ ജൂതക്കുന്നും 
മാടായിയിലെ ജൂതക്കുളവും അല്ലാതെ ഇന്നു തെളിവൊന്നുമില്ല. 

കേരളത്തിലെ ജൂതര്‍ അവരുടെ മുന്‍ഗാമികളായിരുന്ന 


ക്രിസ്ത്യാനികളെപ്പോലെ വമ്പിച്ച സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധി 
നേടുകയും രാജാക്കന്മാരില്‍നിന്നു വിലപ്പെട്ട 
വിശേഷാധികാരങ്ങള്‍ സമ്പാദിക്കുകയുംചെയ്തു. 


ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ചക്രവര്‍ത്തിയുടെ ഏ.ഡി. 1000ാമാണ്ടത്തെ 
ജൂതശാസനം അദ്ദേഹം ജോസഫ്‌ റബ്ബാന്‍ എന്ന 
ജൂതപ്രമാണിക്ക്‌ ഒട്ടധികം അവകാശാധികാരങ്ങള്‍ 
ആചന്ദ്രതാരം അനുവദിച്ചുകൊടുത്തതിന്റെ രേഖയാണ്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ആഗമനംവരെ ജൂതന്മാര്‍ക്ക്‌ 
സമുദായത്തില്‍ ബഹുമാന്യസ്ഥാനം ഉണ്ടായിരുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരാകട്ടെ, അവരെ പീഡിപ്പിക്കുകയും 1565-ല്‍ 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍നിന്നു കൊച്ചിയില്‍ മാറിത്താമസിക്കാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതരാക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ കുടിമാറ്റത്തിനിടയ്ക്ക്‌ 
1567-ല്‍ നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌ മട്ടാഞ്ചേരിയിലെ വെള്ളജുതന്മാരുടെ 
പള്ളി. അതിനുശേഷം നൂറ്റാണ്ടുകളായി അവര്‍ മദ്ധ്യ 
കേരളത്തിലെ ഒരു പ്രധാനപ്പെട്ട വര്‍ത്തകസമുദായമായി 
തുടര്‍ന്നു. ഡച്ചുകാരുടെയും ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെയും കാലത്ത്‌ 
വാണിജ്യപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലും മതകാര്യങ്ങളിലും 
പരിപൂര്‍ണ്ണുസ്വാതന്ത്ര്യമുണ്ടായിരുന്നു അവര്‍ക്ക്‌. 1948 മേയില്‍ 
ഇസ്രയേല്‍ യഹുദരാഷ്ട്രമായിത്തീര്‍ന്നതിനുശേഷം 
കേരളത്തിലെ ജൂതന്മാര്‍ ക്രമേണ അങ്ങോട്ടു താമസം മാറ്റി. 
1991-ലെ സെന്‍സസ്പ്രകാരം നൂറ്റിയിരുപതോളം ജൂതന്മാരേ 
കേരളക്കരയില്‍ അവശേഷിക്കുന്നുള്ളൂ. 


ഇസ്ലാം 
ഇസ്ലാംമതവും കേരളത്തില്‍ നേരത്തെ പ്രചരിച്ചുതുടങ്ങി. 
മറ്റൊരിടത്തു സൂചിപ്പിച്ചതുപോലെ പ്രവാചകന്റെ കാലത്തിനു 
മുന്‍പേ അറേബ്യയും കേരളവും തമ്മില്‍ വലിയതോതില്‍ 
വാണിജ്യം നടന്നിരുന്നു. ക്രിസ്ത്യാനികളെയും 
ജൂതന്മാരെയുംപോലെ അറബികളും കൊടുങ്ങല്ലൂരാണ്‌ 
താമസമുറപ്പിച്ചത്‌. അവര്‍ ആ പട്ടണത്തിന്റെ ഒരുഭാഗത്തു 
സ്വന്തമായൊരു സങ്കേതം സ്ഥാപിച്ചു. ഈ 


അറബിക്കച്ചവടക്കാരായിരിക്കാം 7-ാം ശതകത്തിലോ ഒം 
ശതകത്തിലോ പ്രവാചകമതം ഇവിടെ പ്രചരിപ്പിച്ചുതുടങ്ങിയത്‌. 
ക്രിസ്തുമതവുമായി താരതമ്യപ്പെടുത്തുമ്പോള്‍, 
ഇസ്ലാംമതത്തിന്റെ വികാസം ഇവിടെ മന്ദഗതിയിലായിരുന്നു 
എന്നുകാണാം. സുലൈമാന്റെ കേരളസന്ദര്‍ശനകാലത്ത്‌ 
(എ.ഡി. 851) കേരളക്കരയില്‍ അധികം മുസ്ലിങ്ങള്‍ 
ഇല്ലായിരുന്നു. അദ്ദേഹം ഇങ്ങനെ രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു: 
'ഇരുരാജ്യക്കാരിലും (ചൈനാക്കാരിലും ഇന്ത്യാക്കാരിലും) 
മുഹമ്മദുമതം സ്വീകരിക്കുകയും അറബിഭാഷ 
സംസാരിക്കുകയും ചെയ്ത ഒരാളെയും ഞാന്‍ കണ്ടില്ല.” 
ഒടുവിലത്തെ ചേരചക്രവര്‍ത്തി (ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍) 
ഇസ്ലാംമതം സ്വീകരിച്ച്‌ മെക്കയിലേക്കു പോയെന്നും 
അതിനെത്തുടര്‍ന്നാണ്‌ ആ മതം കേരളത്തില്‍ പ്രചരിച്ചതെന്നും 
സന്ദേഹാസ്പദമായ ഒരു ഐതിഹ്യം നിലവിലുണ്ടെന്ന 


വസ്തുതകൂടി ഇവിടെ പ്രസ്താവ്യമാണ്‌. ഇസ്ലാംമതം 
പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ മലിക്‌ ഇബ്൯ന്‍ദീനാരും കുടുംബവും 
കേരളത്തില്‍ വരികയുണ്ടായെന്നും ഒരു കഥയുണ്ട്‌. അവര്‍ 
ആദ്യം കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ ഇറങ്ങിയെന്നും രാജാവ്‌ 


ആരധഥ്യമര്യാദയോടെ അവരെ സ്വീകരിച്ചെന്നും പറയപ്പെടുന്നു. 
ആദ്യത്തെ ക്രിസ്ത്യന്‍പള്ളിപോലെ ആദ്യത്തെ മുസ്ലിംപള്ളിയും 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍തന്നെയാണു സ്ഥാപിച്ചത്‌. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ ലഭിച്ച 
സ്വീകരണത്താല്‍ പ്രചോദിതരായി മലിക്സ്‌ ഇബ്ണ്‍ദീനാരും 
കുടുംബവും കേരളത്തിന്റെ മറ്റു ഭാഗങ്ങള്‍ സന്ദര്‍ശിക്കുകയും 
പള്ളികള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്തതായി പ്രസ്താവമുണ്ട്‌. 
കൊല്ലം, മാടായി അഥവാ പഴയങ്ങാടി, കാസര്‍കോട്‌, 
ശ്രീകണ്ഠപുരം, ധര്‍മ്മപട്ടണം, പന്തലായനി, ചാലിയം 
എന്നിവിടങ്ങളിലെ പള്ളികള്‍ ഇങ്ങനെ 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടവയാണത്രേ. 

ഇസ്ലാംമതം നൂറ്റാണ്ടുകള്‍കൊണ്ടു കേരളത്തില്‍ നല്ല 
പ്രചാരംനേടി. ഇവിടെ ഹിന്ദുക്കള്‍ കഴിഞ്ഞാല്‍ 
സംഖ്യാബലംകൊണ്ട്‌ മികച്ചുനില്‍ക്കുന്നത്‌ മുസ്ലിംസമുദായമാണ്‌. 
ഈ മതത്തിനുണ്ടായ പുരോഗതി പല അംശങ്ങളിലും 
കേരളീയരാജാക്കന്മാര്‍ അനുവര്‍ത്തിച്ച 
മതസഹിഷ്ണുതാന്യവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. 
ഉത്തരകേരളത്തില്‍ വിശേഷിച്ചും അങ്ങനെയായിരുന്നു. 
അവിടെ കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിമാര്‍ എല്ലാ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലും 
മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കു സംരക്ഷണവും പ്രോത്സാഹനവും നല്കി. 
സാമൂതിരിമാര്‍ അധികാരത്തിലിരുന്നപ്പോള്‍ കോഴിക്കോട്ടെ 
ഗണനീയമായ ഒരു പ്രമുഖശക്തിയായിരുന്നു മുസ്ലിങ്ങള്‍. അവര്‍ 
രാജാക്കന്മാരുടെ വിശ്വാസം ആര്‍ജ്ജിക്കുകയും 


രാജ്യകാര്യങ്ങളില്‍ വമ്പിച്ച സ്വാധീനം ചെലുത്തുകയും ചെയ്തു. 
സാമൂതിരിമാര്‍ തങ്ങളുടെതന്നെ ഭാഗധേയം കരുതി 
മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കു വിശേഷപരിഗണനയും സഹായങ്ങളും നല്കി. 
അവരായിരുന്നു സാമൂതിരിമാരുടെ നാവികപടയാളികള്‍. 
സാമൂതിരിയുടെ നാവികസേനാനായകന്മാരായിരുന്ന 
കുഞ്ഞാലിമാര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
സാമ്രാജ്യവികസനത്തിനെതിരായി നടത്തിയ വീരസമരങ്ങള്‍ 
കേരളചരിത്രത്തിലെ ഒരു പ്രധാനദ്ധ്യായമാണ്‌. മാപ്പിളമാര്‍ 


എന്നുവിളിക്കപ്പെടുന്ന മലബാര്‍ മുസ്ലിങ്ങള്‍ 
സാമൂതിരിക്കുവേണ്ടി എന്തിനും സന്നദ്ധരായിരുന്നു. 
നാവികസൈന്യത്തിലേക്കു വേണ്ടത്ര മാപ്പിളമാരില്ലെങ്കില്‍ ഹിന്ദു 
സമുദായത്തില്‍പ്പെട്ട മുക്കുവകുടുംബങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
ഒന്നുരണ്ടംഗങ്ങളെ വീതം മുസ്ലിങ്ങളായി 
വളര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുവരാന്‍പോലും സാമൂതിരിമാര്‍ 
കല്ലിക്കുകയുണ്ടായി. മലപ്പുറംജില്ലയിലെ ജനസംഖ്യയില്‍ 


മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കുള്ള ഉയര്‍ന്ന അനുപാതത്തിന്‌ ഒരുവേള ഈ 
കല്പനകള്‍ കാരണമായിട്ടുണ്ടാവാം. കേരളത്തില്‍ മുസ്സിം 
ജനസംഖ്യ ഏറ്റവും കൂടുതലുള്ള ജില്ല ഇതാണല്ലൊ. 


* 1ഠഉ്ിഗ്ലിലാപ 14്ഡലി, 00. 185, 186.” കേരളചരിത്രത്തിന്റെ ഒന്നാം 
വാള്യത്തില്‍ 56, 57 പുറങ്ങളില്‍ കെ.പി. പത്മനാഭമേനോന്‍ 
ഉദ്ധരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 


അദ്ധ്യായം ഏഴ്‌ 


ആയ്രാജ്യം 


(8 ക്ഷിണകേരളത്തിലെ ആയ്രാജ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ അഞ്ചാം 


അദ്ധ്യായത്തില്‍ സൂചിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 
പ്രാചീനസംഘകാലത്ത്‌ പ്രാബല്യത്തില്‍വരികയും എ.ഡി. 10൦ 
ശതകത്തോടുകൂടി അസ്തമിക്കുകയും ചെയ്ത 


ആയ്രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രം ചുരുക്കത്തില്‍ പറയുകയാണ്‌ ഈ 
അദ്ധ്യായത്തില്‍. തെക്കന്‍കേരളത്തിലെ ഏറ്റവും പഴയ 
രാജവംശമാണ്‌ ആയ്യശം. വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ കൊല്ലത്തും 
പരിസരപ്രദേശങ്ങളിലും ആധിപത്യമുറപ്പിച്ച ഒരു 
പ്രബലരാഷ്ട്രിയശക്തിയായിതീരുന്നതിനു മുന്‍പുതന്നെ 
ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ അവരുടെ വിസ്തൃതമായ രാജ്യം 
സ്ഥാപിച്ചുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 10-ം ശതകത്തിന്റെ 
ആരംഭംവരെ ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ അധീശശക്തിയായിരുന്നു 
അവര്‍. കൊല്ലത്തിനും തിരുവനന്തപുരത്തിനും ഇടയ്ക്കുള്ള 
ദേശങ്ങള്‍ മാത്രം ഉള്‍പ്പെടുന്ന ഒരു ചെറിയ രാജ്യമായിരുന്നു 
അന്നു വേണാട്‌. കൊല്ലമായിരുന്നു തലസ്ഥാനം. 
ആയ്രാജ്യത്തിന്റെ വികാസദശയില്‍ അതു വടക്ക്‌ 
തിരുവല്ലാതൊട്ട്‌ തെക്ക്‌ നാഗര്‍കോവില്‍വരെ വ്യാപിച്ചിരുന്നു. 
സഹ്യപര്‍വ്വതമായിരുന്നു പ്രധാനഭാഗം. ആയ്യംശത്തിന്റെ 
ഭരണത്തിലിരുന്ന ബാറിസ്സിനും (പമ്പാനദി) കന്യാകുമാരിക്കും 
ഇടയിലുള്ള രാജ്യത്തെ 'അയോയി' (4൮0൨) എന്നാണ്‌ ടോളമി 
വിളിച്ചിരുന്നതെന്ന്‌ നേരത്തെ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്ലൊ. നാഞ്ചിനാട്‌ 
എന്നറിയപ്പെടുന്ന പണ്ടത്തെ തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ആദ്യകാലത്ത്‌ ആയ്രാജ്യത്തിന്റെ വകയായിരുന്നു. പൊതിയം 
മലയായിരുന്നു ആയ്രാജ്യത്തിന്റെ തലസ്ഥാനമെന്ന്‌ 
പുറനാനുൂറില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. പണ്ഡിതന്മാരുടെ 
അഭിപ്രായത്തില്‍ ചെങ്കോട്ടയ്ക്കടുത്തുള്ള ആയിക്കുടിയാണ്‌ 
പൊതിയംമല. 

ആയ്രാജവംശത്തിന്റെ ആഗമത്തെക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്തമായ 
അറിവൊന്നുമില്ല. ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ യാദവവംശത്തില്‍ 
അഥവാ വൃഷ്ണിവംശത്തില്‍ പിറന്നവരാണെന്ന്‌ 


വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്റെ പാലിയംശാസനത്തില്‍ (എ. ഡി. 925) 
പറയുന്നു. “ഈ വിഖ്യാതവംശത്തിനു ജന്മം നല്കുകയാല്‍ 
ചന്ദ്രന്‍ കളങ്കവിമുക്തനായി' എന്നും പ്രസ്തുത ശാസനത്തില്‍ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. നച്ചിനാർക്കിനിയര്‍ 14-ാം ശതകത്തില്‍ 


തൊല്‍കാപ്പിയത്തിനെഴുതിയ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ 
ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ അഗസ്ത്യനോടൊപ്പം ദ്യാരകയില്‍നിന്നു 
വന്നവരാണെന്നു പറഞ്ഞുകാണുന്നു. പ്രഥമദൃഷ്ട്യാ 
അതിശയോക്തിയെന്നു കരുതാവുന്ന ഈ 


പ്രസ്താവനകളൊന്നും നാം കാര്യമായെടുക്കേണ്ടതില്ല. ചോള:- 
ചേര-പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരെപ്പോലെ ആയ്രാജാക്കന്മാരും ഈ 
മണ്ണില്‍ പിറന്ന ദ്രാവിഡരായിരുന്നെന്നു സംഘകൃതികള്‍ 
തെളിയിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആയ്അണ്ടിരന്‍, തിതിയന്‍, അതിയന്‍ 


എന്നിവരാണ്‌ സംഘകാലത്തെ ആയ്രാജാക്കന്മാരില്‍ 
പ്രമുഖന്മാര്‍. 
അണ്ടിരന്‍ 

പുറനാനൂറിലെ പ്ല കവിതകളിലും ആയ്്‌അണ്ടിരനെ 
വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട്‌. സഹ്യപര്‍വ്വതത്തിന്റെ ഏറ്റവും 
തെക്കേയറ്റത്തുള്ള പൊതിയില്‍(പൊതിയം) മലയുടെ 
അധിനായകന്‍ എന്നാണ്‌ അദ്ദേഹത്തെ വിളിക്കുന്നത്‌. 
പ്രധാനമായും സമാധാനത്പരനായിരുന്ന അണ്ടിരന്‍ 


സാഹിത്യത്തിന്റെയും കലകളുടെയും സംരക്ഷകനുമായിരുന്നു. 
കുതിരകള്‍, തേരുകള്‍, ഗ്രാമങ്ങള്‍ എന്നിവ കവികള്‍ക്കും 
ഗായകര്‍ക്കും അദ്ദേഹം ദാനംചെയ്തിരുന്നു എന്നാണു 
പറയുന്നത്‌. അണ്ടിരന്റെ സമൃദ്ധമായ രാജ്യത്ത്‌ ആനകള്‍ 
ധാരാളം ഉണ്ടായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ ആനകളെ സംഭാവന 
ചെയ്യാനായിരുന്നത്രേ. അദ്ദേഹത്തിനു പ്രത്യേക താത്പര്യം(പുറം 
130, 131). ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ ചിഹ്നവും ആനയായിരുന്നു. 
മുടമോചിയാര്‍, കുട്ടുവന്‍, കീരനാര്‍ തുടങ്ങിയ അക്കാലത്തെ 
കവികള്‍ അണ്ടിരന്റെ ദയാവായ്പിനെയും ഓദാര്യത്തെയും പല 
കവിതകളിലും വാഴ്ത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. സുശിക്ഷിതമായ ഒരു 
സൈന്യത്തിനുടയവനായിരുന്ന ആ വീരയോദ്ധാവ്‌ 
കൊങ്ങുനാടുരാജാക്കന്മാരെ തോല്‍പിച്ച്‌ പടിഞ്ഞാറേ 
കടല്‍വരെ ഓടിച്ചതായി പറയുന്നു(പുറം 130). ശൈവനായിരുന്ന 
അണ്ടിരന്‍ 'ആലിന്‍കിീഴിലമരുന്ന ശിവനെ' ആരാധിച്ചുപോന്നു. 
പല പത്തിമാരുണ്ടായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്‌, അവരെല്ലാം 
ഭര്‍ത്ത്യചരമത്തില്‍ സതിയനുഷ്ഠിച്ചു(പുറം 240). മരണാനന്തരം 
അദ്ദേഹം ദേവലോകത്തേക്കു സ്വാഗതം ചെയ്യപ്പെട്ടെന്നും 
ഇന്ദ്രപുരി പെരുമ്പറ മുഴക്കി അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആഗമനം 
വിളംബരം ചെയ്തെന്നും പറയുന്നു(പുറം 241). അന്തുവന്‍ 


ചേരലിന്റെ വൃദ്ധനായ സമകാലികനായിരുന്നു അണ്ടിരന്‍. 
രണ്ടാളെയും മുടമോചിയാര്‍ പുറനാനൂറില്‍ 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ട്‌. അണ്ടിരനുശേഷമാണ്‌ ചേരന്മാര്‍ 
കേരളത്തില്‍ ശക്തിപ്രാപിച്ചത്‌. അണ്ടിരന്‍ ഒരുപക്ഷേ, 
ചേരന്മാരെക്കാള്‍ പ്രതാപവനായിരുന്നു എന്നുവരാം. 


തിതിയന്‍ 

'പൊതിയന്‍ചെല്‍വന്‍' എന്ന്‌ അകനാനൂറില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കപ്പെടുന്ന 
തിതിയന്‍, അണ്ടിരന്റെ അനന്തരഗാമിയാണോയെന്നറിയാന്‍ 
പ്രയാസമാണെങ്കിലും അണ്ടിരന്‍ കഴിഞ്ഞാല്‍ ഏറ്റവും 
പ്രസിദ്ധനായ ആയ്രാജാവ്‌ അദ്ദേഹമാണ്‌. കപിലരും പരണരും 
ഭൂതപാണ്ഡ്യനെന്ന പാണ്ഡ്യരാജകവിയും ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സമകാലികരായിരുന്നു. ഇക്കാലത്ത്‌ പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരും 
ആയ്രാജാക്കന്മാരും തമ്മില്‍ എന്തെങ്കിലും സംഘട്ടനം 
നടന്നതായി കരുതാന്‍ വിശ്വാസയോഗ്യമായ തെളിവൊന്നുമില്ല. 
പക്ഷേ, ഈ രണ്ടു രാജാക്കന്മാരും പാണ്ഡ്യരാജ്യത്തിന്റെ 
പടിഞ്ഞാറേ അതിര്‍ത്തി ഭൂതപ്പാണ്ടിയായി 
നിശ്ചയിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഒരു ധാരണയില്‍ എത്തിയിരുന്നു. 


അതിയനും അനന്തരഗാമികളും 

അടുത്ത പ്രമുഖനായ ആയ്രാജാവ്‌ അതിയനാണ്‌. 
ഇദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചു പല വിവരങ്ങളും നമുക്കറിയാം. 
അതിയന്റെ ഭരണമായപ്പോഴേക്ക്‌ ആയ്രാജ്യം ശിഥിലമാകാന്‍ 
തുടങ്ങി. പരാക്രമശാലിയായ പശുംപൂണ്‍ പാണ്ഡ്യന്‍ (അഴകിയ 
പാണ്ഡ്യന്‍) അന്ന്‌ ആയ്രാജ്യം ആക്രമിക്കുകയും അതിയനെ 
കീഴടക്കുകയും ചെയ്തതായി പറയപ്പെടുന്നു. പരണര്‍ ഈ 
യുദ്ധത്തെ അകനാനൂറില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട്‌. അതിയന്റെ 
അനന്തരഗാമികള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ട സ്വാതന്ത്ര്യവും ആധിപത്യവും 
വീണ്ടെടുക്കാന്‍ പാണ്ഡ്യന്മാര്‍ക്കെതിരായി വീരോചിതമായ 
സമരംചെയ്തു. നെടുഞ്ചെഴിയന്‍ എന്ന പാണ്ഡ്യരാജാവ്‌ 
സമകാലികരായ ഏഴു ദക്ഷിണേന്ത്യന്‍ രാജാക്കന്മാരെ 
പരാജയപ്പെടുത്തിയ തലൈയാലങ്കാനത്തുയുദ്ധത്തില്‍ 
ആയ്രാജാവും പങ്കെടുത്തു. നക്കീരര്‍ ഈ യുദ്ധത്തെ 
അകനാനൂറില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കുന്നു. കാലക്രമേണ 
ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ ദക്ഷിണമമദ്ധ്യതിരുവിതാംകൂറില്‍ തങ്ങള്‍ക്കു 
നേരത്തേ നഷ്ടപ്പെട്ടുപോയ സ്ഥലങ്ങളെല്ലാം 
തിരിച്ചുപിടിച്ചെങ്കിലും പണ്ടത്തെ പ്രാബല്യം വീണ്ടെടുക്കാന്‍ 
അവര്‍ക്കു സാധിച്ചില്ല. 


സംഘകാലത്തിനുശേഷം 


സംഘകാലത്തിനു തൊട്ടുപിറകേയുള്ള ഘട്ടം 
ആയ്രാജ്യചരിത്രത്തിലും ഇരുളടഞ്ഞതാണ്‌. പക്ഷേ, ഏഴാം 
ശതകത്തിനുശേഷമുള്ള ചില കാര്യങ്ങള്‍ 
പാണ്ഡ്യശാസനങ്ങളില്‍നിന്നു ഗ്രഹിക്കാം. ഇക്കാലത്ത്‌ 
പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാര്‍ ആയ്രാജ്യത്തിന്റെ കിഴക്കുള്ള 


ഭാഗങ്ങളില്‍ ഒരു വലിയ ശക്തിയായി വളര്‍ന്നിരുന്നു. വടക്കു 
ചേരസാമ്രാജ്യവും വികാസം പ്രാപിച്ചു. എന്നാല്‍, വിഴിഞ്ഞവും 
തിരുവനന്തപുരവും അതുപോലുള്ള തെക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളും 
ആയ്രാജ്യത്തിന്റെ ഭാഗങ്ങളായിത്തന്നെ തുടര്‍ന്നു. 
ഏറെക്കാലത്തേക്ക്‌ ആയ്രാജ്യം ചേര-പാണ്ഡ്യ- 
രാജ്യങ്ങള്‍ക്കിടയിലുള്ള ഒരു തടനിലമായി (8്്ല 590൦) 
വര്‍ത്തിച്ചു. പക്ഷേ, അതിന്റെ നാശത്തോടുകൂടി ആദ്യം 
പാണ്ഡ്യരും പിന്നീടു ചോളരും ആയ്രാജ്യം കടന്ന്‌ നേരിട്ടു 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തെ ആക്രമിക്കുകയുണ്ടായി. 

ആയ്രാജ്യത്തെ സ്വന്തം രാജ്യത്തോടു ചേര്‍ക്കുന്നതില്‍ 
എന്നും സമുത്സുകരായിരുന്നു പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാര്‍. 
നാഞ്ചിനാട്ടുപ്രദേശങ്ങളില്‍ അവര്‍ തുടര്‍ച്ചയായി 
ആക്രമണങ്ങള്‍ നടത്തുകയുംചെയ്തു. ജയവര്‍മ്മന്‍ (645-670) 
എന്ന പാണ്ഡ്യരാജാവ്‌ സമകാലികനായ കേരളരാജാവിന്റെ 
മേല്‍ വിജയംവരിച്ചതായി പ്രസ്താവമുണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
അനന്തരഗാമി അരികേസരിമാറവര്‍മ്മനും (645-670) ചെന്നിലം 
എന്ന സ്ഥലത്തുവച്ചുണ്ടായ ഒരു വലിയ യുദ്ധത്തില്‍ 
കേരളരാജാവിനെ തോല്ലിക്കുകയും അദ്ദേഹത്തെ 
ബന്ധുക്കളോടും സൈന്യങ്ങളോടുംകൂടി 
ബന്ധനത്തിലാക്കുകയുംചെയ്തു എന്നു പറയപ്പെടുന്നു. ഈ 
പാണ്ഡ്യവിജയങ്ങള്‍ ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെമേല്‍ ഉണ്ടായവ 
ആയിരിക്കണം. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, അക്കാലത്തു 
ചേരശക്തി തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍വരെ വ്യാപിച്ചിരുന്നില്ല. 
ഇറൈയനാര്‍ അകപ്പൊരുളിന്റെ വ്യാഖ്യാതാവായ നക്കീരരും 
അരികേസരി മാറവര്‍മ്മന്റെ കോട്ടാര്‍ ആക്രമണത്തപ്പറ്റി 
പറയുന്നുണ്ട്‌. അരികേസരി മാറവര്‍മ്മന്റെ മകനായ കോച്ചടയന്‍ 
രണധീരന്‍(700-730) മരുതൂര്‍ യുദ്ധത്തില്‍ ആയ്രാജാവിനെ 
തോല്ലിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മേല്‍ പാണ്ഡ്യാധിപത്യം അടിച്ചേല്ലിച്ചു. 
ഇതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഇരുരാജാക്കന്മാരും തമ്മില്‍ ഒരു 
താല്‍കാലികസന്ധിയുണ്ടാക്കി. പക്ഷേ, ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ 
പാണ്ഡ്യന്മാരില്‍നിന്നു സ്വാതന്ത്ര്യം നേടാന്‍ ശ്രമിക്കുകയും ഇത്‌ 
ശത്രുതയുടെ പുനരാരംഭത്തില്‍ കലാശിക്കുകയുംചെയ്തു. 


ച്ടയനും കരുനന്തനും 
എട്ടാം ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ ആയ്രാജ്യം ഭരിച്ചത്‌ 
ചടയനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ കരുനന്തനും ആയിരുന്നു. 
ഇക്കാലത്ത്‌ പാണ്ഡ്യരാജാവായ മാറഞ്ചടയന്‍ അഥവാ 


ജടിലവര്‍മ്മന്‍ പരാന്തകന്‍(765-81 5) ദക്ഷിണ കേരളം 
ആക്രമിക്കുകയും ചില വിജയങ്ങള്‍ നേടുകയുംചെയ്തു. 
അദ്ദേഹം തന്റെ 23ാം ഭരണവര്‍ഷത്തില്‍ 
മലനാട്ടുരാജാവിനെതിരായി വിജയകരമായ ഒരാക്രമണം 
നടത്തിയതായും അരിവിയൂര്‍കോട്ട നശിപ്പിച്ചതായും 


കഴുകുമാലശാസനത്തില്‍ പറയുന്നു. ഈ ശാസനത്തില്‍ 
പറയുന്ന മലനാട്ടുരാജാവ്‌ കരുനന്തന്‍ ആയിരിക്കണം. 
ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ തലസ്ഥാനമായ വിഴിഞ്ഞവും 
മാറഞ്ചടയന്‍ പിടിച്ചതായി മദിരാശി മ്യൂസിയം ശാസനങ്ങള്‍ 
കൊണ്ടുകാണുന്നു. എന്നാല്‍ ആയ്രാജാവ്‌ പാണ്ഡ്യരുടെ 
ഭീഷണിക്ക്‌ അനായാസം അങ്ങു കീഴടങ്ങിയതായി തോനുന്നില്ല. 


എന്തുകൊണ്ടെന്നാൽ മാറഞ്ചടയന്‍ ആദ്യത്തെ 
ആക്രമണത്തിനുശേഷം പത്തിലധികം വര്‍ഷങ്ങള്‍കൂടി 
വിഴിഞ്ഞത്തിനു സമീപമുള്ള പ്രദേശങ്ങളില്‍ യുദ്ധം 


ചെയ്തുകൊണ്ടിരുന്നതായി തിരുവനന്തപുരം ശിലാശാസനം 
തെളിയിക്കുന്നു. ശ്രീമാറശ്രീവല്ലഭന്‍(815-862) വിഴിഞ്ഞത്ത്‌ ഒരു 
വിജയം നേടിയതായി പറയുന്നുണ്ട്‌. പ്രൊഫ. കെ.എ. 
നീലകണ്ഠശാസ്ത്രി ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ ഇങ്ങനെ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നു. “കീഴടക്കിയ സ്ഥലങ്ങള്‍ സ്ഥിരമായി 
ഉറപ്പിച്ചിരുന്നില്ലെന്നും അവ ആദ്യത്തെ സന്ദര്‍ഭം ഉപയോഗിച്ചു 
സ്വാതന്ത്ത്യം നേടാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ടാവാമെന്നുള്ളതിന്‌ 
വിഴിഞ്ഞത്തെ പടയോട്ടങ്ങള്‍ തെളിവായെടുക്കാം'. [ 
ഏതായാലും പാണ്ഡ്യാധിപത്യം അംഗീകരിക്കാന്‍ 
ആയ്രാജാക്കന്മാർ തയ്യാറായില്ല. അവര്‍ 
സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടി സമരംചെയ്യാന്‍ സന്നദ്ധരായി. 
മഹോദയപുരത്തെ ചേരന്മാരുമായി അവര്‍ അടുത്ത ബന്ധം 
സ്ഥാപിക്കുകയും ചേരന്മാര്‍ അവരെ പാണ്ഡ്യര്‍ക്കെതിരായ 
യുദ്ധത്തില്‍ സഹായിക്കുകയും ചെയ്തിരിക്കണം. കരുനന്തന്നെ 
പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ അധികാരത്തില്‍ വന്നത്‌ കരുനന്തരുമന്‍ 
ആയിരിക്കാം എന്ന്‌ ഈഹിക്കാനേ തരമുള്ളൂ. 
അദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചു കൂടുതല്‍ വിവരമൊന്നുമില്ല. 


കരുനന്തടക്കന്‍ 
ആയ്രാജവംശത്തിലെ പിന്നത്തെ പ്രധാന രാജാവ്‌ 
കരുനന്തടക്കന്‍ (8577 -885) ആണ്‌. രാജ്യം ഇപ്പോള്‍ വടക്കു 


തൃപ്പാപ്പൂര്‍ മുതല്‍ തെക്ക്‌ നാഗര്‍കോവില്‍വരെ ആയിരുന്നു. 
വിഴിഞ്ഞമായിരുന്നു ആസ്ഥാനം. പാര്‍ത്ഥിവശേഖരപുരത്തെ 


(പാര്‍ത്ഥിവപുരം) വിഷ്ണുക്ഷേത്രം കരുനന്തടക്കനാണു 
നിര്‍മ്മിച്ചത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്‌ ശ്രീവല്ലഭന്‍ എന്നുകൂടി 
പേരുണ്ടായിരുന്നതായി ഹജൂര്‍ശാസനത്തില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. മതത്തെയും വിജ്ഞാനത്തെയും 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കാന്‍ ഇദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്ന 


സവിശേഷതാത്പര്യത്തിനു തെളിവാണ്‌ ഈ ശാസനം. 
കരുനന്തടക്കന്‍ മുഞ്ചിറ സഭക്കാരുടെ പക്കല്‍നിന്ന്‌ ഉഴക്കുടിവിള 
എന്ന സ്ഥലം വാങ്ങി അതിന്റെ അതിര്‍ത്തി നിശ്ചയിച്ച അവിടെ 
ഒരു ക്ഷേത്രം നിര്‍മ്മിക്കുകയും വിഷ്ണുവിനെ 
പ്രതിഷ്ഠിക്കുകയും ക്ഷേത്രത്തിനുചുറ്റും പാര്‍ത്ഥിവശേഖരപുരം 
ഏന്ന ഗ്രാമം സ്ഥാപിക്കുകയുംചെയ്തതായി പ്രസ്തുത 
ശാസനത്തില്‍ പറയുന്നു. അദ്ദേഹം അവിടെ ഒരു 
ശാലയും(വേദപാഠശാല) സ്ഥാപിച്ചു. 92 
നമ്പൂതിരിവിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്ക്‌ (ചട്ടര്‍ക്ക്‌) സൌജന്യമായ താമസവും 
ഭക്ഷണവും പഠനസൌാകര്യവും അദ്ദേഹം ഏര്‍പ്പാടുചെയ്തു. 
സുപ്രസിദ്ധമായ കാന്തളൂര്‍ശാലയുടെയും സ്ഥാപകന്‍ 
കരുനന്തടക്കന്‍ ആയിരിക്കാം. 


വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍ 
വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍(885-925) ആയിരുന്നു കരുനന്തടക്കന്റെ 
അനന്തരഗാമി, തെക്കേഇന്ത്യയില്‍ പാണ്ഡ്യരും ചോളരും തമ്മില്‍ 
രാഷ്ട്രീയാധികാരത്തിനുവേണ്ടി നടത്തിയ സമരം 
നിര്‍ണ്ണായകമായ രീതിയില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണത്തെയും 
ബാധിച്ചു. പരാന്തകചോളന്‍ (907-955) പാണ്ഡ്യരാജാവായ 


മാറവര്‍മ്മന്‍ രാജസിംഹന്‍ രണ്ടാമനെ (905-920) 
തോല്ലിക്കുകയും പാണ്ഡ്യരാജ്യം ചോളസാമ്മാജ്യത്തില്‍ 


ചേര്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. നാഞ്ചിനാടും ചോളഭരണത്തിലായി. 
രാജസിംഹന്‍ സിലോണിലേക്കു പലായനം ചെയ്യുകയും അവിടെ 
കുറെനാള്‍ കഴിഞ്ഞതിനുശേഷം അമ്മയുടെ ജന്മഭൂമിയായ 
കേരളത്തില്‍ അഭയം തേടുകയും ചെയ്തു. ചോളര്‍ക്കെതിരായ 
യുദ്ധത്തില്‍ പാണ്ഡ്യരെ വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍ 
സഹായിച്ചതായി തോന്നുന്നു. 

വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍ അനുവര്‍ത്തിച്ചുപോന്ന 
മതസഹിഷ്ണുതാനയത്തിനു തെളിവാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പാലിയം ശാസനം. ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ സുപ്രസിദ്ധ 
ബുദ്ധകേന്ദ്രമായിരുന്ന തിരുമൂലപാദത്തിന്‌ (ശീമൂലവാസം) ഈ 
ശാസനപ്രകാരം ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ ഒട്ടേറെ ഭൂസ്വത്ത്‌ 
അദ്ദേഹം ദാനംചെയ്യുന്നു. ഇങ്ങനെ ദാനംചെയ്ത്‌ ഭൂമിയുടെ 


സംരക്ഷണഭാരം അദ്ദേഹം വീരകോതയെ ഏല്ലിച്ചു. 
ഗോദരവിവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ (917-944) കോയിലധികാരികള്‍ 
എന്ന സ്ഥാനം വഹിച്ച യുവരാജാവായിരുന്ന 
ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മയാണ്‌ ഈ വീരകോത, വരഗുണന്റെ ഈ 
ഭൂദാനം ഒറ്റപ്പെട്ട ഒരു ധര്‍മ്മപ്രവര്‍ത്തനമായിരുന്നില്ല. 
ശത്രുക്കള്‍ക്കെതിരായ യുദ്ധത്തിലുണ്ടായ പരാജയങ്ങളുടെയും 
നൈരാശ്യങ്ങളുടെയും ഫലമായി ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും 
ധര്‍മ്മസ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കും ഭൂമി ദാനംചെയ്യുക എന്നൊരു 
പൊതുനയം അദ്ദേഹം സ്വീകരിക്കുകയുണ്ടായി. അതിന്റെ ഒരു 
ഭാഗമായിരുന്നു ഈ ദാനവും. രാജാക്കന്മാരുടെ അടുത്ത 


തലമുറകള്‍ ഈ ദാനഭൂമിയെ ശുഷ്കാന്തിയോടെ 
കാത്തുകൊള്ളണമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം ശാസനത്തില്‍ 
അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. അദ്ദേഹം പറയുന്നു: 'നിങ്ങള്‍ ഈ ഭൂമിയെ 
ധര്‍മ്മപത്നിയെ എന്നപോലെ ഹൃദയത്തില്‍വച്ചു 
സൂക്ഷിക്കുകയും കാലാകാലങ്ങളില്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ 


അനുഭവിക്കാനിടവരാത്തവിധം പാലിച്ചുകൊള്ളുകയും വേണം. 
നിങ്ങളുടെ മനസ്സ്‌ സല്‍ക്കര്‍മ്മങ്ങളില്‍ നിരതമാകട്ടെ. കാലന്‍ 
വായും പിളര്‍ന്നു കാലവും പാര്‍ത്ത്‌ ചുറ്റിത്തിരിയുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ ആനുകൂല്യം ചെയ്യാനെന്നപോലെ പിതാവായ 
സൂര്യന്‍ ഗതിവേഗത്താല്‍ നിങ്ങളുടെ ശേഷിച്ച ജീവിതവും 
തിടുക്കത്തില്‍ ഇല്ലായ്മ ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു.' “കാലന്‍, 
“അദ്ദേഹത്തിന്റെ പിതാവായ സൂര്യന്‍' എന്നിങ്ങനെ ഈ 
ശാസനത്തില്‍ പ്രയോഗിച്ചിട്ടുള്ള പദങ്ങള്‍ പ്രാന്തകചോളനെയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പിതാവായ ആദിത്യചോളനെയും 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നതായി വ്യാഖ്യാനിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. എ.ഡി. 925 
ആയപ്പോള്‍ ചോളന്മാര്‍ പാണ്ഡ്യരെ തോല്ലിച്ചുകഴിയുകയും 
ആയ്രാജ്യത്തിന്‌ ഒരു ഭീഷണിയായിത്തീരുകയും 
ചെയ്തിരുന്നല്ലോ. 

ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെയും അവരുടെ സമകാലികരായിരുന്ന 
ചോള-പാണ്ഡ്യ-ചേരരാജാക്കന്മാരുടെയും ഒരു പട്ടിക ഈ 
അദ്ധ്യായത്തിന്റെ അവസാനഭാഗത്തു ചേര്‍ത്തിരിക്കുന്നു. 


ആയ്രാജ്യവംശത്തിന്റെ അവസാനം 
വികമാദിത്യവരഗുണന്റെ മരണത്തിനുശേഷം ആയ്യംശത്തിന്‌ 
ഒരു പ്രത്യേക രാജവംശം എന്ന പദവി നഷ്ടപ്പെടുകയും ആ 


രാജ്യത്തിന്റെ വടക്കന്‍ഭാഗങ്ങള്‍ ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 
വേണാട്ടുവിഭാഗത്തില്‍ ആവുകയും ചെയ്തു. 
ചേരാധിപത്യത്തിലായിരുന്ന കാന്തളൂരും വിഴിഞ്ഞവും 


ചോളന്മാര്‍ അധീനപ്പെടുത്തിയതായി 10-ം ശതകത്തിലെ 
ശാസനങ്ങളില്‍നിന്നറിയാം. അക്കാലത്തെ 


ശാസനങ്ങളിലൊന്നിലും ആയ്രാജ്യത്തെ ഒരു 
പ്രത്യേകശക്തിയായി പരാമര്‍ശിച്ചുകാണുന്നില്ല. 
ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ കുലദേവാലയമായ 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിന്റെ ഭരണവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട, 
തിരുവനന്തപുരത്തിന്‌ 10 മൈല്‍ വടക്കുള്ള തൃപ്പാപ്പൂര്‍ 
താമസമാക്കിയിരുന്ന ഒരു ആയ്യംശശാഖ, വേണാട്ടു 
ഭരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന കീഴ്പേരൂര്‍ സ്വരൂപത്തില്‍ ലയിച്ചതായി 
കരുതാം. 


സാമൂഹികജീവിതവും സംസ്കാരവും 

ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ ശാസനങ്ങള്‍ അവരുടെ രാജ്യത്തിലെ 
രാഷ്ട്രിയവും സാമൂഹികവും മതപരവുമായ 
സ്ഥിതിഗതികളിലേക്കു വെളിച്ചംവീശുന്നുണ്ട്‌. അവിടെ 
രാജ്യാവകാശം പരമ്പരാഗതമായിരുന്നു. മക്കത്തായമായിരുന്നു 
ആയ്രാജാക്കന്മാരും പിന്തുടര്‍ന്നത്‌. രാജ്യം പല നാടുകളായും 
നാട്‌ ദേശങ്ങളായും വിഭജിച്ചിരുന്നു. കിഴവന്‍ എന്ന 
ഉദ്യോഗസ്ഥനായിരുന്നു രാജാവിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം നാടിന്റെ 
ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ നോക്കിപ്പോന്നത്‌. 

ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ രാജ്യത്തിന്റെ 
പ്രതിരോധസജ്ജീകരണങ്ങളില്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. 
ആയുധാഭ്യാസശാലകളുണ്ടായിരുന്ന വിഴിഞ്ഞവും കാന്തളൂരും 
അവരുടെ സൈനികകേന്ദ്രങ്ങളായിരുന്നു. 
ശ്രീവല്പപ്പെരുംപണൈകന്‍ എന്ന സ്ഥാനപ്പേരുണ്ടായിരുന്ന 
വിഴിഞ്ഞത്തുകാരന്‍ അവിയലന്റ്ടക്കന്‍ കരുനന്തടക്കന്റെ 
ആയുധനിര്‍മ്മാതാവായിരുന്നതായി ത്ൃപ്പരപ്പുശാസനത്തില്‍ 
പറയുന്നു. ഏതു കുറ്റത്തിനും പിഴ ഈടാക്കുക എന്നതായിരുന്നു 
പൊതുവെ ഉണ്ടായിരുന്ന ശിക്ഷ. നിയതമായ അളവില്‍ 
സ്വര്‍ണ്ണമായി ഈടാക്കിയിരുന്ന ഈ പിഴ ക്ഷേത്രത്തിലോ 
രാജഭണ്ഡാരത്തിലോ അടയ്ക്കുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. ഒരു 
പ്രധാന സ്ഥാപനമായിരുന്ന ക്ഷേത്രത്തിലെ സഭ. 
ക്ഷേത്രത്തിലേക്കുള്ള ദാനങ്ങള്‍ സ്വീകരിക്കുക, ക്ഷേത്രത്തിലെ 
ചെലവു നടത്തുക മുതലായ എല്ലാ കാര്യങ്ങളും ഈ 
സഭകളായിരുന്നു നിര്‍വ്ൃഹിച്ചുപോന്നത്‌. 

വിദ്യാഭ്യാസത്തെയും വിജ്ഞാനത്തെയും ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ 
ഹൃദയപൂര്‍വ്വം പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. ശാലകള്‍ എന്നു 
വിളിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങള്‍ ജനങ്ങളുടെ 
സംസ്കാരികജീവിതത്തില്‍ ഒരു നല്ല പങ്കുവഹിച്ചിരുന്നു. ഓരോ 
ക്ഷേത്രത്തോടും അനുബന്ധിച്ച്‌ ഓരോ ശാല ഉണ്ടായിരുന്നു. 
ആയ്രാജ്യത്തിലെ പ്രസിദ്ധിപെറ്റ വിദ്യാകേന്ദ്രങ്ങളായിരുന്നു 
കാന്തളൂരെയും പാര്‍ത്ഥിവശേഖരപുരത്തെയും ശാലകള്‍. ഈ 


ശാലകളില്‍ ബ്രാഹ്മണവിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്കു താമസവും 
ഭക്ഷണവും സൌഈജന്യമായിരുന്നു. അവര്‍ വേദങ്ങളുടെ 
വിവിധശാഖകളിലും വിജ്ഞാനത്തിന്റെ മറ്റു മേഖലകളിലും 
അഭ്യസനം നടത്തി. നമ്പൂതിരിവിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്കു മാത്രമേ 
പാര്‍ത്ഥിവശേഖരപുരംശാലയില്‍ പ്രവേശനം 
ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളവെന്ന്‌ ഹജൂര്‍ശാസനത്തില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. ആ ശാലയിലെ 95 കലങ്ങള്‍ (ഉണ്ണുന്ന 
പാത്രങ്ങള്‍, അതായത്‌ സ്ഥാനങ്ങള്‍) പവിഴിയചരണം, 


തൈത്തിരീയചരണം, തലവകാരചരണം എന്നീ മൂന്നു 
ചരണങ്ങള്‍ക്കായി വിഭജിച്ചിരുന്നു. കര്‍ശനമായിരുന്നു 
ശാലയിലെ അച്ചടക്കം. വിദ്യാര്‍ത്ഥികളുടെ സ്വഭാവത്തില്‍ 
സാന്മാര്‍ഗ്ഗികഭദ്രത വളര്‍ത്താനുദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
ഹജൂര്‍ശാസനത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്ന 


ശിക്ഷണനിയമങ്ങളുടെ ചുരുക്കം ഇതാണ്‌. ശാലയിലും 
പരിസരങ്ങളിലും അസഭ്യഭാഷണം പാടില്ല, കലഹങ്ങളും 
കയ്യേറ്റങ്ങളും കഠിനശിക്ഷയ്ക്ക്‌ അര്‍ഹമാണ്‌, അന്തേവാസികള്‍ 
ആക്രമണായുധങ്ങള്‍ കൊണ്ടുനടക്കരുത്, ഏതു രീതിയിലുള്ള 
ചൂതാട്ടവും കുറ്റമാണ്‌, ചൂതുകളിക്കുന്ന വിദ്യാര്‍ത്ഥിക്ക്‌ ഒരു 
ദിവസത്തേക്കു ഭക്ഷണം കൊടുക്കുകയില്ല, വിദ്യാര്‍ത്ഥി 
മന്ദിരങ്ങളില്‍ വേലക്കാരികളെ നിയമിച്ചുകൂടാ. ഈ ചട്ടങ്ങള്‍ 
നീക്കുപോക്കില്ലാതെ പാലിച്ചിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ കാന്തളൂര്‍ - 
പാര്‍ത്ഥിവപുരം മുതലായ ആയ്രാജ്യത്തിലെ ശാലകള്‍ 
മാത്ൃകാവിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങളെന്നു കീര്‍ത്തിനേടി. “ജനങ്ങള്‍ 
അക്കാലത്തു മാതൃകാവിദ്യാലയമായി കണക്കാക്കുകയാല്‍' 


കാന്തളൂര്‍ശാലയെ 'ദക്ഷിണനളന്ദ' എന്നുപോലും 
വിശേഷിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

നാട്ടിലെ ദേവാലയങ്ങളുടെമേല്‍ ഭരണകൂടത്തിനു പ്രത്യേകം 
ശ്രദ്ധയുണ്ടായിരുന്നു. നേരത്തെ പറഞ്ഞതുപോലെ, 
വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്‍ ശ്രീമൂലവാസത്തെ ബുദ്ധക്ഷേത്രത്തിനു 
ധാരാളം ഭൂമി ദാനംചെയ്തത്‌ കാര്യം പാലിയം 
ശാസനത്തില്‍നിന്നും കരുനന്തടക്കന്‍ 
പാര്‍ത്ഥിവശേഖരപുരത്തു വിഷ്ണുക്ഷേത്രം നിര്‍മ്മിക്കുകയും 
ശാല ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തതായി 
ഹജൂര്‍ശാസനത്തില്‍നിന്നും മനസ്സിലാക്കാം. സാധാരണ 
ജനങ്ങളും ധര്‍മ്മസ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കു ധനസഹായം ചെയ്യുന്നതില്‍ 
താത്പര്യമുള്ളവരായിരുന്നു. ഒരു സ്വകാര്യവ്യക്തി 
തിരുച്ചാരണത്തുമലയിലെ ജൈനക്ഷേത്തിലേക്കു 
വിലപിടിപ്പുള്ള സ്വര്‍ണ്ണാഭരണങ്ങള്‍ ദാനംചെയ്തതായി, 


വിക്രമാദിത്യവരഗുണന്റെ 28-ാം ഭരണവര്‍ഷത്തിലുണ്ടായ 
ചിതറാല്‍ ശാസനത്തില്‍ പറയുന്നു. മറ്റൊരാള്‍ 


തിരുവിടൈക്കോട്ടു ശിവക്ഷേത്രത്തിലേക്കു നന്താവിളക്കിന്‌ 25 
പശുക്കളെ ദാനം ചെയ്തതായി തിരുവിടൈക്കോട്ടു 
ശാസനത്തില്‍നിന്ന്‌ അറിയാം. 

ആയ്രാജവംശത്തിന്റെ അവസാനകാലത്ത്‌ അവിടെ 
ബുദ്ധമതവും ജൈനമതവും ക്ഷയിക്കുകയും പകരം 
വൈഷ്ണവമതം വികാസം പ്രാപിക്കുകയും ചെയ്തു. വടക്ക്‌ 
മഹോദയപുരത്തെ സമകാലികരായ കുലശേഖരന്മാര്‍ 
ചെയ്തതുപോലെ ആയ്രാജാക്കന്മാരും ഹിന്ദുമതത്തിന്റെയും 
ഹൈന്ദവസംസ്കാരത്തിന്റെയും സംരക്ഷണം ഏറ്റെടുത്തു. 
അവര്‍ നിലവിലുള്ള ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ കാത്തുസൂക്ഷിക്കുകയും 
പുതിയവ നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്തു. പാര്‍ത്ഥിവശേഖരപുരത്ത്‌ 


കരുനന്തടക്കന്‍ നിര്‍മ്മിച്ച വിഷ്ണുക്ഷേത്രം 
ഇതിനുദാഹരണമാണ്‌. ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ പ്രത്യേക 
സംരക്ഷണത്തിലായിരുന്നു തിരുവനന്തപുരത്തെ 
പത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രം. അവര്‍ 
ഹിന്ദുമതഭക്തന്മാരായിരുന്നുവെങ്കിലും ബൌദ്ധക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും 
ഉദാരമായ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയിരുന്നു. ഇത്‌ 
ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ ഭരണത്തില്‍ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ 


മതസഹിഷ്ണുത നിലവിലിരുന്നു എന്നതിനു ദൃഷ്ടാന്തമാണ്‌. 


ആയ്‌-ചേര-ചോള-പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരുടെ വംശാവലി 
ആയ്രാജാക്കന്മാര്‍ ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ ചോളരാജാക്കന്മാര്‍ പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാര്‍ 
ചടയന്‍ എ.ഡി. 788 വരെ കുലശേഖര എ.ഡി. മാറഞ്ചടയന്‍ അഥവാ 
ആഴ്വാര്‍ 820 വരെ | ..... ജടിലവര്‍മ്മന്‍ എ.ഡി. 
പരാന്തകന്‍ 765-815 
കരുനന്തനും എ. ഡി. രാജശേഖരവര്‍മ്മന്‍ എ.ഡി. ശ്രീമാറ എ.ഡി. 
കരുനന്തരുമനും 788-857 820-844 ച ശ്രീവല്ലഭന്‍ 815-862 
കരുനന്തടക്കന്‍ എ. ഡി. സ്ഥാണുരവിവര്‍മ്മ എ.ഡി. വിജയാലയന്‍ എ.ഡി. വരഗുണവര്‍മ്മ എ.ഡി. 
857-855 844-885 850-871 രണ്ടാമന്‍ 862--885 
രാമവര്‍മ്മ എ.ഡി. ആദിത്യന്‍ എ.ഡി. പരാന്തകവീര എ.ഡി. 
885-917 ഒന്നാമന്‍ 871-907 നാരായണന്‍ 860-905 
വിക്രമാദിത്യ എ.ഡി. ഗോദ എ.ഡി. പരാന്തകന്‍ എ.ഡി. മാറവര്‍മ്മന്‍ 
വരഗുണന്‍ 885-925 രവിവര്‍മ്മ 917-944 ഒന്നാമന്‍ 907-955 രാജസിംഹന്‍ എ.ഡി. 
രണ്ടാമന്‍ 905-920 
ലം ഇന്ദുക്കോത എ.ഡി. [റ്‌ ്്ം 
ര വര്‍മ്മ 944-962 


" 1 ൧. 1411൮1൩൭ ടഒടല, 11൦ നദ്വി 1ന൩ഉ0ഠ്ന൩, 12. 52. 


അദ്ധ്യായം എട്ട്‌ 


കൊല്ലവര്‍ഷം 


'പ്രാചീനറോമാക്കാരുടെ എ.യു.സി. (൧൧൩൧0 1൩15 €0൩00൦- 


നഗരസ്ഥാപനവര്‍ഷം) പോലെയോ മദ്ധ്യകാലത്തെയും 
ആധുനികകാലത്തെയും യൂറോപ്പിലെ 
ക്രിസ്തുവര്‍ഷംപോലെയോ ക്രമമായ ഒരു 
വര്‍ഷഗണനാസമ്പ്രദായം, പ്രധാന സംഭവങ്ങളുടെ കാലം 
രേഖപ്പെടുത്താന്‍ ബി.സി. 1റാം ശതകംവരെ 


ഭാരതത്തിനുണ്ടായിരുന്നു എന്നു പറയാന്‍ മതിയായ തെളിവില്ല.” 
എ. എല്‍.ബഷാമിന്റെ അഭിപ്രായമാണിത്‌. അദ്ദേഹം തുടരുന്നു. 
'പുരാതന ശാസനങ്ങളില്‍ അവയുടെ കാലം 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ടെങ്കില്‍ത്തന്നെ അങ്ങനെ ചെയ്തിരുന്നത്‌ 
രാജാക്കന്മാരുടെ ഭരണവര്‍ഷം ഉപയോഗിച്ചായിരുന്നു. ഒരു 
ദീര്‍ഘമായ കാലഘട്ടം കൃത്യമായി ഇന്ന വര്‍ഷം 
തൊട്ടാരംഭിക്കുന്നു എന്നുരേഖപ്പെടുത്തുന്ന പതിവ്‌ ഇവിടെ 
പ്രചരിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയത്‌. ഭാരതത്തിന്റെ വടക്കുപടിഞ്ഞാറന്‍ 
ഭാഗങ്ങളില്‍ ആക്രമണം നടത്തിയവരുടെ കാലംമുതലാണ്‌; 
അവരുടെ ശാസനങ്ങളാണ്‌ ആ രീതിയില്‍ കാലം പറഞ്ഞിട്ടുള്ള 
ഇന്ത്യന്‍രേഖകളില്‍ ഏറ്റവും പ്രാചീനം, ഐകരുൂപ്യമുള്ള ഒരു 


വര്‍ഷഗണനാപദ്ധതി നിര്‍ഭാഗ്യവശാല്‍ ഭാരതീയര്‍ 
സ്വീകരിച്ചിരുന്നില്ല. ബി.സി. 1൦ നൂറ്റാണ്ടുതൊട്ട്‌ പല 
സമ്പ്രദായങ്ങളാണ്‌ കാലം കണക്കാക്കാന്‍ ഇവിടെ 
സ്വീകരിച്ചുപോന്നത്‌.. അങ്ങനെ ഭാരതത്തില്‍ 


നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന പല പ്രാദേശികവര്‍ഷങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌. 
എ.ഡി. 824-825-ല്‍ ആരംഭിച്ച കൊല്ലവര്‍ഷം. അതിനുമുമ്പ്‌ 
ഇന്ത്യയില്‍ നടപ്പുണ്ടായിരുന്ന ചില വര്‍ഷങ്ങളാണ്‌ 
സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷം (ബി.സി. 76 മുതല്‍), വിക്രമവര്‍ഷം (ബി.സി. 
56), ശകവര്‍ഷം എ.ഡി. 78), കലചൂരിവര്‍ഷം (എ.ഡി. 248), 
ഗുപ്തവര്‍ഷം (എ.ഡി. 320), ഹര്‍ഷവര്‍ഷം (എ.ഡി. 606) 
തുടങ്ങിയവ. 


കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ ഉദ്ഭവം 


കൊല്ലവര്‍ഷം നിലവില്‍വന്നത്‌ കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിലും 
കാലഗണനയിലും ഒരു സുപ്രധാനസംഭവമാണ്‌. അതു 
പ്രചരിക്കുന്നതിനു മുന്‍പുണ്ടായിട്ടുള്ള ശാസനങ്ങളും മറ്റു 
രേഖകളും രാജവര്‍ഷമോ കലിവര്‍ഷമോ ശകവര്‍ഷമോ ആണ്‌ 
സ്വീകരിച്ചിരുന്നത്‌. വേണാട്ടിലെ ശ്രീവല്ലഭന്‍ കോതയുടെ 
മാമ്പള്ളിശാസനമാണ്‌ (കൊല്ലം 149) കണ്ടുകിട്ടിയേടത്തോളം 
കൊല്ലവര്‍ഷം രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ആദ്യത്തെ രേഖ. 


ദക്ഷിണകേരളം, മധുര, തിരുനെല്‍വേലി, ശ്രീലങ്ക 
എന്നിവിടങ്ങളില്‍ ചിങ്ങം ഒന്നാംതീയതിയും ഉത്തരകേരളത്തില്‍ 
കന്നി ഒന്നാം തീയതിയുമാണ്‌ വര്‍ഷാരംഭമെന്നത്‌ 


കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ ഒരു പ്രത്യേകതയാണ്‌. കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ 
ആഗമം എങ്ങനെ? ഈ ചോദ്യം കേരളചരിത്രകാരനന്‍, “ഒരു 
മഹാരഹസ്യത്തിന്റെ അന്തര്‍നിഗൂഡതയാല്‍ ആവൃതമായ 
പ്രഹേളികയാണ്‌.” ഈ പ്രശ്നത്തെ അധികരിച്ചുള്ള 
സുദീര്‍ഘമായ ചര്‍ച്ചകളില്‍ പല പണ്ഡിതന്മാരും പങ്കെടുത്ത്‌ 
സ്വന്തം ഭാവനാശക്ഷതിക്കു സ്വതന്ത്രപ്രകാശനം നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. 
എന്നാല്‍, ഇന്നും ഈ ചോദ്യം പിടികിട്ടാത്ത ഒരു 
രഹസ്യമായിത്തന്നെ അവശേഷിക്കുന്നു. പല 
സിദ്ധാന്തങ്ങളുമുള്ളതില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ടവ മാത്രം നമുക്കു 
പരിശോധിക്കാം. 


ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍കഥ 
കലിവര്‍ഷം 396-ല്‍ (എ.ഡി. 824-825) വേണാട്ടുരാജാവായ 
ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഒരു പുതിയ വര്‍ഷം 


ആരംഭിക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ ആലോചിപ്പാന്‍ കേരളത്തിലെ 
പണ്ഡിതന്മാരുടെ ഒരു മഹാസമ്മേളനം കൊല്ലത്തു വിളിച്ചു 
കൂട്ടിയെന്നും ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രപരമായ 
പരിചിന്തനങ്ങള്‍ക്കുശേഷം അക്കൊല്ലം ചിങ്ങമാസം മുതല്‍ ഒരു 
പുതിയ അബ്ദം ആരംഭിക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചെന്നുമുള്ള ഒരു കഥ 
പി. ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌ ഈ വര്‍ഷഗണന 
കേരളത്തില്‍ മുഴുവനും എന്നല്ല തിരുനെല്‍വേലി, മധുര 


തുടങ്ങിയ അയല്‍പ്രദേശങ്ങളിലും 
സ്വീകരിക്കപ്പെടുകയുണ്ടായത്രേ! ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ 
ഉപോദ്ബലകമായി തിരുവനന്തപുരം 


ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ ഒരു രേഖ ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ 
ഉദ്ധരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍, 
ആ രേഖയുടെ കാലം കൊല്ലം1- മാണ്ട്‌ ചിങ്ങം ാം 
തീയതിയാണ്‌. കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ ആഗമനം 
ഈവിധത്തിലാണെന്ന്‌ ഏറെക്കാലത്തേക്കു തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ചരിത്രകാരന്മാര്‍ വിശ്വസിച്ചുപോന്നു. എന്നാല്‍, ഈ സിദ്ധാന്തം 


പല കാരണങ്ങളാലും അടിസ്ഥാനരഹിതമാണ്ടെന്ന്‌ പിന്നീടു 
നടന്ന പഠനങ്ങള്‍ തെളിയിക്കുകയുണ്ടായി. ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ 
ഉദ്ധരിക്കുന്ന ക്ഷേത്രരേഖ, അദ്ദേഹം കരുതിയതുപോലെ 
കൊല്ലം 15 മാണ്ട്‌ ചിങ്ങം ടാം തീയതി എഴുതിയതല്ല. 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ അതിന്റെ കാലം കൊല്ലം 801 (എ.ഡി. 1625) 
ചിങ്ങം 5 ആണ്‌. കൊല്ലം 550 (എ.ഡി. 1375)-നു മുമ്പുള്ള ഒരു 
രേഖയും ശ്രീപത്മനാഭക്ഷേത്രത്തിലില്ല. കൂടാതെ, 
കൊല്ലവര്‍ഷാരംഭത്തിനടുത്ത്‌ ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ എന്ന 
പേരില്‍ ഒരു വേണാട്ടു രാജാവ്‌ ഇല്ലായിരുന്നുതാനും. ആ 
കാലത്ത്‌ അതേപേരില്‍ ഒരു വേണാട്ടുരാജാവ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നെന്ന്‌ 
വാദത്തിനുവേണ്ടി സമ്മതിച്ചാല്‍ത്തന്നെയും അദ്ദേഹം 
മഹോദയപുരത്തെ ചേരചക്രവര്‍ത്തിയുടെ 
സാമന്തനായിരിക്കാനേ വഴിയുള്ളു. ഒരു സാമന്തരാജാവ്‌ 
ആരംഭിച്ച വര്‍ഷം കേരളത്തിലുടനീളം അംഗീകരിക്കപ്പെടാന്‍ 
സാദ്ധ്യതയില്ലല്ലോ. ചരിത്രപരമായി പറഞ്ഞാല്‍ 
രാജശേഖരവര്‍മ്മന്റെ (എ.ഡി. 820-844) ഭരണകാലത്താണ്‌ 
കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ഒരു പുതിയ വര്‍ഷത്തിന്റെ 
സമാരംഭവുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി രാജശേഖരവര്‍മ്മയുടെ പേര്‌ 
എങ്ങും പരാമര്‍ശിച്ചുകാണുന്നില്ല. എ. ഡി. 869-ല്‍ രചിക്കപ്പെട്ട 
'ശങ്കരനാരായണീയം' എന്ന ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥത്തിന്റെ 
കര്‍ത്താവായ ശങ്കരനാരായണന്‍ തന്റെ കൃതിയില്‍ ഇങ്ങനെ 
ഒരു വര്‍ഷം ആരംഭിച്ചതായി സൂചിപ്പിക്കുന്നേയില്ല. കലിവര്‍ഷവും 
ശകവര്‍ഷവുമാണ്‌ അദ്ദേഹം ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. കൂടാതെ 


എ.ഡി. ൫825-ല്‍ ആഘോഷപൂര്‍വ്വകമായ ഒരു 
രാജകീയപ്രഖ്യാപനംകൊണ്ട്‌ ഒരു പുതിയ വര്‍ഷം 
ആരംഭിക്കുകയാണെങ്കില്‍ തുടര്‍ന്ന്‌ 


അതിനടുത്തകാലത്തുണ്ടായ രേഖകളിലും ശാസനങ്ങളിലും 
തീര്‍ച്ചയായും ആ വര്‍ഷം ഉപയോഗിക്കുമായിരുന്നു. എന്നാല്‍ 
കൊല്ലവര്‍ഷം തുടര്‍ച്ചയായി ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌ എ.ഡി. 125൦ 
ശതകം മുതലാണ്‌. കൊല്ലവര്‍ഷം രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ഒരു 
ശാസനവും 9-5ാം ശതകത്തിലേതായി കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടില്ല. പത്തും 
പതിനൊന്നും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ കൊല്ലവര്‍ഷം ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ള 
ഓരോ രേഖമാത്രമേ ലഭിച്ചിട്ടുള്ളു. ഈ വസ്തുതകളുടെ 
വെളിച്ചത്തില്‍ നോക്കിയാല്‍, കൊല്ലവര്‍ഷാഗമത്തിന്റെ 
വിശദീകരണമെന്ന നിലയില്‍ ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍കഥ തികച്ചും 
അവിശ്വസനീയമാണെന്നു കാണാം. 


ലോഗന്റെ സിദ്ധാന്തം 
കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ ഉത്പത്തിയെക്കുറിച്ച്‌ ലോഗന്‍ സ്വന്തമായ 
ഒരു സിദ്ധാന്തം അവതരിപ്പിക്കുന്നു. വര്‍ഷാരംഭത്തെ 


സംബന്ധിച്ച്‌ കേരളത്തിന്റെ ദക്ഷിണോത്തരഭാഗങ്ങള്‍ 
തമ്മിലുള്ള ഒരു മാസത്തെ വ്ൃത്യാസത്തിന്‌ അദ്ദേഹം ഒരു 
വിശദീകരണവും നല്കുന്നുണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
അഭിപ്രായത്തില്‍ കൊല്ലവര്‍ഷം തെക്കന്‍കേരളത്തില്‍ ചിങ്ങം 
1ഠാം തീയതിയും വടക്ക്‌ കന്നി 1ാം തീയതിയും ആരംഭിക്കുന്നത്‌, 


വേണാടും കോലത്തുനാടും യഥാക്രമം 
പെരുമാള്‍വാഴ്ചയില്‍നിന്ന്‌ ഈ തീയതികളില്‍ സ്വാതന്ത്ത്യം 
പ്രാപിച്ചതിന്റെ സ്മാരകമായിട്ടാണ്‌. പില്ക്കാലത്തെ 
ചരിത്രഗവേഷണം ഈ സിദ്ധാന്തത്തെ നിരാകരിക്കുന്നു. 
ഒമ്പതുതൊട്ട്‌ പന്ത്രണ്ടുവരെയുള്ള നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ 


മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാരുടെ ഭരണകാലമാണ്‌. 
അക്കാലത്ത വേണാടും കോലത്തുനാടും സ്വതന്ത്രരാജ്യങ്ങളുടെ 
പദവി നേടിയിരുന്നില്ല. കേരളത്തിലെ നാടുവാഴികളുടെ മേല്‍ 
കുലശേഖരന്മാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന മേല്‍ക്കോയ്മ അനേകം 
ശാസനങ്ങളില്‍ പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. എ.ഡി. 125൦ 
ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ കുലശേഖരസാമ്രാജ്യം 
ശിഥിലമായതിനുശേഷം മാത്രമാണ്‌ വേണാടും കോലത്തുനാടും 
മറ്റും സ്വതന്ത്രമാകുന്നത്‌. ആകയാല്‍ ഈ നാടുകളുടെ 
ഭരണാധികാരികള്‍ സ്വാതന്ത്യം നേടിയതിന്റെ 
സ്മാരകമായിട്ടാണ്‌ എ.ഡി. 825-ല്‍ കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിച്ചത്‌ 
എന്ന വാദം ചരിത്രപരമായി ശരിയല്ല. 


ശങ്കരാചാര്യരും അനാചാരങ്ങളും 
“കേരളോല്‍പത്തി' കഥ മറ്റൊരു സിദ്ധാന്തത്തിനു വക 
നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. കേരളോല്‍പത്തി'യുടെ ഒരു മാതൃകയനുസരിച്ച്‌ 


ശങ്കരാചാര്യര്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കിടയില്‍ അനാചാരങ്ങള്‍ 
(പ്രത്യേകാചാരങ്ങള്‍) ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതിന്റെ സ്മാരകമാണ്‌ 
കൊല്ലവര്‍ഷം. അനാചാരങ്ങളെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന 
ശാങ്കരസ്മൃതി” സാക്ഷാല്‍ ശങ്കരാചാര്യരുടേതാണെന്ന 
തെറ്റിദ്ധാരണയാണ്‌ കേരളോല്‍പത്തിക്കാരനെ ഈ 
അഭിപ്രായത്തിലേക്കു നയിച്ചത്‌. നമ്പൂതിരിജന്മിമാരെക്കുറിച്ചു 
പരാമര്‍ശമുള്ള ശാങ്കരസ്മൃതി 
അനന്തരകാലകൃതിയാണെന്നതില്‍ സംശയമില്ല. എ.ഡി. 125൦ 
ശതകംതൊട്ടാണ്‌ കേരളത്തിലെ നമ്പൂതിരിമാര്‍ 
ജന്മിമാരാകുന്നത്‌. ജന്മിസമ്പ്രദായം കേരളത്തില്‍ 
നിലവില്‍വരുന്നതും അക്കാലത്താണ്‌. ഈ 


ഒരൊറ്റത്തെളിവുകൊണ്ടുതന്നെ നമ്പൂതിരിമാർ കേരളത്തിലെ 
പൊതുജീവിതത്തില്‍ ഒരു നിര്‍ണ്ണായകശക്തിയായിത്തീരുന്ന 
125൦ ശതകത്തിനുശേഷമാണ്‌ ശാങ്കരസ്മൃതി രചിക്കപ്പെട്ടതെന്ന്‌ 
നിസ്സംശയം പറയാം. അതുകൊണ്ട്‌. ശങ്കരാചാര്യര്‍ 


അനാചാരങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതിന്റെ ഓര്‍മ്മയ്ക്കാണ്‌ 
കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിച്ചതെന്ന്‌ ശാങ്കരസ്മൃതി നല്കുന്ന 
തെളിവിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഉന്നയിക്കപ്പെടുന്നവാദം 
അംഗീകരിക്കാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. പോരെങ്കില്‍, കാലത്തിന്റെ 
പൂര്‍വാപരക്രമവും ഈ സിദ്ധാന്തത്തിനെതിരാണ്‌. എ.ഡി. 783 
മുതല്‍ 820 വരെയാണ്‌ ശങ്കരാചാര്യരുടെ ജീവിതകാലം. ആ 
നിലയ്ക്ക്‌, എ.ഡി. ൫825-ല്‍ അദ്ദേഹം 
അനാചാരങ്ങളേര്‍പ്പെടുത്താന്‍ തരമില്ലല്ലോ. 


“കൊല്ലം തോന്റി' 
തെക്ക്‌ കുരക്കേണിക്കൊല്ലവും വടക്ക്‌ പന്തലായനിക്കൊല്ലവും 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട ദിവസങ്ങള്‍ തൊട്ടാണ്‌ രണ്ടിടത്തും 
കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിക്കപ്പെട്ടതെന്ന്‌ മറ്റൊരു സിദ്ധാന്തമുണ്ട്‌. 
ശാസനങ്ങളില്‍ കാണുന്ന “കൊല്ലം തോന്റി' എന്ന പ്രയോഗത്തെ 
“കൊല്ലം നഗരം നിര്‍മ്മിച്ചതിനുശേഷം' എന്നാണു ചിലര്‍ 
വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നത്‌. കൊല്ലം നഗരം സ്ഥാപിച്ച എ.ഡി. 825-ല്‍ 
ആരംഭിച്ച വര്‍ഷത്തിന്‌ ആ നഗരത്തിന്റെ പേരു നല്കിയെന്നാണ്‌ 
അവരുടെ വാദം. സംസ്കൃതഭാഷയില്‍ കൊല്ലത്തിന്‌ 'കോളംബം' 
എന്നും കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്‌ “കോളംബവര്‍ഷം' എന്നും 
പറയാറുള്ളത്‌ അവര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. ഈ 
സിദ്ധാന്തത്തിനും അതിന്റേതായ പോരായ്മകളുണ്ട്‌. “കൊല്ലം 
തോന്റി' എന്നതിന്‌ “കൊല്ലം നഗരം നിര്‍മ്മിച്ചതിനുശേഷം' 
എന്നുതന്നെ അര്‍ത്ഥം കല്ലിക്കണമെന്നില്ല. വാസ്തവത്തില്‍ 
കൊല്ലവര്‍ഷം തുടങ്ങിയെന്നേ അതിനര്‍ത്ഥമുള്ളൂ. 
കൊല്ലവര്‍ഷാരംഭത്തിനുമുന്‍പ്‌ എ.ഡി. 8-ാം ശതകത്തില്‍, 
കൊല്ലം നഗരം ഉണ്ടായിരുന്നു. എ.ഡി. ഒം നൂറ്റാണ്ടില്‍ 


വടക്കുനിന്നുവന്ന ബ്രാഹ്മണര്‍ കേരളത്തിലെ പല 
സ്ഥലങ്ങള്‍ക്കും അവര്‍ക്കു നേരത്തെ സുപരിചിതമായിരുന്ന 
ദേശങ്ങളുടെ പേരു നല്കിയിരുന്നതായി കരുതാം. 


കൊല്ലാപുരിയെ (പൈത്താൻ) അഥവാ കൊല്‍ഹാപ്പൂരിനെ 
അനുകരിച്ച്‌ അവര്‍ കൊല്ലത്തിന്‌ ആ പേരു കൊടുത്തിരിക്കാന്‍ 
ഇടയുണ്ട്‌. കൂടാതെ, കുരക്കേണിക്കൊല്ലവും 
പന്തലായനിക്കൊല്ലവും കൊല്ലവര്‍ഷാരംഭത്തിനു മുമ്പുതന്നെ 
അതേ പേരുകളില്‍ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നു. ആകയാല്‍, എ.ഡി. 825- 
ല്‍ തുടങ്ങിയ കൊല്ലവര്‍ഷം കൊല്ലം നഗരം സ്ഥാപിച്ചതിന്റെ 
സ്മാരകമാണെന്നു വിശ്വസിക്കുക യുക്തിസഹമല്ല. 
റോമാനഗരത്തിന്റെ സ്മാരകമായി എ.യു.സി. വര്‍ഷം ആരംഭിച്ച 
കാര്യം ഇവിടെ പ്രസക്തമാണ്‌. റോമാനഗരം ഒരു 
മഹാസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ തലസ്ഥാനമായിരുന്നുവെന്നും 
കൊല്ലംപോലെ ഒരു ചെറിയ പട്ടണമായിരുന്നില്ലെന്നും നാം 


ഓര്‍ക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിക്കുമ്പോള്‍ 
മഹോദയപുരമായിരുന്നു കേരളത്തിന്റെ രാജധാനിയും 
മുഖ്യനഗരിയും; കൊല്ലമായിരുന്നില്ല. ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ ഒരു 
സാമന്തന്റെ ആസ്ഥാനമെന്ന പദവിയേ അന്നു 
കൊല്ലത്തിനുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. കേരളത്തിലെ ഒരു 
സാമന്തരാജാവ്‌ കൊല്ലത്ത്‌ ഒരു നഗരം സ്ഥാപിച്ചതിന്റെ 
ഓര്‍മ്മയ്ക്കായി അഖില കേരളവ്യാപകമായ ഒരു അബ്ദം 
സ്വന്തമായേര്‍പ്പെടുത്തുക, കേരളത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ 
അധികാരമില്ലാത്ത ദേശങ്ങളിലെന്നല്ല, മധുര, തിരുനല്‍വേലി, 
ശ്രീലങ്ക തുടങ്ങി വെളിയിലുള്ള പ്രദേശങ്ങളിലും അതു 
സാര്‍വ്വത്രികമായി പ്രചരിക്കുക; മനസ്സിലാക്കാന്‍ പ്രയാസമുള്ള 
കാര്യങ്ങളാണിവ. 

എ.ഡി. 1096-ല്‍ കൊല്ലത്തു നേരിട്ട നാശത്തെ 
അടിസ്ഥാനമാക്കി “കൊല്ലം അഴിന്ത ആണ്ട്‌ എന്നൊരു പ്രത്യേക 
സംവത്സരം ആരംഭിക്കുകയുണ്ടായെന്ന ഒരു വാദഗതി കൊല്ലം 
നഗരത്തിന്റെ സ്ഥാപനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം 
തുടങ്ങിയതെന്ന സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ ഉപോദ്ബലകമായി ഈയിടെ 
പൊന്തിവന്നിട്ടുണ്ട്‌. “കൊല്ലം അഴിന്ത ആണ്ട്‌ 227-നു തുല്യമായ 
ശകവര്‍ഷം 1246-ല്‍ നേമിഖാന്‍ മധുര പിടിച്ചടക്കിയതായും 
അവിടെ ഒരു മുസ്ലിംസൈന്യവിഭാഗത്തെ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതായും 
പറയുന്ന 'ബല്ലാളരായനയുദ്ധം' എന്ന കന്നടത്തിലെ 
ഐതിഹ്ൃഗ്രന്ഥമാണ്‌ ഈ വാദഗതിക്കു പ്രമാണം. 
കുലോത്തുംഗചോളന്‍ തന്റെ സേനാനായകനായ 
നരലോകവീരന്‍ കൊല്ലം നഗരം നശിപ്പിച്ച 
'സുപ്രധാനസംഭവ'ത്തിന്റെ സ്മരണയ്ക്കായി, എ. ഡി. 1096-ല്‍ 
ഒരു പുതിയവര്‍ഷം ആരംഭിച്ചതായി തോന്നുന്നു 
എന്നൊരഭിപ്രായം ഉപരിപരിഗണനയ്ക്കുവേണ്ടി പ്രൊഫസ്സര്‍ 
വെങ്കിടരമണിയ്യ, മേല്ുറഞ്ഞ ഐതിഹ്യത്തെ ആസ്പദമാക്കി, 
പ്രകടിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി '" . ഈ അഭ്യൂഹത്തെ എസ്‌. ശങ്കു 
അയ്യരും കെ.വി. കൃഷ്ണയ്യരും അനുകൂലിക്കുന്നു : . കൃഷ്ണയ്യര്‍ 
പറയുന്നു; “ആകെക്കൂടി ഇങ്ങനെയൊരു 
പരാമര്‍ശമേയുള്ളുവെന്നിരിക്കിലും ഈ വിഷയത്തെ 
അധികരിച്ചുള്ള എല്ലാ വാദ്രപതിവാദങ്ങളെയും 
അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ പോന്ന സുപ്രധാനമായ ഒരു തെളിവാണിത്‌. 
കൊല്ലം അഴിഞ്ഞു. അതായത്‌ നശിച്ചു. കാലംതൊട്ടാണ്‌ 'കൊല്ലം 
അഴിന്ത ആണ്ട്‌ ആരംഭിക്കുന്നതെങ്കില്‍ “കൊല്ലം തോന്റിയ' 
അഥവാ 'തുടങ്കിയി ആണ്ട്‌ കൊല്ലം നഗരത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം 
തൊട്ടായിരിക്കണമല്ലോ ആരംഭിക്കുക.' ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ 
ആയ്രാജാവ്‌ പാണ്ഡ്യരാജാവായ ശ്രീമാറ 
ശ്രീവല്ലഭനാല്‍(815-862) തുടര്‍ച്ചയായി തോല്ലിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ 


സ്വന്തം ആസ്ഥാനമായ വിഴിഞ്ഞത്തുനിന്ന്‌ ഓടിപ്പോയി, 
ശത്രുവില്‍നിന്നു വളരെ ദൂരെ കൊല്ലം നഗരം സ്ഥാപിക്കുകയും 
അതിന്റെ ഓര്‍മ്മയ്ക്കായി എ.ഡി. 825-ല്‍ കൊല്ലവര്‍ഷം 
ആരംഭിക്കുകയും ചെയ്തു എന്ന്‌ പുതുമയുള്ള ഒരു 
സിദ്ധാന്തവും കൃഷ്ണയ്യര്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നു. 

ഈ വാദം വിശ്വാസ്യമെന്നതിനെക്കാള്‍ സാങ്കല്ലികമാണ്‌. 
ഇവിടെപ്പറയുന്ന വിഴിഞ്ഞത്തുനിന്നു കൊല്ലത്തേക്കുള്ള 
ആയ്രാജാവിന്റെ പലായനത്തെ ചരിത്രപരമായ തെളിവുകള്‍ 
അനുകൂലിക്കുകയല്ല, നേരെമറിച്ച്‌ നിഷേധിക്കുകയാണ്‌ 
ചെയ്യുന്നത്‌. എ.ഡി. 10-ം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യപാദംവരെ 
വിഴഞ്ഞം തന്നെയായിരുന്നു ആയ്രാജാക്കന്മാരുടെ 
ആസ്ഥാനമെന്നതിന്‌ ആയ്രാജ്യരേഖകള്‍ തെളിവാണ്‌. 'കൊല്ലം 
അഴിന്ത ആണ്ട്‌ ഏന്ന പരാമര്‍ശം 
കൊല്ലവര്‍ഷാരംഭത്തെക്കുറിച്ചുള്ള എല്ലാ 
അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങളെയും അവസാഠനിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നു എന്ന 
പ്രസ്താവം വിചിത്രംതന്നെ. 'കേരളോല്‍പത്തി' പോലുള്ള ഒരു 


ഐതിഹ്യഗ്രന്ഥമാണ്‌ 'ബല്ലാളരായനയുദ്ധം'. അതിന്റെ 
ചരിത്രമൂല്യം സംശയിതവ്യമാണ്‌. അതിലല്ലാതെ മറ്റെങ്ങും 
ഇങ്ങനെയൊരു പരാമര്‍ശമില്ലെന്നുള്ളതുതന്നെ 
കൊല്ലവര്‍ഷാഗമത്തെക്കുറിച്ചുണ്ടാകാവുന്ന ഒരു 


വിശദീകരണമെന്ന നിലയില്‍പ്പോലും ആയതു സ്വീകരിക്കാന്‍ 
സ്വയം പ്രതിബന്ധമായി നില്‍ക്കെ എങ്ങനെയാണവോ അത്‌ ആ 
വിഷയത്തെ സംബന്ധിച്ച അവസാനവാക്കാവുക! ഏതായാലും 
കൊല്ലത്തിന്റെ നാശത്തെ അനുസ്മരിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഒരു പുതിയ 
സംവത്സരം ആരംഭിച്ചു എന്ന വാദം അംഗീകരിച്ചാല്‍തന്നെയും 
ആ നഗരം സ്ഥാപിച്ചതിന്റെ സ്മാരകമായിട്ടാണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം 
ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌ എന്ന വാദത്തിന്‌ അതു സാധകമല്ലതന്നെ. 


മറ്റു സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ 
ചേരസാമ്രാജ്യം പലതായി വിഭജിച്ചതിന്റെയും ചേരമാന്‍ 
പെരുമാള്‍ ഇസ്ലാം മതം സ്വീകരിച്ചു മക്കത്തുപോയതിന്റെയും 
ഓര്‍മ്മയ്ക്കാണ്‌ എ.ഡി. 825 -ല്‍ കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിച്ചത്‌ 
എന്നൊരു ചിന്താഗതിയുണ്ട്‌. പെരുമാള്‍ക്കഥ വെറുമൊരു 
കെട്ടുകഥയാണെന്ന്‌ ഇപ്പോള്‍ തെളിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ആകയാല്‍ 
ആ കഥയെ പ്രമാണമാക്കുന്ന ഏതു സിദ്ധാന്തത്തെയും 
കൈയോടെ തള്ളിക്കളയാവുന്നതാണ്‌. ഈ സിദ്ധാന്തത്തില്‍ 
മറ്റൊരു യുക്തിഭംഗമുണ്ട്‌. രാജ്യം പലതായി പങ്കുവയ്ക്കപ്പെട്ട 
അതിന്റെ ഐക്യം എന്നെന്നേക്കുമായി നഷ്ടപ്പെട്ടപ്പോഴാണ്‌. 
കേരളത്തിലെ എല്ലാ ജനങ്ങള്‍ക്കും അംഗീകാര്യമായ ഒരു 
പൊതുവർഷം ആരംഭിച്ചത്‌ എന്നു കരുതുക യുക്തിക്കു 


ചേര്‍ന്നതല്ല. 
എ.ഡി. 825-ല്‍ ക്രിസ്ത്യന്‍ സമുദായം കൊല്ലത്ത്‌ 


സ്ഥിരവാസമുറപ്പിച്ചതില്‍നിന്നാണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ 
ഉല്‍പത്തിയെന്ന്‌ മറ്റൊരഭിപ്രായമുണ്ട്‌. കൊല്ലത്തുവന്ന 
ക്രിസ്ത്യന്‍വ്യാപാരികള്‍, തങ്ങള്‍ ആ നഗരത്തില്‍ 


സ്ഥിരസങ്കേതം സ്ഥാപിച്ച നാളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി തീയതി 
കണക്കാക്കുകയും അതില്‍നിന്ന്‌ ഒരു പുതിയവര്‍ഷം 
തുടങ്ങുകയുംചെയ്തു എന്നാണ്‌ ഈ വാദത്തിന്റെ ചുരുക്കം. 
തുടര്‍ന്ന്‌, കേരളത്തിലെങ്ങുമുള്ള ജനങ്ങള്‍ 
ഭരണാധികാരികളുടെ നിര്‍ദ്ദേശമനുസരിച്ചോ 
പ്രയോജനകരമെന്നു തന്നെത്താന്‍ നിനച്ചോ ഈ പുതിയ വര്‍ഷം 
സ്വീകരിക്കുകയുണ്ടായത്രേ. പുതിയ വര്‍ഷം തെക്കന്‍ 
കൊല്ലത്തും പരിസരങ്ങളിലുമുള്ള ജനങ്ങള്‍ക്കിടയിലാണ്‌ ആദ്യം 


പ്രചരിച്ചതെന്നും ഈ വാര്‍ത്ത കേരളത്തിന്റെ 
വടക്കന്‍ഭാഗങ്ങളിലെത്താന്‍ ഒരു മാസം വേണ്ടിവന്നെന്നുമാണ്‌ 
വര്‍ഷാംരംഭത്തെ സംബന്ധിച്ച കേരളത്തിന്റെ 


ദക്ഷിണോത്തരഭാഗങ്ങളില്‍ കാണുന്ന വ്യത്യാസത്തിന്‌ ഒരു 
വിശദീകരണമായി ഈ വാദക്കാര്‍ പറയുന്നത്‌. ക്രിസ്ത്യന്‍ 
കച്ചവടക്കാർ കൊല്ലത്ത്‌ സ്ഥിരവാസമാക്കിയിരിക്കാം. പക്ഷേ, 
കേരളത്തിലെങ്ങുമുള്ള ക്രൈസ്തവത്തേരജനങ്ങളേവരും ഒരു 
പുതിയ വര്‍ഷം സ്വീകരിക്കാന്‍ പ്രേരകമായ ഒരു 
മഹാസംഭവമായി അതിനെ കണക്കാക്കാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. 
ഏറിപ്പോയാല്‍ കൊല്ലത്തെ ക്രിസ്ത്യന്‍വര്‍ത്തകരും അവരുടെ 
സമ്പര്‍ക്കം പ്രയോജനകരമായനുഭവപ്പെട്ട മറ്റുള്ളവരും ഈ 
വര്‍ഷഗണന സ്വീകരിച്ചുവെന്നുവരാം. കേരളത്തിന്റെ മറ്റു 
ഭാഗങ്ങളിലുള്ള ജനങ്ങളും അതേ കാരണംകൊണ്ട്‌ അത്‌ അപ്പടി 
അംഗീകരിച്ചു എന്നു പറയുക വിശ്വസനീയമല്ല. 

കേരളീയജനതയുടെ ദേശീയാഘോഷമായ ഓണത്തിന്റെ 
സ്മാരകമാണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം എന്നു ചിലര്‍ക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 
ഈ വാദത്തിനുമുണ്ട്‌ സാരമായ ന്യൂനതകള്‍. 
സംഘകാലത്തുപോലും ഓണം കേരളത്തിലും 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ ഇതരഭാഗങ്ങളിലും ദേശീയാഘോഷമായി 
കൊണ്ടാടിയിരുന്നു. ആകയാല്‍, വളരെ വൈകിയിട്ട്‌, എ.ഡി. 
൫825-ല്‍, ഈ പ്രാചീന ദേശീയോത്സവത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയ്ക്കായി 
ഒരു പുതിയ വര്‍ഷം ഏര്‍പ്പെടുത്തേണ്ടി വന്നു എന്നു കരുതാന്‍ 
തരമില്ല. 

കൊല്ലത്ത്‌ ഒരു ശിവക്ഷേത്രം നിര്‍മ്മിച്ചതില്‍നിന്നാണ്‌ 
കൊല്ലവര്‍ഷത്തിന്റെ ആരംഭം എന്ന്‌ ഡോക്ടര്‍ ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌ 
പറയുന്നു. ഈ വര്‍ഷത്തിന്റെ ഉദ്ഭവം പ്രാദേശികവും 
മതപരവുമാകയാല്‍ കേരളത്തിലെ മറ്റു ഭാഗങ്ങളിലുള്ള 


ജനങ്ങള്‍ ഏറെക്കാലത്തേക്കു സ്വികരിക്കുകയുണ്ടായില്ലെന്നും 
എന്നാല്‍ കാലക്രമേണ കൊല്ലത്തിന്റെ വാണിജ്യപരവും 


രാഷ്ട്രീയവുമായ പ്രാധാന്യം വര്‍ദ്ധിച്ചുവന്നപ്പോള്‍, 
കേരളക്കരയില്‍ മുഴുവന്‍ വാണിജ്യബന്ധമുണ്ടായിരുന്ന 
വ്യാപാരികള്‍ ഈ പുതിയ വര്‍ഷം രാജ്യമെങ്ങും 


പ്രചരിപ്പിക്കുകയുണ്ടായെന്നുമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭിപ്രായം. 
ഈ വാദവും അംഗീകാര്യമല്ല. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, 'വമ്പിച്ച 
ദേശീയപ്രാധാന്യമുള്ള മഹത്തരമായ സംഭവവികാസങ്ങളല്ലാതെ 
ക്ഷേത്രനിര്‍മ്മാണംപോലുള്ള സാധാരണമായ ഒരേര്‍പ്പാട്‌ ഒരു 
പുതിയ വര്‍ഷഗണനാസമ്പ്രദായത്തിനു പ്രേരകമാവുക 
അസാദ്ധ്യമാണ്‌.” 


പരിഷ്കരിച്ച സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷം 
'സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷ'ത്തിന്റെ അഥവാ 'ശാസ്ത്രസംവത്സരത്തിന്റെ 
ഒരു പരിഷ്കൃതരൂപമായിരിക്കാം കൊല്ലവര്‍ഷം എന്ന 
പ്രൊഫസര്‍ സുന്ദരംപിള്ളയുടെ അഭിപ്രായം ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. 


അല്‍ബിറുൂനിയുടെ(973-1048) കുറിപ്പുകളിലും 
കല്‍ഹണന്റെ (1150) രാജതരംഗിണിയിലും പുരാണങ്ങളിലും ഈ 
വര്‍ഷത്തെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞുകാണുന്നു. കാശ്മീരിലും 


മുള്‍ട്ടാണിലും സൌരാഷ്ട്രത്തിലും മദ്ധ്യോത്തരഭാരതത്തിന്റെ മറ്റു 
ഭാഗങ്ങളിലും ഒരുകാലത്ത്‌ സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷം പ്രചരിച്ചിരുന്നു. 
'ലാകികവര്‍ഷം' എന്നുകൂടി പേരുള്ള സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷത്തിന്റെ 
പ്രത്യേകത. നൂറുവര്‍ഷംകൊണ്ട്‌ ഒരാവ്ൃത്തി പൂര്‍ത്തിയാവുകയും 
വീണ്ടും ഒന്ന്‌ എന്ന്‌ അടുത്ത ആവ്യത്തി ആരംഭിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു എന്നതാണ്‌. ആദ്യത്തെ ആവൃത്തി ബി.സി. 76-ലാണ്‌ 
ആരംഭിച്ചത്‌. സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷം കേരളത്തില്‍ കൊണ്ടുവന്നത്‌ 
ആര്യന്മാരായിരുന്നിരിക്കണം. നമ്പൂതിരി(്രാഹ്മണര്‍ 
കൊല്ലത്തുവന്നപ്പോള്‍ സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷത്തിന്റെ ഒന്‍പതാമത്തെ 
ആവ്യത്തി പൂര്‍ത്തിയാവുകയും പത്താമത്തെ ആവൃത്തി എ.ഡി. 
825 ചൈത്രമാസം ഒന്നാം തീയതി തുടങ്ങുകയും ചെയ്യുകയാല്‍ 
ആ ഒടുവിലത്തെ ആവ്യത്തി കൊല്ലം നഗരത്തിന്റെ പേരില്‍ 
അറിയപ്പെട്ടിരിക്കാന്‍ ഇടയുണ്ട്‌. ഓരോ നൂറു വര്‍ഷം 
കഴിയുമ്പോഴും പുനഃരാരംഭിക്കുക. സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷത്തിന്റെ 
സവിശേഷത കേരളത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
വിസ്മരിക്കപ്പെടുകയും പ്രാദേശികോപയോഗത്തിനുവേണ്ടി ചില 
ഭേദഗതികള്‍ വന്നുചേരുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ടാവണം. പ്രൊഫ. 
സുന്ദരംപിള്ളയുടെ വാക്കുകളില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, “കൊല്ലവര്‍ഷം 
99ാമാണ്ടു ജീവിച്ചിരുന്ന കേരളീയര്‍, അക്കാലത്തെ 
പഞ്ചാംഗരചയിതാക്കളുടെ മനസ്സില്‍ അവശേഷിച്ചിരുന്ന 
ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രസ്മൃതികളുടെ കാര്യം എന്തായിരുന്നാലും 


അടുത്ത വര്‍ഷം ശൂന്യവര്‍ഷമായി പരിഗണിക്കാതെ 


100-ാമാണ്ടായി കണക്കാക്കുകയാണു ചെയ്തത്‌ 
എന്നുപറയുന്നത്‌ കടന്നകൈയാവുകയില്ല. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, 
അതിനെക്കാള്‍ സ്വാഭാവികമായി മറ്റൊരുതരത്തില്‍ 


സംഭവിക്കാന്‍ ഇടയില്ലായിരുന്നുതാനും; ഈ രീതിയില്‍ 
കണക്കാക്കാന്‍ ഒരിക്കല്‍ അനുവദിക്കപ്പെട്ടുകഴിഞ്ഞാല്‍, ഇന്നു 


നമുക്കുള്ളതുപോലെതന്നെ സ്വതന്ത്രമായ ഒരു 
വര്‍ഷഗണനാസസമ്പ്രദായം അനിവാര്യമാണ്‌ * “പ്രൊഫ. 
സുന്ദരംപിള്ളയുടെ സിദ്ധാന്തത്തില്‍ തീര്‍ച്ചയായും 


അംഗീകാര്യമായി വളരെ കാര്യങ്ങളുള്ളതായി കെ.പി. 
പത്മനാഭമേനോന്‍ വിചാരിക്കുന്നു. മറ്റ്‌ ഏതഭിപ്രായത്തെക്കാളും 
സ്വീകാര്യമാണ്‌ പ്രൊഫ. സുന്ദരംപിള്ളയുടേതെന്ന്‌ പ്രൊഫ. 
ഇളംകുളം പി.എന്‍. കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയും സമ്മതിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ഏ.ഡി. 125൦ ശതകത്തിനുശേഷംമാത്രമാണ്‌ ശാസനങ്ങളിലും 
മറ്റു രേഖകളിലും കൊല്ലവര്‍ഷം തുടര്‍ച്ചയായി 
ഉപയോഗിച്ചുകാണുന്നത്‌ എന്ന വസ്തുത, 
സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷത്തിന്റെ പത്താമത്തെ ആവ്ൃയത്തിയുടെ 
തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം എന്ന വാദത്തിന്‌ ഉറപ്പുനല്‍കുന്നു. 
പുതിയ മാറ്റവുമായി സമരസപ്പെടാന്‍ ജനങ്ങള്‍ക്കു 
കുറേസമയം വേണ്ടിവരിക സ്വാഭാവികമാണല്ലോ. 
കൊല്ലത്തുവന്ന നമ്പൂതിരിമാര്‍ പ്രാദേശികാവശ്യങ്ങളുമായി 
പൊരുത്തപ്പെടുമാറ്‌ പരിഷ്കരിച്ച സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷമാണ്‌ 
കൊല്ലവര്‍ഷം എന്ന സിദ്ധാന്തം പല കാരങ്ങളാലും 
ഉപപന്നമാണ്‌. ഈ സിദ്ധാന്തം അക്കാലത്തെ 
ശാസ്ത്രതത്ത്വങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണെന്നതിനുപുറമേ, 
കൊല്ലം നഗരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം എന്ന 
ജനവിശ്വാസവുമായി ഇണങ്ങിപ്പോവുകയും ചെയ്യുന്നു. ഈ 
പ്രശ്നത്തില്‍ പുതിയ വെളിച്ചംവീശുകയും രഹസ്യം 
പിടികിട്ടുകയും ചെയ്യുന്നതുവരെ നാം ഈ സിദ്ധാന്തം തത്കാലം 
അംഗീകരിക്കുക. പലവിധത്തിലും വിശ്വാസയോഗ്യമാണെങ്കിലും 
കൊല്ലവര്‍ഷം തെക്ക്‌ ചിങ്ങം ഒന്നാം തീയതിയും വടക്ക്‌ കന്നി 
ഒന്നാം തീയതിയും ആരംഭിക്കുന്നത്‌ എന്തുകൊണ്ടൊണെന്നോ 
സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷത്തിന്റെ പരമ്പരാഗതമായ ഗണനാസമ്പ്രദായം 
ഉപേക്ഷിച്ച പുതിയ രീതി കൈക്കൊണ്ടതിന്റെ കാരണം 
എന്താണെന്നോ ഈ സിദ്ധാന്തം വിശദീകരിക്കുന്നില്ല. 
ഒന്നാമത്തെ കാര്യത്തെ സംബന്ധിച്ചാണെങ്കില്‍, 
വര്‍ഷാംരംഭത്തില്‍ തെക്കും വടക്കും തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം, 
സപ്തര്‍ഷിവര്‍ഷത്തിന്റെ പുതിയ ആവ്യൃത്തി ആരംഭിക്കുന്നത്‌ 
ചിങ്ങം 1റാം തീയതിയാണോ കന്നി 1റാം തീയതിയാണോ എന്ന 
പ്രശ്നത്തില്‍ ഇരുഭാഗങ്ങളിലെയും 


ജ്യോതിശ്ശമാസ്ത്രജ്ഞന്മാരുടെയും പഞ്ചാംഗ്ുണിതക്കാരുടെയും 


ഇടയില്‍ നിലവിലിരുന്ന സത്യസന്ധമായ 
ഒരഭിപ്രായവ്യത്യാസത്തിന്റെ സുവ്യക്തപ്രകാശനമാണ്‌ 
എന്നനുമാനിക്കുക തെറ്റാവുകയില്ല. ഇക്കാര്യത്തില്‍ 


വിയോജിക്കുക എന്നതില്‍ യോജിച്ചുകൊണ്ട്‌ തെക്കര്‍ ചിങ്ങം 
1-ാം തീയതിയും വടക്കര്‍ കന്നി 1റാം തീയതിയും വര്‍ഷാരംഭം 
കണക്കാക്കി. ആധുനികകാലത്തും ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രത്തെ 
സംബന്ധിച്ച അഭിപ്രായവ്ൃയത്യാസങ്ങള്‍ പണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ 
സാധാരണമാണെന്നും ആകയാല്‍ പതിനൊന്നു 
നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കുമുന്‍പ്‌ ഈവിധം ഒരു മതഭേദം നിലവിലിരുന്നത്‌ 
അത്ഭുതകരമോ അസ്വാഭാവികമോ അല്ലെന്നും ഇവിടെ 
വിശേഷിച്ചു പറയേണ്ടതില്ലല്ലോ. 


* ൧... 3951൬൩, 1൧ ഗ്‌ഗസില ൩൫൭ ഡടെ സ്ഥി, 7.493. “ എ.ഡി. 825 
ആഗസ്റ്റ്‌ 15 ആണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം ഒന്നാമാണ്ടു ചിങ്ങമാസം ഒന്നാം 
തീയതി എന്ന്‌ പി. ശങ്കുണ്ണിമേനോനും അദ്ദേഹത്തെപ്പോലുള്ള പഴയ 
ചരിത്രകാരന്മാരും പറയുന്നു. 1752-ല്‍ ബ്രിട്ടിഷ്‌ പാര്‍ലമെന്റ്‌ 
ഗ്രിഗോറിയന്‍ കലണ്ടര്‍ സ്വീകരിച്ചപ്പോള്‍ 11 ദിവസം കുറച്ചുകൊണ്ട്‌ 
പാസ്സാക്കിയ ആക്ടിന്റെകാര്യം അവര്‍ കണക്കാക്കുന്നില്ല. 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, കൊല്ലം ഒന്നാമാണ്ട്‌ ചിങ്ങം ഒന്നാം തീയതി എ.ഡി. 
825 ജൂലൈ 25 ആണ്‌. ' കന്നദഗ്രന്ഥത്തിലെ സംഗതമായ ഭാഗത്തിന്റെ 
പൂര്‍ണ്ണരൂപം- പ്രൊഫ. വി. വെങ്കിടരമണയ്യ ആണെന്നുതോന്നുന്നു. അത്‌ 
ആദ്യമായി വെളിയില്‍ കൊണ്ടുവന്നത്‌- ഇതാണ്‌. “അനന്തരം കൊല്ലം 
അഴിഞ്ഞ ആണ്ട്‌ ഇരുന്നൂറ്റി ഇരുപത്തേഴിനു തുല്യമായ 
ശാലിവാഹനശകാബ്ദം ആയിരത്തി ഇരുന്നൂറ്റിനാല്പത്തിയാറ്‌ 
രുധിരോത്തകാരി ആനിമാസത്തില്‍, പരാക്രമപാണ്ഡ്യന്‍ നാടുവാഴ്യേ, 
അതിസുല്‍ത്താന്‍ മുല്‍ക്കും നേമിയും വടക്ക്‌ ഡല്‍ഹിയില്‍നിന്ന്‌ വന്ന്‌ 
പരാക്രമദേവരെ തടവിലാക്കുകയും അദ്ദേഹത്തെ 
ഡല്‍ഹിയിലേക്കയച്ചിട്ട്‌ രാജ്യം കീഴടക്കുകയും ചെയ്തു.” (1:31 ിശ്വടി ന 
1൬9൩510൩ 1൩ 50൨൩ ൩൨, 2. 70, 1942). 2 എസ്‌. ശങ്കുഅയ്യര്‍, 
കേരളചരിത്രത്തിലെ ചില അജ്ഞാതഭാഗങ്ങള്‍, പുറം 133; 17. 
1നിടിസദ സ, ൧൩0ഠി൦ 0൩ 14 1460 0൩ 010 27റീാ1ണ്ട', 11150ന7 0൩ ൩൦ 
1497൩, ൮. 25. ” %. 1. 2൭0൩ഥ൦പാ 174൩0൩, 11507 വ (ധ്ലം, ന. 77, 2. 
271. 


അദ്ധ്യായം ഒന്‍പത്‌ 
മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാര്‍ 
(എ.ഡി. 800-1102) 


കേ രളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ സംഘകാലത്തെ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ 


ആരംഭിച്ച നീണ്ട രാത്രി, എ.ഡി. 800ാമാണ്ടടുത്ത്‌ 
കുലശേഖരവര്‍മ്മയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ചേരശക്തി 
പുനഃസ്ഥാപിതമായതോടെ, അവസാനിച്ചു. 
കുലശേഖരന്മാരെന്നു വിഖ്യാതന്മാരായ രാജാക്കന്മാരുടെ ഒരു 
പരമ്പര തിരുവഞ്ചിക്കുളം അഥവാ മഹോദയപുരം 


തലസ്ഥാനമാക്കി എ.ഡി. 800 തൊട്ട്‌ 1102 വരെ കേരളം വാണു. 
ഈ അടുത്തകാലത്തു മാത്രമാണ്‌ രണ്ടാം ചേരസാമ്മാജ്യമെന്നു 


വിളിക്കപ്പെടുന്ന കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രം 
പ്രകാശിതമായത്‌. ആ കാലഘട്ടത്തിലെ ശാസനങ്ങളുടെ 
ശാസ്ത്രീയമായ പഠനത്തിലൂടെ പ്രൊഫ. ഇളംകുളം 


കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയാണ്‌ ഇതിന്‌ വഴിതെളിച്ചത്‌. പൂര്‍വ്വകാല 
കേരളത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നമ്മുടെ ചരിത്രവിജ്ഞാനത്തില്‍ 
നിലനിന്ന ഒരു വലിയ ശൂന്യതനികത്താന്‍ സഹായകമായ ഒരു 
സുപ്രധാനസംഭാവനയായിരുന്നു കുലശേഖരചരിത്രത്തിന്റെ 
അദ്ദേഹം നിര്‍വ്വഹിച്ച പുനര്‍നിര്‍മ്മാണം. ആ കാലഘട്ടത്തില്‍ 
കേരളം ഒട്ടേറെ ചെറുരാജ്യങ്ങളായി 
വെട്ടിമുറിക്കപ്പെട്ടിരുന്നെന്നും അവ അവസാനമില്ലാത്ത 
കലഹങ്ങളാലും കൂട്ടുകെട്ടുകളാലും സ്വയം ഒരു പ്രത്യേക ലോകം 
തന്നെ ചമച്ചിരുന്നെ'ന്നും " മറ്റുമുള്ള പണ്ഡിതന്മാരുടെ 
തെറ്റായധാരണകള്‍ തിരുത്താനും അതു സഹായിച്ചു. 
മഹോദയപുരം ആസ്ഥാനമാക്കി കുലശേഖരന്മാര്‍ ഭരണം 
നടത്തിയിരുന്ന ആ കാലഘട്ടത്തില്‍, എ.ഡി. 800 മുതല്‍ 1102 
വരെയുള്ള മൂന്നു നൂറ്റാണ്ടുകളോളമെങ്കിലും കേരളം 
സമാനഭാവവും ഏകശാസനവുമായ ഒരു സാമ്രാജ്യമായി 
വര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു എന്ന്‌ രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രം 
അസന്ദിഗ്ധമായി തെളിയിക്കുന്നു. പതിമൂന്നു 
കുലശേഖരന്മാരുണ്ട്‌. അവരുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ ഒരു 
രൂപരേഖയാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായം. 


കുലശേഖര ആഴ്യാര്‍ 


കുലശേഖരവര്‍മ്മയാണ്‌ (എ.ഡി. ൫800-820) രണ്ടാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ സ്ഥാപകന്‍. ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ 
വൈഷ്ണവപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ അനശ്വരനും 
തമിഴിലെ പ്രശസ്ത ഭക്തിപ്രബന്ധമായ 
'പെരുമാള്‍തിരുമൊഴി'യുടെ കര്‍ത്താവുമായ 
കുലശേഖരആഴ്യാര്‍തന്നെയാണ്‌ ഇദ്ദേഹം. 


പെരുമാള്‍തിരുമൊഴിയില്‍ തല്‍കര്‍ത്താവ്‌ കൊല്ലി2യുടെ 
രാജാവെന്നും കൂടലി3ന്റെ നായകനെന്നും കോഴിയുടെ 
ഭരണാധികാരിയെന്നും കൊങ്ങുനാടിന്റെ അധീശനെന്നും സ്വയം 
പരാമര്‍ശിച്ചിരുന്നു. സംസ്കൃതത്തിലെ 'മുകുന്ദമാല'യെന്ന 
മധുരമായ ഭക്തികാവ്യത്തിന്റെ കര്‍ത്താവും കുലശേഖര 
ആഴ്യാരാണ്‌. ഇദ്ദേഹമാണ്‌ യമക്കവിയായ 
വാസുദേവഭട്ടതിരിയുടെ പുരസ്്‌കര്‍ത്താവായിരുന്ന 
കുലശേഖരനെന്നും ചിലര്‍ വാദിക്കുന്നു. പക്ഷേ, പണ്ഡിതന്മാര്‍ 
ഇതില്‍ ഏകാഭിപ്രായക്കാരല്ല. 'മഹോദയപുരപരമേശ്വര'നെന്നും 
'കേരളകുലചൂഡാമണി'യെന്നും സ്വയം വിശേഷിപ്പിക്കുന്ന 
നാടകകര്‍ത്താവായ കുലശേഖരനും കുലശേഖരആഷ്യാരും 
ഒരാളാണെന്നും അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ഇതു ശരിയാണെങ്കില്‍ 
'തപതീസംവരണം', “സുഭദ്രാധനഞ്ജയം, 'വിച്ചിന്നാഭിഷേകം' 
എന്ന മൂന്നു നാടകങ്ങളുടെയും 'ആശ്ചര്യമഞ്ജരി' എന്ന 
ഗദ്യകൃതിയുടെയും കര്‍ത്താവുകൂടിയാണ്‌ കുലശേഖരആഴ്യാര്‍ 
എന്നു കരുതേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ നാടകക്കാരനായ 
കുലശേഖരന്റെയും മുകുന്ദമാലാകര്‍ത്താവായ ആഷ്യാരുടെയും 
സാഹിത്യശൈലികള്‍ക്ക്‌ ഏറെ വ്ൃത്യാസമുണ്ടെന്നുപറഞ്ഞ്‌ 
രണ്ടുപേരും ഒന്നെ അഭിപ്രായത്തെ ചിലര്‍ ഏതിര്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. 


രാജശേഖരവര്‍മ്മ 
കുലശേഖരവംശത്തിലെ രണ്ടാമത്തെ രാജാവാണ്‌ 
രാജശേഖരവര്‍മ്മ (എ.ഡി. 820-844). മാധവാചാര്യരുടെ 


'ശങ്കരവിജ'യത്തിലും ശങ്കരാചാര്യരുടെ 'ശിവാനന്ദലഹരി'യിലും 
പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന രാജശേഖരനും ഈ രാജശേഖരവര്‍മ്മയും 
ഒരാളാണ്‌. രാജശേഖരവര്‍മ്മയുടെ വാഴപ്പള്ളിശാസനമാണ്‌ 
ചേരരാജാക്കന്മാരുടേതായി കേരളത്തില്‍നിന്നു 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ള ആദ്യത്തെ ശാസനം. 125൦ രാജവര്‍ഷത്തില്‍ 
എഴുതിയ പ്രസ്തുത ശാസനം മറ്റു ശാസനങ്ങളെപ്പോലെ 
'സ്വസ്തിശ്രീ' എന്നല്ല “നമശ്ശിവായ” എന്നാണ്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 
രാജാവിനെ 'പരമേശ്വരഭട്ടാരകന്‍' എന്നു ശാസനത്തില്‍ 
വിശേഷിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇതില്‍നിന്ന്‌ രാജശേഖരവര്‍മ്മ 


ശൈവനായിരുന്നു എന്നു വ്യക്തമാണ്‌. ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍ 


നായനാര്‍ എന്ന ശൈവസിദ്ധന്‍തന്നെയായിരിക്കണം 
രാജശേഖരവര്‍മ്മ. ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍ നായനാരുടെയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആജന്മസുഹൃത്തും 
സന്തതസഹചാരിയുമായിരുന്ന 

സുന്ദരമൂര്‍ത്തിനായനാരുമൊരുമിച്ച്‌ അദ്ദേഹം 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ പേരാര്‍ന്ന ശൈവക്ഷേത്രങ്ങളിലേക്കു 
നടത്തിയ തീര്‍ത്ഥയാത്രകളുടെയും കഥ ചേക്കിഴാര്‍ 


'പെരിയപുരാണ'ത്തില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഈ രണ്ടു 
സിദ്ധന്മാരും തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തുവച്ച്‌ ഒരുസമയത്താണ്‌ 
സമാധിയായതെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തെ 
ശിവക്ഷേത്രത്തില്‍ ഇപ്പോഴും ഇവരുടെ പ്രതിമകള്‍ കാണാം. 
കേരളത്തില്‍ രാജശേഖരവര്‍മ്മ കുലശേഖരന്റെ 
ഭരണകാലത്താണ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം ആരംഭിച്ചതെന്ന വസ്തുത 
സ്മരണീയമാണ്‌. 


സ്ഥാണുരവിവര്‍മ്മ 
അടുത്ത ചേരചക്രവര്‍ത്തിയായ സ്ഥാണുരവിവര്‍മ്മ(എ.ഡി. 
844-885) ഈ രാജവംശത്തിലെ സമുന്നതന്മാരായ 


ഭരണനായകന്മാരില്‍ ഒരാളാണ്‌. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ടാമത്തെ 
ഭരണവര്‍ഷത്തിലാണ്‌ വേണാടിന്റെ ഭരണാധികാരിയായിരുന്ന 
അയ്യനടികള്‍ തിരുവടികള്‍ എ.ഡി. 849-ല്‍ തരിസാപ്പള്ളിച്ചെപ്പേട്‌ 
എഴുതിക്കൊടുത്തത്‌. ഇരിങ്ങാലക്കുട 
കൂടല്‍മാണിക്ൃയക്ഷേത്രത്തിലും ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ഒരു 
ശാസനമുണ്ട്‌. ചോളചക്രവര്‍ത്തിയായ ആദിത്യചോളന്റെ 
(എ.ഡി. 871-907) സമകാലികനായിരുന്നു സ്ഥാണുരവി. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ സൌഹ്ൃദപൂര്‍ണ്ണമായിരുന്നു 
ചേരചോളബന്ധം. അന്നു ചേരസാമാജ്യത്തിന്റെ ഏതെങ്കിലും 
ഭാഗത്ത്‌ ചോളാക്രമണമുണ്ടായതായി രേഖയില്ല. 
ഇരുരാജാക്കന്മാരും തമ്മില്‍ പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന മൈത്രിക്ക്‌ 
തില്ലൈൈസ്ഥാനം രേഖ സാക്ഷ്യംവഹിക്കുന്നു. ഇവര്‍ രണ്ടുപേരും 
ചേര്‍ന്നാണ്‌ തഞ്ചാവൂരിലെ ഒരു പ്രഭുവായ വിക്കി അണ്ണന്‌ ചില 


സ്ഥാനമാനങ്ങള്‍ ചാര്‍ത്തിക്കൊടുക്കുന്നത്‌. 
പല്ലവന്മാർക്കെതിരായ യുദ്ധത്തില്‍ സ്ഥാണുരവി സൈന്യങ്ങളെ 
അയച്ച ചോളരാജാവിനെ സഹായിച്ചിരിക്കാം. 
തരിസാപ്പള്ളിശാസനത്തില്‍ പറയുന്ന വിജയരാഗദേവര്‍ 
സ്ഥാണുരവിയുടെ പുത്രീഭര്‍ത്താവാണ്‌. തന്റെ 
മുന്‍ഗാമിയെപ്പോലെ സ്ഥാണുരവിവര്‍മ്മയും 
ശിവഭക്തനായിരുന്നു. ഭാസ്‌കരന്റെ സുപ്രസിദ്ധമായ 


'ലഘുഭാസ്്‌കരീയം' എന്ന ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥത്തിന്‌ 


'ശങ്കരനാരായണീയം' എന്ന വ്യാഖ്യാനമെഴുതിയ 
ശങ്കരനാരായണന്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ സദസ്യനായിരുന്നു. മികച്ച 
ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രപണ്ഡിതനെന്ന നിലയില്‍ സ്ഥാണുരവി ആ 


ശാസ്ത്രത്തെ മുക്തഹസ്തം പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. 
ശങ്കരനാരായണന്റെ മേല്‍നോട്ടത്തില്‍ പ്രശസ്തമായ ഒരു 
ഗോളനിരീക്ഷണശാല മഹോദയപുരത്തുണ്ടായിരുന്നു. 


സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധിയുടെ കാര്യത്തിലും വിജയകരമായിരുന്നു 
സ്ഥാണുരവിയുടെ ഭരണം. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ എ.ഡി. 
851-ല്‍ അറബിവ്യാപാരിയായ സുലൈമാന്‍ കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ചു. 
അന്ന്‌ കേരളവും ചൈനയും തമ്മില്‍ നല്ല നിലയില്‍ കച്ചവടം 
നടന്നിരുന്നതായി സുലൈമാന്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 


രാമവര്‍മ്മ 
സ്ഥാണുരവിയുടെ അനന്തരഗാമിയായ രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 
(എ.ഡി. 885 -917) സാഹിത്യത്തിന്റെയും കലകളുടെയും 
പ്രോത്സാഹകന്‍ എന്ന നിലയില്‍ പ്രസിദ്ധനാണ്‌. 
'യുധിഷ്ഠിരവിജയം', 'ത്രിപുരദഹനം', 'ശാരികമോദയം' 
തുടങ്ങിയ യമക്കാവ്യങ്ങളുടെ കര്‍ത്താവായ വാസുദേവഭട്ടതിരി 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ സദസ്യനായിരുന്നു എന്നു ചില പണ്ഡിതന്മാര്‍ 
വിശ്വസിക്കുന്നു. നേരത്തെ പറഞ്ഞ തപതീസംവരണാദി 
നാടകങ്ങളുടെ കര്‍ത്താവായ കുലശേഖരനും 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരനും ഒരാളാണെന്നും ഒരു സിദ്ധാന്തമുണ്ട്‌. 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ തന്റെ പുതിയെ ആദിത്യചോളന്റെ 
മകനായ പരാന്തകനു വിവാഹം കഴിച്ചുകൊടുത്ത്‌ ചേര- 
ചോളമൈത്രിയെ ദൃഡഃപ്പെടുത്തിയിരിക്കാന്‍ ഇടയുണ്ട്‌. 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്തായിരിക്കണം വിദേശസഞ്ചാരിയായ 
മസൂദി കേരളത്തില്‍ വന്നതും ഈ രാജ്യത്തെയും ജനങ്ങളെയും 
കുറിച്ച്‌ വിവരണങ്ങള്‍ എഴുതിയതും. 


ഗോദരവിവര്‍മ്മ 
അടുത്ത ചേരചക്രവര്‍ത്തി ഗോദരവിവര്‍മ്മയാണ്‌ (എ.ഡി. 
917-944) നെടുമ്പുറംതളി, അവിട്ടത്തൂര്‍, ചോക്കൂര്‍, 
തൃപ്പൂണിത്തുറ, ഉദയംപേരൂര്‍ എന്നിവിടങ്ങളില്‍നിന്നു 
കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള ഗോദരവിവര്‍മ്മയുടെ ശാസനങ്ങള്‍ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണകാലത്തെ സംഭവങ്ങളുടെ 
അനുക്രമണിക തയ്യാറാക്കുന്നതിനും ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 
വ്യാപ്തി നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നതിനും സഹായകമായിട്ടുണ്ട്‌. 
ഗോദരവിവര്‍മ്മയുടെ ഭരണത്തിലിരുന്ന 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തില്‍ കേരളം മുഴുവനും 


ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നതായും ചേരന്മാര്‍ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട 
ഒരു സൈനികശക്തിയായിത്തീര്‍ന്നിരുന്നതായും കാണാം. 
അന്നുവരെ സനഹ്ൃദപൂര്‍ണ്ണമായി നിലനിന്നുപോന്ന 
ചേരചോളബന്ധം ചോളന്മാരുടെ ദക്ഷിണകേരളാക്രമണത്താല്‍ 
ഇക്കാലത്തു ശിഥിലമായി. ആയ്രാജ്യം ചേരസാമ്മാജ്യത്തോടു 
ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ തെക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളില്‍ ഒരു 
സംഘര്‍ഷാവസ്ഥരൂപംകൊണ്ടു. ചേര-ചോളശക്തികള്‍ തമ്മില്‍ 
ഒരു സംഘട്ടനം ഏതു സമയത്തും പൊട്ടിപ്പുറപ്പെടാമെന്ന 
നിലയായി. ഗോദരവിവര്‍മ്മ സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ തെക്കേ 


അതിര്‍ത്തികളിലെ പ്രതിരോധം ശക്തിപ്പെടുത്താന്‍ 
ഫലപ്രദമായ നടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. 
വിജ്ഞാനസങ്കേതങ്ങളായിരുന്ന വിഴിഞ്ഞവും കാന്തളൂരും 
ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ മറ്റു കേന്ദ്രങ്ങളും പെട്ടെന്നു 
പട്ടാളത്താവളമായി മാറി. ചോളന്മാര്‍ തോല്ലിച്ച 
പാണ്ഡ്യരാജാവായ മാറവര്‍മ്മന്‍ രാജസിംഹന്‍ (എ.ഡി. 905-920) 
ചേരന്മാര്‍ കേരളത്തില്‍ അഭയം കൊടുത്തതും 


ചോളരാജാവിനെ പ്രകോപിപ്പിച്ചു. എന്നിട്ടും പരാന്തക ചോളന്‍ 
“കാത്തിരുന്നു കാണുക്‌' എന്ന നയം കരുതലോടെ 
കൈക്കൊണ്ടതല്ലാതെ ചേരദേശങ്ങളിലേക്ക്‌ പെട്ടെന്ന്‌ 
ഒരാക്രമണത്തിന്‌ പുറപ്പെട്ടില്ല. 

കൊങ്ങന്‍പടയുടെ കാലത്തെ ചിറ്റുര്‍വച്ച്‌ അന്ത്യശാസനം 
പനയോലയിലെഴുതി വായിച്ച ഗോദവര്‍മ്മരാജാവും 
ഗോദരവിവര്‍മ്മകുലശേഖരനും ഒരാളാണെന്ന്‌ കൊച്ചി സ്റ്റേറ്റ്‌ 
മാന്വലില്‍ പ്രസ്താവിച്ചുകാണുന്നു. കൊങ്ങന്‍പടയുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട സംഭവം ഒട്ടേറെ നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കിപ്പുറമാണു നടന്നത്‌. 
ആകയാല്‍ ആ അഭിപ്രായം ശരിയാവാന്‍ തരമില്ല. 


ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മ 
ഗോദരവിവര്‍മ്മയെ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ ഭരണഭാരമേറ്റത്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മയാണ്‌ (എ.ഡി. 
944-962). ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണവര്‍ഷം രേഖപ്പെടുത്തിയ 
ശാസനങ്ങള്‍ ചെമ്പ്ര, നെടുംപുറംതളി, തൃക്കാക്കര, 
തിരുവന്‍വണ്ടുര്‍ മുതലായ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നു കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. 
ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ മഹോദയപുരത്തെ 
ചേരന്മാരുടെ ബന്ധുക്കളായ കൊങ്ങുചേരന്മാര്‍ 
ഭരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന കൊങ്ങുനാടിന്റെ വടക്കുപടിഞ്ഞാറേഭാഗം 
പരാന്തകചോളന്‍ ആക്രമിച്ചു കീഴടക്കി. പരാന്തകചോളന്റെ 
ആക്രമണത്തിനു തിരിച്ചടി നല്കാന്‍തന്നെ ഇന്ദുക്കോത 
തീരുമാനിച്ചു. പാണ്ഡ്യര്‍തങ്ങള്‍ക്കു നഷ്ടപ്പെട്ട നാഞ്ചിനാട്‌- 
തിരുനല്‍വേലി ഭാഗങ്ങള്‍ തിരിച്ചുപിടിക്കാന്‍ 


ചോളര്‍ക്കെതിരായി യുദ്ധംചെയ്തപ്പോള്‍ പാണ്ഡ്യരെ 
സഹായിക്കാന്‍ ഒരു ചേരസൈന്യം നിയോഗിക്കപ്പെട്ടു. ഇതോടെ 
ചോള-ചേരബന്ധം ഒരു തകര്‍ച്ചയുടെ വക്കോളമെത്തി. പക്ഷേ, 
ഇതിനിടയില്‍ പരാന്തകചോളന്‍ എ.ഡി. 955-ല്‍ മരിച്ചു. 
അദ്ദേഹത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ അധികാരത്തില്‍ വന്നത്‌ 
ദുര്‍ബ്ദലന്മാരായ രാജാക്കന്മാരായിരുന്നു. ചോളന്മാര്‍ എ.ഡി. 955 
മുതല്‍ ഒരു മുപ്പതു വര്‍ഷക്കാലത്തേക്ക്‌ 
മഹോദയപുരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ക്ക്‌ ഉപദ്രവമൊന്നും 
ഉണ്ടാക്കിയില്ല. 


ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമനും രണ്ടാമനും 


ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മയുടെ പിന്നാലെ കേരളം ഭരിച്ചത്‌ 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമനും (എ.ഡി. 961-1019) ഭാസ്‌കരരവി 
രണ്ടാമനും (എ.ഡി. 1019-1021) ആയിരുന്നു. 
ഇന്ദുക്കോതവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം ഒരു ഭാസ്്‌കരരവിവര്‍മ്മ 


മാത്രമേ നാടുവാണിരുന്നുള്ളൂ എന്നും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണം 
58 വര്‍ഷം നീണ്ടുനിന്നു എന്നുമായിരുന്നു അടുത്തകാലംവരെ 


വിശ്വസിച്ചുപോന്നത്‌. ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ എന്ന പേര്‌ 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ഇരുപതില്‍പ്പരം ശാസനങ്ങള്‍ 
തൃക്കൊടിത്താനം, തൃക്കാക്കര, തിരുനെല്ലി മുതലായ 


ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു കങണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ഈ ശാസനങ്ങളില്‍ 
വ്യാഴത്തിന്റെ നില പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌ പലവിധത്തിലാകയാല്‍ 
അതിനെക്കുറിച്ച്‌ നിഷ്കൃഷ്ടമായ പഠനം നടത്തേണ്ടിവന്നു. 
തത്ഫലമായി ഭാസ്്‌കരരവിവര്‍മ്മ എന്ന പേരില്‍ മൂന്നു 
ചേരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതായി തെളിഞ്ഞു. ” ഇവരില്‍ 
ആദ്യത്തെ രണ്ടു ഭാസ്‌കരരവിമാര്‍ ഇന്ദുക്കോതയ്ക്കുശേഷവും 
മൂന്നാമത്തെ ഭാസ്‌കരരവി 1043 മുതല്‍ 1082 വരെ 
രാജസിംഹനു(എ.ഡി. 1028-1043) ശേഷവും 
നാടുവാണിരുന്നവരാണ്‌. ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്റെ 
ഭരണകാലം എ.ഡി. 962 മുതല്‍ 1019 വരെയും 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ രണ്ടാമന്റേത്‌ എ.ഡി. 979 മുതല്‍ 1021 
വരെയും ആയിരുന്നു എന്ന ശാസനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
നിര്‍ണ്ണയിക്കാം. ഇവരുടെ ഭരണകാലങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഏതാനും 
വര്‍ഷങ്ങളുടെ യാഗപദ്യം കാണുന്നത്‌. തെക്കേ ഇന്ത്യയിലെ 


രാജാക്കന്മാര്‍ യുവരാജാക്കന്മാരായി അഭിഷേകം 
ചെയ്യുന്നതുമുതല്‍ ഭരണവര്‍ഷം കണക്കാക്കുകയും അത്‌ 
ശാസനങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിക്കുകയും ചെയ്യുക 


സാധാരണമായിരുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. 
എ.ഡി. 1000ാമാണ്ട്‌ (കൊല്ലവര്‍ഷം 175) രാജധാനിയായ 
മഹോദയപുരത്തുവച്ച്‌ യഹൂദപ്രമാണിയായ ജോസഫ്‌ റബ്ബാനന്‍ 


അഞ്ചുവണ്ണുത്തിന്റെ അവകാശങ്ങളും മറ്റ്‌ എഴുപത്തിരണ്ടു 
വിടുപേറുകളും അനുവദിച്ചുകൊടുത്ത ജൂതശാസനത്താല്‍ 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്‍ സ്വന്തം നാമം കേരളചരിത്രത്തില്‍ 


അനശ്വരമാക്കിയിരിക്കുന്നു. ചേരരാജാക്കന്മാര്‍ 
അനുവര്‍ത്തിച്ചുപോന്ന മതസഹിഷ്ണുതാനയത്തിന്‌ 
ഉദാഹരണമെന്ന നിലയില്‍ ഈ രേഖയ്ക്കുള്ള 


പ്രാധാന്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ മുന്നൊരദ്ധ്യായത്തില്‍ പ്രസ്താവിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ഈ അവകാശദാനം നിര്‍വൃഹിക്കപ്പെട്ട കാലത്തിന്റെ 


പ്രത്യേകതയും ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. ഏ.ഡി. 1000ാമാണ്ട്‌ 
രാജരാജചോളന്റെ സൈന്യങ്ങള്‍ ചേര സാമ്രാജ്യത്തിന്‌ ഒരു 
ഭീഷണിയായിരിക്കെ, രാജ്യത്തിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു 
സമ്പന്നവണിക്സമുദായത്തിന്‌ ഈ അവകാശപ്രമാണം 
സമ്മാനിച്ചത്‌ അവരുടെ പിന്തുണയും ദ്ൃഡമാദരവും നേടാന്‍ 
കൈക്കൊണ്ട ധീരമായ ഒരു നയതന്ത്രസമീപനം 
കൂടിയായിരുന്നു. 

ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്റെ ഭരണം ചോള- 
ചേരബന്ധങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തില്‍ സുപ്രധാനമാണ്‌. 


കേരളചരിത്രത്തില്‍ 'നൂറ്റാണ്ടുയുദ്ധ'മെന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിക്കാവുന്ന 
സുദീര്‍ഘമായ ചോള-ചേരയുദ്ധം ഇക്കാലത്താണ്‌ ആരംഭിച്ചത്‌. 
എ.ഡി. 985-ല്‍ ചോളസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ഭരണാധികാരമേറ്റ 
രാജരാദചോളന്‍ (985-1016) കേരളത്തിന്റെ നേര്‍ക്ക്‌ 
ആക്രമണപരമായ നയം സ്വീകരിച്ചു. രാജരാജന്‍ തന്റെ 45൦ 
ഭരണവര്‍ഷത്തില്‍ കാന്തളൂര്‍ശാല ആക്രമിച്ചിട്ട്‌ മടങ്ങിപ്പോയി. 
പെട്ടെന്നുണ്ടായ ഈ ആക്രമണം തുടര്‍ന്നുവരാനിരിക്കുന്ന 
ഒരുഗ്രസംഘട്ടനത്തിന്റെ മുന്നോടിയായ പരീക്ഷണം 
മാത്രമായിരുന്നു. രാജരാജന്‍ എ.ഡി. 999-ല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
155൦ ഭരണവര്‍ഷത്തില്‍ ചേരന്മാരുടെമേല്‍ ഒരു വമ്പിച്ച വിജയം 
നേടി. ചേരപ്രതാപത്തിന്‌ ഒരു വലിയ ആഘാതം ഏല്ലിച്ചു. 
രാജരാജചോളന്‍ തന്റെ ശാസനങ്ങളില്‍ ഈ 
വര്‍ഷത്തെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 'ഈഈഴിയില്‍ 
എല്ലായാണ്ടും തൊഴുതകവിളങ്കും യാണ്ട്‌' എന്നാണ്‌. ചോളപുരം, 
കന്യാകുമാരി, തിരുനന്തിക്കര, ശുചീന്ദ്രം മുതലായ 
ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍നിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുളള ചോളശാസനങ്ങള്‍ 
തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂറിലെ ചോളാക്രമണങ്ങള്‍ക്കു സാക്ഷ്യം 
വഹിക്കുന്നു. കന്യാകുമാരിയും കോട്ടാറും 
ചോളസാമ്മാജ്യത്തിനധീനമായി. കന്യാകുമാരിക്ക്‌ 
രാജരാജേശ്വരമെന്നും കോട്ടാറിന്‌ മുമ്മുടിചോളനല്ലൂര്‍ എന്നും 
പേരുമാറ്റി. രാജരാജന്‍ തെക്കന്‍ഭാഗങ്ങളില്‍ പിടിച്ചടക്കിയ 
പ്രദേശങ്ങളെ ഭരണപരമായി ഒരു പ്രത്യേക മേഖലയാക്കുകയും 
അതിന്‌ 'രാജരാജപ്പാണ്ടി നാട്‌' എന്നു പേരിടുകയും ചെയ്തു. 


ദക്ഷിണമേഖലയിലെ ചോളസാമ്മാജ്യതാത്പര്യങ്ങള്‍ 
പരിരക്ഷിക്കാന്‍ അവിടെ സ്ഥിരമായ ഒരു സൈന്യത്തെയും 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. ഇങ്ങനെ രാജരാജചോളന്റെ 
ഭരണാവസാനത്തോടുകൂടി കുഴിത്തുറയ്ക്കു തെക്കുള്ള 
ദക്ഷിണ തിരുവിതാംകൂര്‍ പ്രദേശങ്ങള്‍ മുഴുവന്‍ 
ചോളാധിപത്യത്തിലായി. 

രാജരാജന്റെ സൈന്യങ്ങള്‍ വിഴിഞ്ഞംവരെയും 
കാന്തളൂര്‍ശാലവരെയും മുന്നേറിയിട്ടുണ്ടാവണം. വിഴിഞ്ഞം 
കീഴടക്കിയതിനെക്കുറിച്ച്‌ തിരുവാലങ്ങാട്ടു ശാസനത്തില്‍ 
ഇങ്ങനെ പറയുന്നു: “ഈ സൂര്യവംശവിഭൂഷണന്റെ 
ദണ്ഡാധികാരി, സമുദ്രപരിഖവും തുംഗഭാസുരപ്രാകാരവും 
അന്യവീരാഗമ്യവും വിജയദേവതാനിത്യസങ്കേതമായ വിഴിഞ്ഞം 
സ്വാധികാരത്തിലാക്കി.' “കാന്തളൂര്‍ ചാലൈകലമറുത്ത 
രാജരാജതേവര്‍' എന്ന്‌ രാജരാജന്റെ പല ശാസനങ്ങളിലും 
പറഞ്ഞുകാണുന്നു. “ രാജരാജന്‍ കൊല്ലത്തിനെതിരായും 
ഒരാക്രമണം നടത്തി ആ നഗരത്തെ കീഴ്പ്പെടുത്തിയതായി 
പറയപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. രാജധാനിയായ മഹോദയപുരം ഉള്‍പ്പെടെ 
ചേരമാമ്രാജ്യത്തിന്റെ വടക്കന്‍ഭാഗങ്ങളും രാജരാജന്റെ 
സൈന്യങ്ങള്‍ ആക്രമിച്ചു നശിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. എ.ഡി. 1008 - 
നു മുന്‍പ്‌ ഉതകൈക്കോട്ട തകര്‍ക്കുകയും കീഴ്പ്പെടുത്തുകയും 
ചെയ്തതിനെക്കുറിച്ചു ചോളശാസനങ്ങളില്‍ പരാമര്‍ശിച്ചു 
കാണുന്നു. രാജരാജന്റെ നേട്ടങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍, 
ഉതകൈക്കോട്ട്‌ പിടിച്ചതും ചേരരാജ്യത്തില്‍ ചതയോത്സവം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതും മാത്രമേ കലിങ്ങത്തുപ്പരണിയില്‍ 
പറയുന്നുള്ളൂ. രാജരാജന്‍ ഉതകൈ ചുൂട്ടെരിക്കാന്‍ പതിനെട്ടു 
വനങ്ങള്‍ തരണംചെയ്തത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മഹത്തായ 
നേട്ടമായി ഒട്ടക്കുത്തന്‍ പുകഴ്ത്തുന്നു. മുകളില്‍ പ്രസ്താവിച്ച 
ഉതകൈ മകോത്തെ അഥവാ മഹോദയപുരം ആയിരിക്കണം. 
രാജരാജന്‍ ആ വിജയങ്ങളെല്ലാം നേടിയെങ്കിലും അദ്ദേഹത്തിന്‌ 
ചേരശക്തിയെ തകര്‍ക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. വിഴിഞ്ഞവും 
കാന്തളൂരുംപോലുള്ള ചേരനൈസനികകേന്ദ്രങ്ങളില്‍ 
തുടര്‍ച്ചയായി നടത്തിയ ആക്രമണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
ചോളശാസനങ്ങളില്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ചോളന്മാര്‍ക്കെതിരായുള്ള ചേരപ്രതിരോധം അവിരാമം 
തുടര്‍ന്നുപോന്നെന്നും ചോളാധിപത്യം കേരളത്തിന്റെ 
തെക്കേയറ്റത്തുമാത്രം പരിമിതമായിരുന്നെന്നും മാത്രമേ ഈ 
ശാസനങ്ങളില്‍നിന്നു നാം മനസ്സിലാക്കേണ്ടതുള്ളൂ. 

രാജരാജന്റെ മകനും അനന്തഭരണാധികാരിയുമായ 
രാജേന്ദ്രചോളന്‍ (എ.ഡി. 1012-1044) കേരളത്തിന്റെനേര്‍ക്ക്‌ 
പിതാവിന്റെ സാമ്രാജ്യത്വനയം തന്നെ തുടര്‍ന്നു. അദ്ദേഹം 


ഭരണമേറ്റകാലത്ത്‌ ചേരന്മാര്‍ തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂര്‍ 
കീഴടക്കുകയും ചോളന്മാരുടെ ആക്രമണത്തില്‍നിന്നു 
സിംഹളരെ സഹായിക്കാന്‍ ഒരു സൈന്യത്തെ സിലോണിലേക്ക്‌ 
അയയ്ക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ രാജേന്ദ്രന്റെ 
ആദ്യത്തെ ലക്ഷ്യം സിലോണായിത്തീര്‍ന്നു. രാജേന്ദ്രന്‍ 
സിലോണ്‍ കീഴടക്കിയതിനുശേഷം കേരളത്തിലേക്കു 
ശ്രദ്ധതിരിച്ചു. അദ്ദേഹം 1019-ല്‍ വിഴിഞ്ഞവും കാന്തളൂരും 
പിടിച്ചു; വിഴിഞ്ഞത്തിനു രാജേന്ദ്രചോഴപട്ടണം എന്നു പേരുമിട്ടു. 
ചോളസൈന്യങ്ങള്‍ പാലക്കാട്ടു വഴിയും മറ്റു ചുരങ്ങള്‍ വഴിയും 


ഉത്തരകേരളത്തിലും പ്രവേശിച്ചു. ഈ സൈന്യങ്ങളെ 
അറബിക്കടല്‍വഴി ചോളനാവികപ്പട സമര്‍ത്ഥമാംവിധം 
സഹായിക്കുകയുണ്ടായി. ചേരരാജധാനിയായ 


മഹോദയപുരത്തിനുവേണ്ടി നടന്ന നിര്‍ണ്ണായകയുദ്ധത്തില്‍ 
കേരളത്തിന്റെ ഒട്ടേറെ സേനാനായകന്മാരും നാടുവാഴികളും 
വധിക്കപ്പെട്ടു. ചക്രവര്‍ത്തിയായ ഭാസ്്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമനും 
ഈ യുദ്ധത്തില്‍ മൃതനായെന്നു കരുതാം. രാജേന്ദ്രന്‌ ഈ 
സമുജജ്വലവിജയങ്ങളൊക്കെ ക്ൈവന്നിട്ടും 
തിരുവനന്തപുരത്തിനു തെക്കുള്ള പ്രദേശങ്ങളില്‍ മാത്രമേ 
ചോളാധിപത്യം നിലനിര്‍ത്താന്‍ സാധിച്ചുള്ളൂ. കേരളം മുഴുവന്‍ 
സ്വാധിപത്യത്തിലാക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങളില്‍ രാജേന്ദ്രന്‍ 
പരാജയപ്പെടുകയാണുണ്ടായത്‌. കേരളത്തില്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്തിനു വടക്കുനിന്ന്‌ ഒരു ചോളശാസനവും 
കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടില്ലെന്ന വസ്തുത അര്‍ത്ഥഗര്‍ഭമാണ്‌. 

ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്റെ ഭരണശേഷം 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ രണ്ടാമന്‍ 1019-ല്‍ ഭരണാധികാരമേറ്റു. 
ഹ്രസ്വമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണം. തൃക്കാക്കര, 
തിരുനെല്ലി തുടങ്ങിയ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നു കിട്ടിയ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ശാസനങ്ങളിലെ തെളിവുകള്‍വച്ചു നോക്കിയാല്‍ ഭരണം 1021- 
ല്‍ അവസാനിച്ചതായി അനുമാനിക്കാം. 


വീരകേരളന്‍ 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ രണ്ടാമന്റെ പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരനാണ്‌ 
വീരകേരളന്‍ (എ.ഡി. 1022-1028). അദ്ദേഹത്തിന്റെ 


ഭരണകാലത്തും പചോളന്മാരുമായുള്ള യുദ്ധം തുടര്‍ന്നു. 
രാജേന്ദ്രചോളന്‍ ഉത്തരേന്ത്യയിലും തെക്കുകിഴക്കേ ഏഷ്യയിലും 
സൈനികപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലേര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന കാലത്ത്‌ ചേരന്മാര്‍ 
തങ്ങളുടെ സാമ്രാജ്യത്തില്‍നിന്നു ചോളശക്തിയെ 
തൂത്തെറിയാന്‍ നിശ്ചയദാര്‍ഡ്യത്തോടെ ശ്രമിക്കുകയുണ്ടായി. 
രാജേന്ദ്രന്‍ തിരിച്ചുവന്നപ്പോള്‍, കേരളകലാപം അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ 
എ.ഡി. 1028-ല്‍ പുത്രനായ രാജാധിരാജനെ നിയോഗിച്ചു. 


തുടര്‍ന്നുണ്ടായ യുദ്ധത്തില്‍ ചോളന്മാര്‍ക്കു ചേരന്മാരുടെമേല്‍ 
പല വിജയങ്ങളും നേടാന്‍ കഴിഞ്ഞു. വീരകേരളനെ 
ബന്ധനസ്ഥനാക്കി ആനയെക്കൊണ്ട്‌ ചവിട്ടിക്കൊല്ലിച്ചതായി 
എ.ഡി. 1046-ലെ (രാജാധിരാജന്റെ 29-ാം ഭരണവര്‍ഷം) 
മണിമംഗലശാസനത്തില്‍ പറയുന്നു. രാജാധിരാജന്‍ 
വേണാട്ടുരാജാവിനെയും വധിച്ച കാന്തളൂര്‍ശാല പിടിക്കുകയും 
ചെയ്തു. വീരകേരളന്റെ ബന്ധുവായിരുന്ന എരമകുടത്തിലെ 
(ഏഴിമലയ്ക്കടുത്ത്‌) കണ്ടന്‍കാരിവര്‍മ്മന്‍ എന്ന 
മൂഷകരാജാവിനെയും രാജാധിരാജന്‍ കൊലപ്പെടുത്തി. 
വീരകേരളന്റെ മരണത്തിനുശേഷം അരനൂറ്റാണ്ടുകാലത്തേക്ക്‌ 
ചേരശക്തി നിഷ്പ്രഭമാണ്‌. ചോളന്മാരുമായി നടത്തിയ നീണ്ട 


യുദ്ധം ചേരശക്തിയെ ക്ഷീണിപ്പിക്കുകയും 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ശൈ്ില്യത്തിനു വഴി 
തെളിക്കുകയും ചെയ്തു. ചില നാടുവാഴികള്‍ ഈ സന്ദര്‍ഭം 
പ്രയോജനപ്പെടുത്തി തങ്ങളുടെ 


സ്വാതന്ത്ര്യമുറപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 


രാജസിംഹന്‍ 
രാജസിംഹന്റെ (എ.ഡി. 1028-1043) ഭരണകാലത്ത്‌ 
ചോളാധിപത്യം കേരളത്തിന്റെ ഭൂരിഭാഗത്തും 


കുറേനാളുകളെങ്കിലും നിലനിന്നു. രാജസിംഹന്‍ ചോളന്മാരുടെ 
മേല്‍ക്കോയ്മ അംഗീകരിച്ചിരുന്നതായി അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മന്നാര്‍കോയില്‍ ശാസനത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 7 
അന്യതപരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള താഴക്കാട്ടു 
(ഇരിങ്ങാലക്കുടയ്ക്കടുത്ത്‌) ശാസനം രാജസിംഹന്റേതാണ്‌. ഈ 
ശാസനപ്രകാരം, മണിഗ്രാമത്തില്‍പ്പെട്ട ക്രിസ്ത്യന്‍ 
കച്ചവടക്കാരായ ചാത്തന്‍വീടുകനും ഇരവിചാത്തനും 
രാജസിംഹന്‍ ചില ആനുകൂല്യങ്ങളും അവകാശങ്ങളും 
അനുവദിച്ചുകൊടുത്തു. 


ഭാസ്്‌കരരവി മൂന്നാമനും രവിരാമവര്‍മ്മയും 


രാജസിംഹനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഭരണാധികാരികളായത്‌ 
ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ മൂന്നാമനും (എ.ഡി. 1043-1 082) 
രവിരാമവര്‍മ്മയും (എ.ഡി. 1082-1090) ആണ്‌. ഇവരെ 


സംബന്ധിച്ച വിശദവിവരങ്ങള്‍ നമുക്കു ലഭിച്ചിട്ടില്ല. ഈ 
രാജാക്കന്മാരുടെ കീഴില്‍ ചേരസാമ്രാജ്യം അതിന്റെ നഷ്ടപ്പെട്ട 
സ്വാതന്ത്ര്യം വീണ്ടെടുക്കാനും ശക്തി പുനഃസ്ഥാപിക്കാനും 
ശ്രമിച്ചിരിക്കണം. രാജാധിരാജന്റെ അനന്തരഗാമികള്‍ 
ഇക്കാലത്ത്‌ ചാലൂക്യരുമായി യുദ്ധം ചെയ്യുകയായിരുന്നു. ഇതു 


ചേരന്മാര്‍ക്കു സ്വസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ പ്രതിരോധം പുനസ്സുംവിധാനം 
ചെയ്യാനും ഒരു മോചനസമരം ആരംഭിക്കാനും അവസരം 


നല്കി. കുലോത്തുംഗചോളന്റെ സിംഹാസനാരോഹണം 
ആയപ്പോഴേക്ക്‌ (എ.ഡി. 1070) കേരളം 
ചോളനിയന്ത്രണത്തില്‍നിന്നു നിശ്ശേഷം വിമുക്തമായി, 
ചേരസഹായത്തോടെ, പാണ്ഡ്യന്മാരും നാഞ്ചിനാട്‌- 


തിരുനല്‍വേലിപ്രദേശങ്ങള്‍ തിരിച്ചുപിടിച്ചു. ഇതിന്റെ ഫലമായി, 
കുലോത്തുംഗന്‍ ഭരണാധികാരമേറ്റതോടുകൂടി, പാണ്ഡ്യരെയും 
ചേരരെയും ചോളാധിപത്യത്തില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ പുതിയ 
പടനീക്കങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. അദ്ദേഹം പല യുദ്ധങ്ങളിലും 
പാണ്ഡ്യരെ തുടര്‍ച്ചയായി തോല്ലിക്കുകയും കോട്ടാര്‍, നാഞ്ചിനാട്‌ 
എന്നീ പാണ്ഡ്യസൈനികകേന്ദ്രങ്ങള്‍ നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ചേരന്മാരുടെ സൈനിക സങ്കേതങ്ങളായിരുന്ന വിഴിഞ്ഞവും 
കാന്തളൂരും അദ്ദേഹം ആക്രമിച്ചു. 


രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 
മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാരില്‍ അന്തിമനായ 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ (എ.ഡി. 1090-1 102) 
കേരളചരിത്രത്തിലെ ഒരു പ്രതിസന്ധിഘട്ടത്തിലാണ്‌ 


ഭരണാധികാരമേറ്റത്‌. കുലോത്തുംഗന്‍ ഒന്നാമന്‍, താന്‍ 
നേരത്തെ നാഞ്ചി നാട്ടിലും ദക്ഷിണകേരളത്തിലും നേടിയ 
വിജയങ്ങളുടെ കരുത്തോടെ വടക്കോട്ടു നീങ്ങുകയും 
വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെ ആസ്ഥാനമായിരുന്ന കൊല്ലം നഗരം 
1095-ല്‍ നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ ആക്രമണത്തില്‍ 
നരലോകവീരന്‍ എന്ന സേനാനായകന്റെ സേവനമാണ്‌ 
കുലോത്തുംഗന്‌ വിജയം നേടിക്കൊടുത്തത്‌. അഭൂതപൂര്‍വമായ 
ഒരു പ്രതിസന്ധിഘട്ടത്തെ നേരിടേണ്ടിവന്ന 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ ചോളാക്രമണകാരികളെ 
തിരിച്ചടിക്കാനും സ്വന്തം സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ സ്വാതന്ത്യം 
പുനഃപ്രതിഷ്ഠിക്കാനും ദൃഡാനിശ്ചയം ചെയ്തു. 
ചോളസാമ്രമാജ്യത്വത്തിനെതിരായ വിമോചനയുദ്ധത്തില്‍ 
അദ്ദേഹം ദേശാഭിമാനപ്രചോദിതമായ സമസ്തശക്തികളെയും 
സ്വന്തം കൊടിക്കീഴില്‍ അണിനിരത്തി. ചേരസൈന്യങ്ങളുടെ ഒരു 
വലിയ വിഭാഗത്തെ പെട്ടെന്ന്‌ ആത്മഹത്യാദളങ്ങളാക്കി 
(ചാവേറ്റുപട) മാറ്റി. തുടര്‍ന്നുണ്ടായ നീണ്ട യുദ്ധത്തില്‍ 
ചോളന്മാര്‍ ചേരരാജധാനിയായ മഹോദയപുരവും 
പരിസരപ്രദേശങ്ങളും ചുട്ടെരിക്കുകയുണ്ടായി. ആ നഗരിയില്‍ 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരനു താമസിക്കാന്‍പോലും ഒരിടം 
അവശേഷിച്ചിരുന്നില്ല എന്നു തോന്നുന്നു. മഹോദയപുരം 
തകര്‍ന്നടിഞ്ഞതിനുശേഷം കുലശേഖര കോയിലധികാരികള്‍ 


കുറെക്കാലം കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ നെടിയതളിയില്‍ വസിച്ചിരുന്നതായി 
പെരുന്ന ശാസനത്തില്‍നിന്നും മനസ്സിലാക്കാം. കൊല്ലത്തെ 
രാമേശ്വരത്തുക്ഷേത്രത്തില്‍, കൊല്ലവര്‍ഷം 278-ല്‍ (എ.ഡി 1102) 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ശിലാശാസനത്തിൽ, ഒരു രാമത്തിരുവടി 
കൊല്ലത്തെ പനങ്കാവില്‍കൊട്ടാരത്തില്‍ അക്കൊല്ലം 
താമസിച്ചിരുന്നതായി പറയുന്നു. പെരുന്നശാസനത്തിലെ 
കുലശേഖരകോയിലധികാരികളും കൊല്ലംശാസനത്തിലെ 
രാമതിരുവടിയും രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരനാണെന്നു 
കണ്ടുപിടിക്കാന്‍ പ്രയാസമില്ല. 

യുദ്ധത്തിന്റെ അവസാനഘട്ടത്തില്‍, ദക്ഷിണദേശങ്ങളില്‍ 
കൊടുമ്പിരിക്കൊണ്ട്‌ ചോളാക്രമണത്തെ നേരിടാനുള്ള 
ധീരശ്രമത്തില്‍ രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ തന്റെ ആസ്ഥാനം 
മഹോദയപുരത്തുനിന്നു കൊല്ലത്തേക്കു മാറ്റിയിരിക്കണം. 
ശത്രുക്കളുടെ ആക്രമണത്തില്‍നിന്നു കൊല്ലത്തെ മോചിപ്പിച്ച 
അവിടെ ആസ്ഥാനമുറപ്പിച്ചതിനുശേഷം അദ്ദേഹം ഒരു വലിയ 
സൈന്യത്തെ ചോളന്മാര്‍ക്കെതിരായി നയിച്ചു. തുടര്‍ന്നുണ്ടായ 
യുദ്ധത്തില്‍ കുലോത്തുംഗന്‍ തോറ്റ്‌ കോട്ടാറ്റേക്കു പിന്‍വാങ്ങി. 
കുലോത്തുംഗന്‍ ചോളന്റെ നേട്ടങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അതിദീര്‍ഘമായി 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന ചോളപുരം രേഖയില്‍ (എ.ഡി. 1100) 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കോട്ടാറ്റേക്കുള്ള ഈ  പിന്മാറ്റത്തെപ്പറ്റിയും 
പറയുന്നുണ്ട്‌. ചേരസൈന്യത്തില്‍ പുതുതായി രൂപംകൊണ്ട 
ചാവേര്‍വിഭാഗത്തിന്റെ കടന്നാക്രമണങ്ങള്‍ 
ചോളപ്പടയ്ക്കുണ്ടാക്കിയ വമ്പിച്ച നാശത്താല്‍ ഈ പിന്മാറ്റം 
അനിവാര്യമായിരുന്നു. ഈ സംഭവം ചോളന്മാര്‍ക്കു 
കേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്ന അധികാരത്തെ ബഖണ്ഡിതമായും 
അവസാഠിപ്പിച്ചു. നാഞ്ചനാട്ടിനു വടക്കുള്ള ഭാഗങ്ങള്‍ 
പിന്നീടൊരിക്കലും കീഴടക്കാന്‍ ചോളന്മാര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. 
അധികം താമസിയാതെ നാഞ്ചനാട്ടുനിന്നുപോലും അവര്‍ 
പിന്മാറുകയും ആ പ്രദേശം പാണ്ഡ്യരുടെ 
പൂര്‍ണ്ണനിയന്ത്രണത്തിലാവുകയും ചെയ്തു. 

രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ തീര്‍ത്തും സമുന്നതനായ ഒരു 
ഭരണാധികാരിയായിരുന്നു. ചോളസാമ്രാജ്യത്വത്തിന്‌ ആദ്യത്തെ 
മാരകപ്രഹരം ഏല്ലിച്ചതിന്റെയും യുദ്ധത്തിന്റെ വേലിയേറ്റത്തെ 
കേരളത്തിനനുകൂലമായി തിരിച്ചുവിട്ടതിന്റെയും ബഹുമതി 
തീര്‍ച്ചയായും അദ്ദേഹത്തിന്റേതാണ്‌. രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 
മഹോദയപുരത്തുനിന്നു കൊല്ലത്തേക്ക്‌ ആസ്ഥാനം മാറ്റിയത്‌ 
കേരളചരിത്രത്തില്‍ ഒരു പുതിയ അദ്ധ്യായത്തിന്റെ ആരംഭം 
കുറിക്കുന്നു. കുലശേഖരസാമ്രാജ്യം അസ്തമിക്കുകയും 
വേണാട്‌ ഒരു സ്വതന്ത്രരാജ്യത്തിന്റെ പദവി നേടുകയും ചെയ്തു. 
തുടര്‍ന്നു കൊല്ലത്തെ 'തെന്‍വഞ്ചി' യെന്നും 


വേണാട്ടുരാജാവിനെ 'തെന്‍വഞ്ചിയാന്‍' എന്നും വിളിച്ചുപോന്നു. 


രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ കാലംമുതലാണ്‌ 

വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാർക്കു പൂര്‍ണ്ണസ്വാതന്ത്ര്യം കൈവന്നത്‌. 
ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്‍ മുതലുള്ള 

മഹോദയപുരകുലശേഖരന്മാരുടെയും അവരുടെ 


സമകാലികന്മാരായ ചോളരാജാക്കന്മാരുടെയും ഒരു പട്ടിക ഈ 
അദ്ധ്യായത്തിന്റെ അനുബന്ധമായി ചേര്‍ത്തിട്ടുണ്ട്‌. 


വെളിയില്‍നിന്നു വന്ന പെരുമാക്കന്മാര്‍ 
ഇനി കാലാകാലങ്ങളില്‍ വെളിയില്‍നിന്ന്‌ ആനയിക്കപ്പെട്ട 
പെരുമാക്കന്മാര്‍ കേരളം വാണിരുന്നതായി പരമ്പരയാ 
പ്രചരിച്ചുപോന്ന ഐതിഹ്യത്തെ മേല്‍വിവരിച്ച 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രപശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
നമുക്കൊന്നു പരിശോധിച്ചുനോക്കാം. 'കേരളോല്‍പത്തി'യില്‍ 
സ്ഥാനംപിടിച്ച ഈ ഐതിഹ്യത്തെ ചരിത്രവസ്തുതയെന്ന 
നിലയില്‍ നമ്മുടെ യാഥാസ്ഥിതികപണ്ഡിതന്മാര്‍ കൂടക്കൂടെ 
ഉദ്ധരിക്കാറുണ്ട്‌. ആ കഥ ഇങ്ങനെയാണ്‌: 'കേരളം സൃഷ്ടിച്ച 
പരശുരാമന്‍ ആ ഭൂമിയെ 64 ബ്രാഹ്മണഗ്രാമങ്ങളായി 
വിഭജിക്കുകയും ആഷ്യ്യന്മാര്‍ക്കുമാത്രം അധികാരമുള്ള ഒരു 
ഭരണക്രമം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുകയും ചെയ്തു. എല്ലാ ഗ്രാമങ്ങള്‍ക്കും 
ഭരണത്തില്‍ പ്രാതിനിധ്യമുണ്ടായിരുന്നു. കുറെക്കാലത്തേക്ക്‌ 
ഈ ഭരണം തകരാറൊന്നുമില്ലാതെ മുന്നോട്ടുപോയെങ്കിലും 
കാലക്രമേണ, മഹര്‍ഷി അരുളിച്ചെയ്തുപോലെ ഏകോപിച്ചുള്ള 
ഭരണം ദുഷ്കരമായി. ഈ സാഹചര്യത്തില്‍ മുഴുവന്‍ 
സമുദായത്തിനുവേണ്ടി വേണ്ടതു ചെയ്യാനുള്ള 
പ്രാതിനിധ്യാധികാരം പയ്യന്നൂര്‍, പെരുഞ്ഞെെല്ലൂര്‍, പരപ്പൂര്‍, 
ചെങ്ങന്നൂര്‍ എന്നിങ്ങനെ തെരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ട നാലു 


ഗ്രാമങ്ങളില്‍ അര്‍പ്പിതമായി. ബ്രാഹ്മണപ്രഭാവത്തിന്റെ 
ഇഈഘട്ടത്തില്‍ സമാധാനഭഞ്ജകമാംവിധം പല തര്‍ക്കങ്ങള്‍ 
പൊട്ടിപ്പുറപ്പെടുകയും ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവര്‍ണ്ണനീയമായ 


ക്നേശങ്ങളനുഭവപ്പെടുകയും ചെയ്തു. തത്ഫലമായി മുമ്മൂന്നു 
വര്‍ഷത്തേക്കു ഭരണം നടത്തുവാന്‍ 'രക്ഷാപുരുഷ'ന്മാര്‍ 
നിയമിക്കപ്പെട്ട; അവരെ ഭരണത്തില്‍ സഹായിക്കുവാന്‍ 
'തളിയാതിരിമാര്‍ എന്ന ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ കീഴില്‍ നാലു 
'കഴക'ങ്ങളും ഏര്‍പ്പെടുത്തി. ലക്ഷ്യപ്രാപ്തിയില്‍ ഈ 
സമ്പ്രദായവും പരാജയപ്പെടുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 
അതിനെത്തുടര്‍ന്നു തിരുനാവായയില്‍ സമ്മേളിച്ച ബ്രാഹ്മണര്‍ 
രാജ്യഭരണത്തിന്‌ വെളിയില്‍നിന്നു പെരുമാക്കന്മാരെ 
കൊണ്ടുവരാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. ഓരോ പെരുമാളും 12 
വര്‍ഷത്തേക്കു ഭരണം നടത്തിയിട്ടു വിരമിക്കണമെന്നായിരുന്നു 


വ്യവസ്ഥ. അങ്ങനെ കേരളം ഭരിച്ച പെരുമാക്കന്മാരുടെ 


അദ്ഭുതകരമായ ഒരു പട്ടിക “കേരളോല്‍പത്തി'യില്‍ 
കൊടുത്തിരിക്കുന്നു. അവസാനത്തെ പെരുമാള്‍ 
ചേരമാന്‍പെരുമാളായിരുന്നെന്നും അദ്ദേഹം കേരളം 


സുഹൃത്തുക്കള്‍ക്കും ബന്ധുക്കള്‍ക്കും പങ്കുവെച്ചുകൊടുത്തിട്ട്‌, 
ഇസ്ലാംമതം സ്വീകരിച്ച്‌ മക്കത്തുപോയെന്നും അതില്‍ 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. “കേരളോല്‍പത്തി'യനുസരിച്ച്‌ 
പെരുമാള്‍ഭരണത്തിന്റെ കാലം എ.ഡി. 3-ാം ശതകം മുതല്‍ മാം 
ശതകംവരെയും ഒടുവിലത്തെ പെരുമാള്‍ മക്കത്തുപോയത്‌ 
എ.ഡി. 345-ലും ആയിരുന്നു. 

ഇറക്കുമതി ചെയ്യപ്പെട്ട ഈ പെരുമാക്കന്മാരുടെകഥ 
ഏറെക്കാലത്തേക്കു നമ്മുടെ പണ്ഡിതന്മാര്‍ ചോദ്യംചെയ്യാതെ 
അംഗീകരിച്ചുപോന്നു. അതു കേരളചരിത്രത്തിന്റെ ഈടിലും 
പ്രാവിലും കുരുങ്ങിച്ചേരുകയും ചെയ്തു. കേരളത്തിലും 
വെളിയിലുമുള്ള പല പ്രശസ്തപണ്ഡിതന്മാരെയും ഈ കഥ 


വഴിപിഴപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. തത്ഫലമായി, 
പൂര്‍വ്വകാലകേരളചരിത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ പല 
അബദ്ധങ്ങളും എഴുതിപ്പിടിപ്പിക്കാന്‍ ഇടയായി. 
'ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ ചരിത്രം: എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ 


അയതല്‍രാജ്യത്തുനിന്നു കേരളത്തിലേക്കു കൊണ്ടുവരപ്പെട്ട 
പെരുമാളായിരിക്കാം കുലശേഖരആഴ്യാര്‍ എന്ന്‌ പ്രശസ്ത 
ചരിത്രകാരനായ കെ.എ. നീലകണ്ഠശാസ്ത്രി 
രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നത്‌ ഇതിന്‌ ഒരു ഉദാഹരണമാണ്‌. * 
ഓരോ പന്ത്രണ്ടുവര്‍ഷം കൂടുന്തോറും തമിഴ്‌നാട്ടില്‍നിന്നോ 
തുളുനാട്ടില്‍നിന്നോ തെലുങ്കുനാട്ടില്‍നിന്നോ കൊണ്ടുവന്ന 
പെരുമാക്കന്മാര്‍ കേരളം ഭരിച്ചിരുന്നു എന്ന 'കേരളോല്‍പത്തി' 
കഥ പ്രാമാണികമാണെന്നു കരുതുന്ന ചരിത്രകാരന്മാര്‍ അതിനു 
സമര്‍ത്ഥകമായ ഒരൊറ്റത്തെളിവെങ്കിലും കേരളത്തില്‍നിന്നോ 
വെളിയില്‍നിന്നോ ഇന്നോളം തേടിപ്പിടിച്ചിട്ടില്ല എന്ന വസ്തുത 
അര്‍ത്ഥഗര്‍ഭമാണ്‌. 

ഈ പെരുമാള്‍സിദ്ധാന്തത്തെ അതേനിലയില്‍ 
വിശദാംശങ്ങളോടെ പരിശോധിച്ചുനോക്കിയാല്‍ അതൊരു 
കെട്ടുകഥയാണെന്ന്‌ എളുപ്പം ബോദ്ധ്യമാകും. ചരിത്രരേഖയെന്ന 
നിലയില്‍ തികച്ചും അവിശ്വാസ്യമാണ്‌ 'കേരളോല്‍പത്തി' 
എന്നകാര്യം പോകട്ടെ. കേരളം ഭരിക്കാന്‍ ഇരുപത്തഞ്ചു തവണ 
വെളിയില്‍നിന്നും പെരുമാക്കന്മാരെ കൊണ്ടുവന്നെന്നും ഓരോ 
പെരുമാളും പന്ത്രണ്ടുവര്‍ഷം ഭരിച്ചെന്നും പറയുന്നത്‌ തീരെ 
വിശ്വാസയോഗ്യമല്ല. ഗവേഷണഫലമായി 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രം വെളിയില്‍ 
വന്നതോടുകൂടി ഈ കെട്ടുകഥ തകര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 


മഹോദയപുരത്തെ 
കുലശേഖര്ചക്രവര്‍ത്തിമാർതന്നെയായിരുന്നു 

പൂര്‍വൃകാലകേരളചരിത്രത്തിലെ പെരുമാക്കന്മാര്‍ എന്ന കാര്യം 
ഇവിടെ നാം ഓര്‍ക്കേണ്ടതാണ്‌. അവരില്‍ ഒരാള്‍പോലും 


അകേരളീയനായിരുന്നില്ല. കുലശേഖരആഴ്യാര്‍തൊട്ട്‌ 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍വരെയുള്ള 

കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ മഹോദയപുരത്തെ 
ചേരരാജവംശത്തിലെ അംഗങ്ങളായിരുന്നു. എല്ലാ 
ജനസമുദായങ്ങളുടെയും സ്നേഹാദരങ്ങള്‍ 


ആര്‍ജ്ജിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ അവര്‍ കേരളം വാണത്‌. ഏ.ഡി. 3-ാം 
ശതകം മുതല്‍ മാം ശതകംവരെ വിദേശികളായ 
പെരുമാക്കന്മാര്‍ കേരളത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല എന്നതിന്‌ 
ഭാഷയും സാഹിത്യവും തെളിവാണ്‌. എ.ഡി. റാം 
നൂറ്റാണ്ടിനുശേഷം മാത്രമേ “പെരുമാള്‍, ' 'തളിയാതിരി' മുതലായ 
പ്രയോഗങ്ങള്‍ കേരളത്തില്‍ പ്രചരിക്കുന്നുള്ള. കൂടാതെ എ.ഡി. 


1028-ല്‍ രാജേന്ദ്രചോളന്‍ രണ്ടാമതു കേരളം 
ആക്രമിച്ചതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 
കേന്ദ്രാധികാരം ദുര്‍ബലമായിത്തീര്‍ന്നു. 11-ാം ശതകത്തിലാണ്‌ 
നമ്പൂതിരിഗ്രാമങ്ങള്‍ പ്രാബല്യത്തിലെത്തിയത്‌. 
മേല്‍ചൂണ്ടിക്കാണിച്ച വസ്തുതകളുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ 
'കേരളോല്‍പത്തി'യിലെ പെരുമാള്‍കഥയെ നിശ്ശേഷം 


നിരാകരിക്കാവുന്നതാണ്‌. 


ചേരമാന്‍കഥ 
അവസാനത്തെ ചേരചക്രവര്‍ത്തി (ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍) രാജ്യം 
വീതിച്ച വേണ്ടപ്പെട്ടവര്‍ക്കൊക്കെ കൊടുത്തതിനുശേഷം 
ഇസ്ലാംമതം സ്വീകരിച്ചു എന്ന ഐതിഹ്യം, വിദേശികളായ 
പെരുമാക്കന്മാരെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്കഥയുടെ നാടകീയ 


പരകോടിയാണ്‌. കേരളത്തില്‍നിന്നുപോയപെരുമാള്‍ 
അറേബ്യന്‍തീരത്ത്‌ ഒരു തുറമുഖത്തിറങ്ങിയെന്നും ജെഡ്ഡാ എന്ന 
സ്ഥലത്തുവച്ചു പ്രവാചകനെ കാണുകയുണ്ടായെന്നും 


പറയപ്പെടുന്നു. എന്നിട്ട്‌ പ്രവാചകനാല്‍ വിശുദ്ധനാക്കപ്പെട്ട 
അദ്ദേഹം അറേബ്യാരാജാവിന്റെ സഹോദരിയെ വിവാഹംകഴിച്ച്‌ 
അഞ്ചുവര്‍ഷം സുഖമായി വസിച്ചു. പിന്നെ കേരളത്തില്‍ 
ഇസ്ലാംമതം പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ പുറപ്പെട്ടു. എന്നാല്‍ ആ ദത്യം 
നിര്‍വൃഹിക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌ മാര്‍ഗ്ഗമദ്ധ്യേ അദ്ദേഹം ചരമഗതി 


പ്രാപിക്കുകയും അറേബ്യന്‍കരയില്‍ ഒരിടത്തു 
സംസ്കരിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഇങ്ങനെയാണ്‌ കഥ. 
“കേരളോല്‍പത്തി'യുടെ പാഠഭേദമനുസരിച്ച്‌ കഥയുടെ 


വിശദാംശങ്ങളിലും വ്യത്യാസമുണ്ട്‌. 


ഈ ചേരമാന്‍കഥയെ ഏതെങ്കിലും സമകാലികരേഖയോ 
തെളിവോ സ്ഥിരീകരിക്കുന്നില്ല. പ്രാചീനകാലത്തോ 
മധ്യകാലത്തോ കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള സഞ്ചാരികളാരും 
തങ്ങളുടെ രേഖകളില്‍ ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിച്ചിട്ടില്ല. 
സുലൈമാന്‍, അല്‍ബിറൂനി, ബെഞ്ചമിന്‍, അല്‍കസ്വിനി, 
മാര്‍ക്കോ പോളോ, ഫ്രിയാർര്‍ ഒഡോറിക്സ്‌, ഫ്രിയാര്‍ 
ജോര്‍ഡനസ്‌, ഇബ്ണ്‍ബത്തൂത്ത്‌, അബ്ദദുര്‍ റസ്സാക്സ്‌, 
നിക്കൊളോകോണ്ടി എന്നീ സഞ്ചാരികളില്‍ ഒരാള്‍പോലും 
ചേരമാന്‍പെരുമാളിന്റെ ഇസ്ലാംമതപരിവര്‍ത്തനത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
മിണ്ടുന്നതേയില്ല. പക്ഷേ, പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ വരവിനുശേഷം 
കേരളത്തില്‍വന്ന വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണത്തില്‍ ഇത്‌ 
എങ്ങനെയോ കടന്നുകൂടി. ബര്‍ബോസയും കാന്റര്‍വിഷറും ഈ 


ചേരമാന്‍കഥയെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 16റാം 
ശതകത്തില്‍ 'തുഹ്ഫത്ത ഉല്‍മുജാഹിദീന്‍' എഴുതിയ ശൈഖ്‌ 
സൈനുദ്ദീന്‍ എന്ന അറബിപണ്ഡിതന്‍ “മലബാറിലെ 


ഇസ്ലാംമതപ്രചാരത്തെ സംബന്ധിച്ചു പ്രചാരത്തിലിരിക്കുന്ന 
ഏറ്റവും പ്രാചീനമായ ഐതിഹ്യം' എന്ന്‌ ഇതിനെക്കുറിച്ചു 
പറയുന്നുണ്ഞടെങ്കിലും ഈ കഥയുടെ ചരിത്രപരമായ 
യഥാര്‍ത്ഥതയില്‍ വിശ്വസിക്കുന്നില്ല. ആളുകള്‍ പറഞ്ഞുപറഞ്ഞ്‌ 
അങ്ങനെ തലമുറയില്‍നിന്നു തലമുറയിലേക്കു പകര്‍ന്നുപോന്ന 
ഈ ഐതിഹ്യം അനന്തരകാല ലേഖകന്മാര്‍ നിരൂപണദൃഷ്ട്യാ 
പരിശോധിക്കാതെ തങ്ങളുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ 
പകര്‍ത്തിവയ്ക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. ഈ പ്രശ്‌നത്തിന്റെ 
നാനാവശങ്ങളും സുശ്രദ്ധം പരിശോധിക്കുകയാണെങ്കില്‍ 
ഏതോ പ്രാചീനലേഖകന്റെ ഭാവനയില്‍നിന്ന്‌ ഉടലെടുത്ത്‌ 
കെട്ടുകഥയാണ്‌ ചേരമാന്‍കഥയെന്നു കാണാം. ഏതെങ്കിലും 
ഒരു ചേരരാജാവ്‌ എന്നെങ്കിലും ഇസ്ലാംമതം 
സ്വീകരിക്കുകയുണ്ടായോ എന്ന കാര്യം അങ്ങേയറ്റം 
സംശയാസ്പദമാണ്‌. ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍ എന്നുപേരുള്ള ഒരു 
കേരളരാജാവ്‌ ഒരിക്കലും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌ 
ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചതുപോലെ “ഒരിക്കലും ഒരു 
ചേരമാന്‍പെരുമാളുണ്ടായിരുന്നില്ലെന്നു തീര്‍ച്ചയാണ്‌. ചേരമാന്‍ 
എന്നത്‌ ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ അഥവാ കേരളരാജാക്കന്മാരുടെ 
വംശനാമമാണ്‌; ചേരവും കേരളവും ഒന്നാണല്ലോ. പെരുമാള്‍ 
ഇസ്ലാംമതം സ്വീകരിച്ച കഥപ്രാമാണികമെന്നനിലയില്‍ ലോഗന്‍ 
സ്വീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. പക്ഷേ, അദ്ദേഹം ഈ 
മതപരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ കാലം എ.ഡി. 345-ല്‍നിന്ന്‌ 825-ലേക്കു 
മാറ്റുകയും അറേബ്യന്‍ തീരത്ത്‌ സഫ്ഫാര്‍ എന്ന സ്ഥലത്ത്‌ മതം 
മാറിയ പെരുമാളിനെ സംസ്കരിച്ചിടത്തുണ്ടെന്ന്‌ ആരോ പറഞ്ഞ 
സ്മാരകശിലയുമായി ഇതിനെ ബന്ധപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ഏ.ഡി. 825-ലായാലും എ.ഡി. 345-ലായാലും പെരുമാള്‍, 
പ്രവാചകനെ കണ്ടിരിക്കാന്‍ തരമില്ല. 825-ല്‍ പ്രവാചകന്റെ 
മരണാനന്തരം രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടു കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 345-ന്റെ 
കാര്യമാണെങ്കില്‍ പിന്നെയും രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടിനുശേഷമാണ്‌ 
അദ്ദേഹം ജനിച്ചത്‌. ഈ നിലയില്‍ ചേരമാന്‍ കഥ കാലത്തെ 
സംബന്ധിച്ച സംശയാതീതമായ ഒരു പൊരുത്തക്കേടാണ്‌. 
നേരത്തെ പറഞ്ഞ സ്മാരകശിലയും ലിഖിതവും അതിന്റെ 


ഉള്ളടക്കവും ശരിയായ തെളിവുകളില്ലായ്‌കയാല്‍ 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിട്ടില്ല. ഇങ്ങനെ ഇസ്സാംമതം സ്വീകരിച്ച 
പെരുമാളിന്റെ കഥ ചരിത്രപരവും നിര്‍ദ്ദോഷവുമായ 
തെളിവുകളുടെ അഭാവത്താല്‍ നിരാകരിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍, 
അവസാനത്തെ പെരുമാള്‍ ബുദ്ധമതത്തിലോ 
ജൈനമതത്തിലോ ആണ്‌ ചേര്‍ന്നത്‌ എന്ന വാദം മറ്റൊരു കൂട്ടര്‍ 
ഉന്നയിക്കുന്നു. ക്രിസ്തുമതമാണ്‌ സ്വീകരിച്ചതെന്നു 
വേറൊരരഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 

ചരിത്രത്തിനു നിരക്കാത്ത ഈ പെരുമാള്‍കഥയെ, ഈ 
അദ്ധ്യായത്തില്‍ വിവരിച്ച മഹോദയപുരത്തെ 
കുലശേഖരന്മാരുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
സകാരണം ഒന്നോടെ തള്ളിക്കളയാവുന്നതാണ്‌. 


കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ മഹോദയപുരം തലസ്ഥാനമാക്കി 
കേരളം മുഴുവന്‍ വാണിരുന്ന രണ്ടാം ചേരസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ 
കാലമാണ്‌ ഒമ്പതും പത്തും പതിനൊന്നും നൂറ്റാണ്ടുകളെന്ന്‌ 
തെളിയിക്കുകയുണ്ടായല്ലോ. പെരുമാള്‍ക്കഥയില്‍ 
പറയുന്നതുപോലെ കേരളം വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നെങ്കില്‍, 
കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിമാരും അവരുടെ കീഴില്‍ രണ്ടാം 
ചേരസാമ്രാജ്യവും നിലനിന്നിരിക്കാന്‍ സാദ്ധ്യതയില്ല. കൂടാതെ, 
അവസാനത്തെ ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍ രാമവര്‍മ്മകുലശേഖര൯ 
(1090-1102) ആണ്‌. അദ്ദേഹം ഹിന്ദുമതം ഉപേക്ഷിച്ച 
ഏതെങ്കിലും അന്യമതം സ്വീകരിച്ചതായി-ഇസ്ലാംമതമോ 
ബുദ്ധമതമോ ജൈനമതമോ ക്രിസ്തുമതമോ 
ഏതെങ്കിലുമായിക്കൊള്ളട്ടെയാതൊരു തെളിവുമില്ല. 
ഇസ്ലാംമതം സ്വീകരിച്ച ഏതോ ഒരു 
പില്‍ക്കാലഭരണാധികാരിയെ-കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിമാരില്‍ 
ഒരാളെ-ആകാം പ്രാചീന ചേരചക്രവര്‍ത്തിയായി 
തെറ്റിദ്ധരിക്കുകയോ അദ്ദേഹത്തില്‍ പ്രസ്തുത 
മതപരിവര്‍ത്തനവൃത്താന്തം ആരോപിക്കുകയോ ചെയ്തതിന്റെ 
ഫലമായിട്ടാണെന്നു തോന്നുന്നു ഈ ചേരമാന്‍കഥ 
രൂപംകൊണ്ടത്‌. 


ചേര-ചോളവംശാവലി 


മഹോദയപുരചേരവംശാവലിയെ ചരിത്രകാരനായ ഡോ. 
എം.ജി.എസ്‌. നാരായണന്‍ പിന്നീട്‌ പരിഷ്കരിക്കുകയുണ്ടായി. 
അദ്ദേഹം മൂന്നു ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മമാര്‍ കേരളം ഭരിച്ചതായി 
കരുതുന്നില്ല. ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ എന്ന പേരില്‍ ഒരാളെ 
ഭരിച്ചിരുന്നുള്ളൂവെന്നും യുവാരാജാവായിരുന്നപ്പോഴും 
രാജാവായിരുന്നപ്പോഴും പ്രത്യേകം പ്രത്യേകം ഭരണവര്‍ഷം 
ഉപയോഗിച്ചിരുന്നതായും അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. മനുകുലാദിത്യനും 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മയും ഒരാളാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം കണഞ്ഞെത്തി. 
അതുപോലെ ഗോദരവിയും വിജയരാഗദേവനും ഒരാളാണെന്നും 
നാരായണന്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ആദ്യത്തേത്‌ പേരും 
രണ്ടാമത്തേത്‌ അഭിഷേകനാമവും ആണെന്നും അദ്ദേഹം 
പറയുന്നു. 
മഹോദയപുരത്തെ ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ വംശാവലി 


മഹോദയപുരത്തെ ചേരരാജാക്കന്മാരുടെ വംശാവലി 
(ഡോ. എം. ജി.എസ്‌. നാരായണന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍) 


1102. 1011൩൭ 5൭5, 001, 701. 1, 2.271, 2 സേലം ജില്ലയില്‍ 
നാമക്കല്‍-ആറ്റൂര്‍ താലൂക്കുകളിലെ പര്‍വൃതം. 3 മധുര. 4 
തിരുച്ചിറപ്പള്ളിക്കടുത്തുള്ള ഉറൈയൂര്‍. 5 സേലം-കോയമ്പത്തൂര്‍ 
പ്രദേശങ്ങള്‍. ” 'ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മ' എന്നുള്ള പതിമൂന്നാംകൊല്ലത്തെ 
മൂന്നു ശാസനങ്ങളില്‍ വ്യാഴം തുലാത്തിലും മകരത്തിലും ഇടവത്തിലും 
നില്‍ക്കുന്നതായി പറയുന്നു. വ്യാഴത്തിന്റെ നിലയില്‍ 90 ഡിഗ്രിയിലധികം 
കാണുന്ന ഈ വ്യത്യാസം ഈ ശാസനങ്ങള്‍ മൂന്നു 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മമാരുടേതാകാമെന്നു പ്രൊഫ. ഇളംകുളം 
സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ” തിരുവാലങ്ങാട്ടുശാസനത്തിലും അക്കാലത്തെ മറ്റു 
പല ചോളരേഖകളിലും 'കാന്തളൂര്‍ശാലൈ കലം അറുത്തരുളി' എന്ന 
പ്രയോഗം കാണാം. കാന്തളൂര്‍ശാല എവിടെയായിരുന്നു 
എന്നതിനെക്കുറിച്ചും കലം അറുത്തരുളി' എന്നതിന്റെ 
അര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചും ഒട്ടേറെ അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങളുണ്ട്‌. ഒരു 
കൂട്ടരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ വിഴിഞ്ഞത്തിനടുത്താണ്‌ കാന്തളൂര്‍ശാല. 
ചോളശാസനങ്ങളില്‍ മിക്കപ്പോഴും “വിഴിഞ്ഞവും കാന്തളൂരും' എന്ന്‌ 
ഒന്നിച്ചുചേര്‍ത്താണ്‌ പ്രയോഗമെന്നതും വിഴിഞ്ഞത്തിനടുത്ത്‌ കാന്തളൂര്‍ 
എന്നൊരു ദേശം ഇപ്പോഴും നിലനില്ക്കുന്നതും ഈ വാദത്തിനു 
സഹായകമാണ്‌. പക്ഷേ, ഭൂരിപക്ഷം പണ്ഡിതന്മാരുടെയും 
അഭിപ്രായത്തില്‍, തിരുവനന്തപുരത്തെ 'വലിയ ശാല'യാണ്‌ 
കാന്തളൂര്‍ശാല, കലം അറുത്തരുളി' എന്നതിനു ചിലര്‍ 'കാന്തളൂരെ 
കപ്പലുകള്‍ നശിപ്പിച്ചു എന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥം പറയുന്നത്‌. ഇത്രപേര്‍ക്കു 
ഭക്ഷണം ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌ എന്നകണക്കനുസരിച്ചാണ്‌ 
പാഠശാലകളിലെ എണ്ണം കണക്കാക്കിയിരുന്നതെന്നും കാന്തളൂരില്‍ 
വേദപാഠശാലയ്ക്കു പുറമേ ആയുധവിദ്യാശാലകളും 
ഉണ്ടായിരുന്നെന്നും ആകയാല്‍ 'കലമറുത്തു' എന്നതിനര്‍ത്ഥം 
ഭക്ഷണപാത്രം, അതായത്‌ വിദ്യാഭ്യാസസാകര്യം ഇല്ലാതാക്കി 
എന്നാണെന്നും മറ്റുചില പണ്ഡിതന്മാര്‍ ഈ പ്രയോഗത്തിനു 
വിശദീകരണം നല്‍കുന്നു. കാന്തളൂരിന്റെ പ്രതാപം നശിപ്പിച്ചു എന്നാണ്‌ 
കലമറുത്തു എന്നതിനു കേസരി ബാലകൃഷ്ണപിള്ള കല്ലിച്ചിട്ടുള്ള 
അര്‍ത്ഥം. നമ്പൂതിരിവിദ്യാർത്ഥികള്‍ക്ക്‌ ആയുധപരിശീലനം 
നല്കിപ്പോന്ന കാന്തളൂര്‍ശാലയിലെ സൈനികസ്ഥാപനങ്ങള്‍ 
നശിപ്പിച്ചതിനെയാണ്‌ ഈ പ്രയോഗംകൊണ്ടു പരാമര്‍ശിക്കുന്നതെന്നു 
കരുതണം. ' കണ്ണൂര്‍ജില്ലയില്‍ എരമം ഗ്രാമത്തിലെ 
ചാലപ്പുറംക്ഷേത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ ലഭിച്ചിട്ടുള്ളതും എ.ഡി. 1020ലേതെന്നു 
കരുതിപ്പോരുന്നതുമായ ചേരശസനത്തില്‍ കണ്ടന്‍കാരിവര്‍മ്മനെ 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. രാജേന്ദ്രന്‍-ഭാസ്കരരവി-കണ്ടന്‍കാരി 
എന്നിവരുടെ സമകാലികത്യം സ്ഥാപിക്കുന്നതാണ്‌ ഈ രേഖ. 
'നാന്ദേശികള്‍' എന്ന കച്ചവടസംഘത്തെപ്പറ്റിയും ഇതില്‍ 
പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. എം.ജി. എസ്‌. നാരായണന്റെ 'കേരളചരിത്രത്തിലെ 
അടിസ്ഥാനശിലകള്‍' എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ 'കണ്ടന്‍കാരിവര്‍മ്മന്‍' എന്ന 
അദ്ധ്യായം നോക്കുക. (പുറം 79-92). : രാജേന്ദ്രന്റെ 24-ാം 
ഭരണവര്‍ഷത്തിലെ (1036 എ.ഡി.) ശാസനത്തില്‍ രാജസിംഹനെന്ന്‌ 
ചേരരാജാവ്‌ മന്നാര്‍കോയില്‍ രാജേന്ദ്ര വിണ്ണഗര്‍ എന്ന 
വിഷ്ണുക്ഷേത്രം നിര്‍മ്മിച്ചതായി പറയുന്നുണ്ട്‌. ഈ ക്ഷേത്രത്തിന്‌ 
രാജേന്ദ്രചോളന്റെ പേരു നല്കിയതും രാജസിംഹന്‍ ചോളാധീശത്വം 


അംഗീകരിച്ചതിനുള്ള തെളിവായി കരുതാം. ” 4. 4. 1411൩ ഒടി, ൧ 
111500൬7 ൮ 50൨൨ 1൩0൭, 2. 145. 


അദ്ധ്യായം പത്ത്‌ 


കുലശേഖരകാലത്തെ ഭരണരീതിയും 
സമുദായവും 


ഗാര്‍ ലശേഖരഭരണത്തിന്റെ പൂര്‍വ്ൃഘട്ടമായ ഒന്‍പതും 
പത്തും നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ കേരളചരിത്രത്തിലെ 'സുവര്‍ണ്ണയുഗമാണ്‌. 
പ്രജാഹിതം മാനിച്ചുകൊണ്ടുള്ള കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെ 
ശോഭനമായ ശാസനത്തിന്‍കീഴില്‍ വ്യവസ്ഥാപിതമായ 
ഭരണവും സാര്‍വ്വത്രികമായ അഭിവൃദ്ധിയും നിലനിന്നു. 
സമുജ്ജ്വലമായ സാംസ്‌കാരികോത്കര്‍ഷത്തിന്റെ 
കാലമായിരുന്നു അത്‌. സാഹിത്യവും കലകളും ശാസ്ത്രവും 
മതവും വിപുലമായ വികാസം നേടി. വാണിജ്യം അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടു. 
പ്രധാനപ്പെട്ട എല്ലാ പ്രവര്‍ത്തനമണ്ഡലങ്ങളിലും ഒന്‍പതും 


പത്തും ശതകങ്ങളില്‍ കേരളത്തിന്‌ മഹത്തായ 
നേട്ടങ്ങളുണ്ടായെങ്കിലും 11൦ നൂറ്റാണ്ടില്‍, ദീര്‍ഘമായ 
ചോളചേരയുദ്ധത്തിന്റെ ഫലമായി, സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ 


കേന്ദ്രാധികാരം തകരുകയും സാംസ്കാരികനിശ്ചലതയും 
സാമ്പത്തികക്ഷയവും അനുഭവപ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഈ 
കാലഘട്ടത്തില്‍ ദൂരവ്യാപകമായ ചില സാമ്പത്തിക-സാമൂഹിക 


പരിവര്‍ത്തനങ്ങളും ഉണ്ടായി. കുലശേഖരഭരണത്തിന്റെ 
ആദ്യഘട്ടങ്ങളില്‍ ഭരണതലത്തിലും 
സാമൂഹികരംഗത്തുമുണ്ടായ വികാസത്തെയും 


അവസാനഘട്ടങ്ങളില്‍ സാമൂഹ്യമായും സാമ്പത്തികമായും 
സംഭവിച്ച വമ്പിച്ച വ്ൃതിയാനങ്ങളെയും അവലോകനം 
ചെയ്യുകയാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായത്തില്‍. 


രാഷ്ട്രിയവിഭാഗങ്ങള്‍ 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യം പരമാവധി വിസ്തൃതമായപ്പോള്‍, 
ഇന്നത്തെ കേരളത്തിനു പുറമേ, നിലഗിരിജില്ലയിലെ ഗൂഡല്ലൂരും 
സമീപപ്രദേശങ്ങളും സേലം -കോയമ്പത്തൂര്‍ പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
ചിലതും അതില്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ഭരണസൌകര്യത്തിനുവേണ്ടി 


പല നാടുകളായി അഥവാ പ്രവിശ്യകളായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 


അന്നു കേരളം. വേണാടായിരുന്നു സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ 
തെക്കേയറ്റത്തെ നാട്‌. കൊല്ലം, കൊട്ടാരക്കര, ചിറയിന്‍കീഴ്‌ 
എന്നീ താലൂക്കുകളും തിരുവനന്തപുരം-നെടുമങ്ങാടു 


താലൂക്കുകളുടെ ഏതാനും ഭാഗങ്ങളും ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
അന്നത്തെ വേണാട്‌. കൊല്ലമായിരുന്നു തലസ്ഥാനം. വേണാടിനു 
വടക്ക്‌ ഓടനാടായിരുന്നു. കൊല്ലം ജില്ലയിലെ 
കരുനാഗപ്പള്ളിത്താലൂക്കും ആലപ്പുഴജില്ലയിലെ മാവേലിക്കര- 
കാര്‍ത്തികപ്പള്ളിത്താലൂക്കുകളും ചേര്‍ന്നാല്‍ പണ്ടത്തെ 
ഓടനാടായി. ആദ്യം മാവേലിക്കരയ്ക്കടുത്തുള്ള 
കണ്ടിയൂര്‍മറ്റവും പിന്നീട്‌ കായംകുളത്തെ എരുവയും 
ആയിരുന്നു ഓടനാടിന്റെ തലസ്ഥാനം. നന്റുഴൈനാടും 
(തിരുവല്ലാ-ചങ്ങനാശ്ശേരി പ്രദേശങ്ങള്‍), മുഞ്ഞുനാടും (കോട്ടയം 
പ്രദേശം) ആയിരുന്നു ഓടനാടിനു വടക്ക്‌. മുഞ്ഞുനാടിനു 
വടക്കായി വെമ്പൊലിനാടും (വൈക്കം-മീനച്ചല്‍ പ്രദേശം), 
അതിനു കിഴക്കായി കിീഴ്മലൈനാടും സ്ഥിതിചെയ്തു. 
തൊടുപുഴയും മൂവാറ്റുപുഴയും ചേര്‍ന്ന കീഴ്മലൈനാടിന്റെ 
തലസ്ഥാനം തൊടുപുഴയ്ക്കടുത്തുള്ള കാരിക്കോട്‌ ആയിരുന്നു. 
അതിനു വടക്കായിരുന്നു എറണാകുളം-തൃശൂര്‍ ജില്ലകളിലെ 
തൃക്കാക്കരയും സമീപപ്രദേശങ്ങളും ഉള്‍പ്പെട്ട കാല്‍ക്കരൈനാട്‌. 
അതിനും വടക്കുള്ള നാടുകളായിരുന്നു നെടുംപുറൈയൂര്‍നാട്‌ 
(തലപ്പള്ളിപാലക്കാട്‌-ചിറ്റൂര്‍ പ്രദേശങ്ങള്‍), വള്ളുവനാട്‌ 
(പൊന്നാനി-പെരിന്തല്‍മണ്ണ-തിരൂര്‍പ്രദേശങ്ങള്‍), ഏറാള്‍നാട്‌ 
(ഏറനാട്ടുപ്രദേശം), പോളനാട്‌ (കോഴിക്കോടുപ്രദേശം), 
കുറുംപുറൈനാട്‌ അഥവാ കുറുമ്പനാട്‌ (കൊയിലാണ്ടിയും 
തെക്കന്‍വയനാടും), കോലത്തുനാട്‌ (കണ്ണൂര്‍- 
കാസര്‍കോടുപ്രദേശങ്ങള്‍;), പുറൈക്കിഴാനാട്‌ (വടക്കേ 
വയനാടും ഗൂഡല്ലൂരും) എന്നിവ. 


ഭരണം 
ചക്രവര്‍ത്തിയെ പെരുമാള്‍ (കുലശേഖരപ്പെരുമാള്‍ അഥവാ 
ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍) എന്നാണു വിളിച്ചിരുന്നത്‌. 
ഭരണപരമ്പരയുടെ ഏറ്റവും മുകളിലായിരുന്നു പെരുമാള്‍. 
സിംഹാസനാരോഹണം മക്കത്തായമനുസരിച്ചായിരുന്നു. 


സംഘകാലത്തെന്നപോലെ കുല ശേഖരന്മാരുടെ കാലത്തും 


ബഹുമതിയുടെയും നീതിയുടെയും പ്രഭവസ്ഥാനമായിരുന്നു 
ചക്രവര്‍ത്തി. നാടുകളുടെ അഥവാ പ്രവിശ്യകളുടെ 
ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ പരമ്പരാഗതമായ നാടുവാഴികളോ 
ചക്രവര്‍ത്തിനിയമിച്ച സാമന്തന്മാരോ നിര്‍വ്ൃഹിച്ചുപോന്നു. 
നാടുവാഴികള്‍ക്കു സ്വതന്ത്രപദവി ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെന്ന്‌ അവരുടെ 


ശാസനങ്ങളില്‍ ചക്രവര്‍ത്തിയുടെ ഭരണവര്‍ഷം 
ഉപയോഗിച്ചിരിക്കുന്നതില്‍ നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 
കോയിലധികാരികള്‍ എന്നൊരു രാജകീയപ്രതിനിധി 


സാമന്തന്മാരുടെ ഭരണത്തിനു മേല്‍നോട്ടം വഹിച്ചിരുന്നു. 
രാജവംശത്തിലെ അടുത്ത ഭരണാധികാരിയെയായിരുന്നു 


മിക്കപ്പോഴും കോയിലധികാരിയായി നിയമിച്ചുപോന്നത്‌. 
നാടുവാഴികളെ അവരുടെ ഭരണമേഖലകളില്‍ മുന്നൂറ്റവര്‍,' 
“അറുനൂറ്റുവര്‍' തുടങ്ങിയ പ്രാദേശികസമിതികള്‍ 
നിയന്ത്രിച്ചിരുന്നു. വേണാടിനും ഓടനാടിനും നന്റുഴൈനാടിനും 
മുന്നൂറ്റുവരും കാല്‍ക്കരൈനാടിനും കീഴ്മലൈനാടിനും 
അറുനൂറ്റുവരും ഉണ്ടായിരുന്നതായി അക്കാലത്തെ 


ശാസനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അറിയാം. ഈ പ്രാദേശികസമിതികള്‍ക്ക്‌ 
അതതു നാടുകളിലെ ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ നിര്‍ണ്ണായകമായ 
അധികാരമുണ്ടായിരുന്നു. 

നാടുകളെ ദേശങ്ങളായി വിഭജിക്കുകയും ദേശങ്ങളുടെ 


ഭരണാധികാരികളായി 'ദേശവാഴി'കളെ അഥവാ 
'വാഴ്കൈവാഴികളെ നിയമിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. അതതു 
ദേശങ്ങളിലെ പ്രാതിനിധ്യസ്വഭാവമുള്ള 'കൂട്ട' ങ്ങളുടെ 


പരിപൂര്‍ണ്ണുനിയന്ത്രണത്തിലായിരുന്നു ദേശവാഴികള്‍ ഭരണം 
നടത്തിയത്‌. മഹോദയപുരം, കൊല്ലം തുടങ്ങിയ വലിയ 
നഗരങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രത്യേകം കൂട്ടങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. 'കര'യായിരുന്നു 
സാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ഏറ്റവും ചെറിയ ദേശഘടകം. പഞ്ചായത്താണ്‌ 
കരയുടെ ഭരണം നടത്തിയിരുന്നത്‌. സാമ്രാജ്യഭരണത്തിന്‌ 


വിപുലമായ ഏര്‍പ്പാടുകള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതിന്റെ 
വിശദവിവരങ്ങള്‍ അക്കാലത്തെ ശാസനങ്ങളിലുണ്ട്‌. അവയില്‍ 
പല ഭരണാധികാരികളുടെയും ഓദ്യോഗികനാമങ്ങള്‍ 


രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളതായി കാണാം. അധികാരി, പടനായകന്‍, 
കീഴ്പടനായകന്‍, ഭണ്ഡാരം കാപ്പാന്‍ (രാജഭണ്ഡാരത്തിന്റെ 
മേല്‍നോട്ടം വഹിക്കുന്ന ആള്‍), മതില്‍നായകന്‍ (ഫോര്‍ട്ട്‌ 
ഓഫീസര്‍), തീയമാഴ്യാന്‍ (പൊലീസ്‌ ഇന്‍സ്പെക്ടര്‍), തിരുവായ്‌ 
കേള്‍പ്പാന്‍ (രാജാവിന്റെ കല്പനകള്‍ എഴുതിയെടുക്കുന്ന 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍) തുടങ്ങിയവര്‍ അന്നത്തെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരില്‍ 
ചിലരാണ്‌. നിയമസമാധാനങ്ങളുടെ സംരക്ഷണത്തിനു 
കര്‍ശനമായ വ്യവസ്ഥകളുണ്ടായിരുന്നു. കുറ്റങ്ങളെയും 
ശിക്ഷകളെയും കുറിച്ച്‌ കൃത്യമായി നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന സ്ഥിരമായ 


ഒരു നിയമസംഹിത ഉണ്ടായിരുന്നതായറിയാം. പിഴയും തടവും 
ആയിരുന്നു സാധാരണ ശിക്ഷകള്‍. മരണശിക്ഷയും 
ഇല്ലാതിരുന്നില്ല. ക്ഷേത്രംവക വസ്തുക്കളോ ധനമോ 
ദുര്‍വിനിയോഗംചെയ്യുന്ന ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ എന്നെന്നേക്കുമായി 
പിരിച്ചുവിടുമായിരുന്നു. 

ചേരസാമ്രാജ്യത്തിലെ നികുതിഘടനയെക്കുറിച്ച്‌ അന്നത്തെ 
ശാസനങ്ങളില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. ഭൂനികുതിക്ക്‌ 'പതവാരം' 
എന്നാണു പറഞ്ഞിരുന്നത്‌. രാജാവിനു ചെല്ലേണ്ട വാരം (ഭാഗം) 
'കോപ്പതവാര'വും ദേശവാഴിക്കു നല്കേണ്ട വാരം 
'പതിപ്പതവാര'വും ആയിരുന്നു. മൊത്തം ഉല്‍പന്നത്തിന്റെ 
പത്തിലൊന്നു വീതമായിരുന്നു ഈ ഓരോ നികുതിയും. 
അങ്ങനെ അന്നത്തെ കുടിയാന്‍ ആകെയുള്ള ഉല്‍പന്നത്തിന്റെ 
അഞ്ചിലൊന്നു നികുതിയായി കൊടുത്തിരുന്നു. അന്നു 
നിലവിലിരുന്ന മറ്റുചില നികുതികളാണ്‌ തളൈക്കാണം 
(കള്ളുചെത്തുന്നവരില്‍നിന്ന്‌ ഈടാക്കിയിരുന്ന നികുതി), 
ഏണിക്കാണം (ഏണി ഉപയോഗിക്കുന്ന മരംകയറ്റക്കാര്‍ 
കൊടുത്തിരുന്ന നികുതി), മേനിപ്പൊന്ന്‌ (ആഭരണം 
അണിയാനുള്ള അവകാശത്തിന്മേല്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്ന 
നികുതി), പൊലിപ്പൊന്ന്‌ (ഒരുതരം വില്ലനനികുതി) മുതലായവ. 
പുരമേയുന്നതിനും നികുതി ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. 'കുടനാഴി' 


എന്നൊരു നികുതിയെക്കുറിച്ചും ശാസനങ്ങളില്‍ 
പറഞ്ഞുകാണുന്നു. ഒരു കുടം കള്ളിനു നാഴിക്കുള്ള എന്ന 
കണക്കിന്‌ കൊടുക്കേണ്ടിയിരുന്ന നികുതിയാണിത്‌. 


സ്ത്രീത്തൊഴിലാളികളില്‍നിന്ന്‌ ഈടാക്കിയിരുന്ന നികുതിയാണ്‌ 
'മുലൈവില.' 'പാകുടം,' 'ഉല്ക്ക്‌,' 'തുലാക്കൂലി' മുതലായവ 
ചുങ്കങ്ങളോ അങ്ങാടിക്കരങ്ങളോ ആയിരുന്നു. അന്ന്‌ 
അടിമക്കച്ചവടം പ്രചാരത്തിലിരുന്നതായി കാണാം. 
കുറ്റവാളികളെ അടിമകളായി വില്‍ക്കാനും അതില്‍നിന്നു 
കിട്ടുന്ന ആദായം സ്വയം ചെലവഴിക്കാനും ദേശവാഴികള്‍ക്ക്‌ 
അധികാരമുണ്ടായിരുന്നു. അടിമകളെ സൂക്ഷിക്കുന്നവര്‍ 
അതിനുവേണ്ടി കൊടുത്തിരുന്ന നികുതിയാണ്‌ 'ആള്‍ക്കാള്‍.' 
തുറമുഖങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഈടാക്കിപ്പോന്ന ചുങ്കം ഇനത്തിലും 
രാജ്യത്തിനു നല്ല വരവുണ്ടായിരുന്നു. 

കുലശേഖരന്മാര്‍ക്ക്‌ സാധാരണ സൈന്യത്തിനു പുറമേ 


സുസജ്ജമായ ഒരു കപ്പല്‍പ്പടയുമുണ്ടായിരുന്നു. 
യുവാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ യുദ്ധപരിശീലനം നല്കിപ്പോന്ന 
സൈനികവിദ്യാശാലകള്‍ ചേരസൈന്യത്തെ സുശക്തമാക്കി. 
യുദ്ധങ്ങളില്‍ നാവികസൈന്യം കരസൈന്യത്തോടു 
പരിപൂര്‍ണ്ണമായി സഹകരിച്ചു. കേരളീയര്‍ക്ക്‌ 


അതിപ്രാചീനകാലംമുതലേ സമുദ്രസഞ്ചാരത്തിന്റെ അങ്ങള്‍ 


വശമായിരുന്നല്ലോ. ആ പാരമ്പര്യം അവര്‍ കുലശേഖരന്മാരുടെ 
കാലത്തും അഭംഗുരം നിലനിര്‍ത്തിപ്പോന്നു. 
ചേരനാവികസൈന്യം ചോളചേരയുദ്ധത്തില്‍ ഫലപ്രദമായി 
വഹിച്ച പങ്കിന്‌ ചോളശാസനങ്ങള്‍ സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നു. 


രാജധാനി 

മകോതൈ അഥവാ മഹോദയപുരം ആയിരുന്നു 
കുലശേഖരന്മാരുടെ രാജധാനി. മഹോദയപുരത്തിന്റെ 
പ്രതാപവും ഗാംഭീര്യവും അക്കാലത്തെ കൃതികളില്‍ 
പ്രതിഫലിച്ചുകാണാം. ഉയര്‍ന്ന കോട്ടമതിലുകളാല്‍ 
ചുറ്റപ്പെട്ടിരുന്ന രാജധാനിയില്‍ 
പരിഷ്കൃതജീവിതത്തിനാവശ്യമായ എല്ലാ സജ്ജീകരണങ്ങളും 
ഉണ്ടായിരുന്നു. മഹോദയപുരത്തിന്റെ ചില ഭാഗങ്ങളായിരുന്നു 
സേനാമുഖം, കോട്ടയ്ക്കകം, ഗോത്രമല്ലേശ്വരം, കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, 
ബാലക്രീഡേശ്വരം മുതലായവ. നഗരത്തിലും പരിസരങ്ങളിലും 
വിശാലമായ രാജവീഥികളും അവയുടെ പാര്‍ശ്വങ്ങളില്‍ 
മനോഹരമായ സൌഈധങ്ങളുമുണ്ടായിരുന്നു. 
ഗോത്രമല്ലേശ്വരത്തായിരുന്നു പെരുമാക്കന്മാരുടെ അഥവാ 
കുലശേഖരന്മാരുടെ കൊട്ടാരമെന്ന്‌ ശങ്കരനാരായണീയത്തില്‍ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ഒന്‍പതും പത്തും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ വിജ്ഞാനത്തിന്റെയും 
സംസ്കാരത്തിന്റെയും പ്രമുഖകേന്ദ്രമെന്ന നിലയില്‍ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെങ്ങും വിഖ്യാതമായിരുന്നു മഹോദയപുരം. 
വേണ്ട സജ്ജീകരണങ്ങളോടുകൂടിയ ഒരു ഗോള നിരീക്ഷണശാല 


(വാടസ്ച്‌സ)--അത്‌ തെക്കേ ഇന്ത്യയില്‍ 
ആദ്യത്തേതായിരിക്കണം--കുലശേഖരന്മാരുടെ 

സംരക്ഷണത്തില്‍ അവിടെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു. 
സ്ഥാണുരവിയുടെ കാലത്ത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ആസ്ഥാനപണ്ഡിതനായ ശങ്കരനാരായണന്റെ 


മേല്‍നോട്ടത്തിലായിരുന്നു അത്‌. നിരീക്ഷണാലയത്തിന്റെ ഒരു 
വിഭാഗത്തില്‍ സ്ഥാണുരവി ചില പ്രത്യേക യന്ത്രങ്ങള്‍ 
സ്ഥാപിക്കുകയാല്‍ ആ വിഭാഗം 'രവിവര്‍മ്മയന്ത്രവലയം' 
എന്നപേരില്‍ അറിയപ്പെട്ടു. രാശിചക്രം, ജലേശസൂത്രം, 
ഗോളയന്ത്രം മുതലായി രവിവര്‍മ്മയന്ത്രവലയത്തില്‍ 
സ്ഥാപിച്ചിരുന്ന വിശേഷയന്ത്രങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
ശങ്കരനാരായണീയത്തില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. ഈ നിരീക്ഷണശാല 
ആര്യഭടന്റെ ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്ര സിദ്ധാന്തമനുസരിച്ചാണ്‌ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. കൃത്യമായി സമയം രേഖപ്പെടുത്താനും ഓരോ 
ഘടിക (നാഴിക) കഴിയുംതോറും നഗരത്തിന്റെ 
വിവിധഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു മണിനാദത്താല്‍ പൊതുജനങ്ങളെ 


സമയം അറിയിക്കുവാനുമുള്ള ഏര്‍പ്പാടുകള്‍ രാജധാനിയില്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നു. ഈ സമ്പ്രദായം 15-ാം ശതകത്തിന്റെ 
ആരംഭത്തിലും കേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്നതായി കോക 
സന്ദേശത്തില്‍നിന്ന്‌ (എ.ഡി. 1400) മനസ്സിലാക്കാം. 1970 
ഫെബ്രുവരി-മാര്‍ച്ച്‌ മാസങ്ങളില്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂരും 
പരിസരങ്ങളിലും ചെറിയ തോതിലുള്ള പുരാവസ്തു ഖനനം 
നടന്നുവെങ്കിലും ഉദ്ദേശിച്ചത്‌ ഫലങ്ങള്‍ ലഭിച്ചില്ല. 


വാണിജ്യാഭിവൃദ്ധി 
കുലശേഖരസാമ്മാജ്യത്തിന്‌ വിദേശരാജ്യങ്ങളുമായി വ്യാപകമായ 
വാണിജ്യമുണ്ടായിരുന്നു. കാന്തളൂര്‍, കൊല്ലം, വിഴിഞ്ഞം, 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ എന്നിവയായിരുന്നു അന്നത്തെ പ്രധാന 


തുറമുഖങ്ങള്‍. അക്കാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍വന്ന 
അറബിസഞ്ചാരികളായ സുലൈമാനും മസൂദിയും 
കേരളീയരുടെ ഉയര്‍ന്ന സന്മാര്‍ഗ്ഗബോധത്തെയും 
കേരളസാമ്രാജ്യം വിപുലമായ വിദേശവാണിജ്യംകൊണ്ട്‌ 


കൈവരിച്ച സാമ്പത്തികാഭിവ്ൃദ്ധിയെയും പ്രശംസിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
കേരളം ചൈനയുമായി നിരന്തരം നടത്തിക്കൊണ്ടിരുന്ന 
വ്യാപാരത്തെക്കുറിച്ച്‌ സുലൈമാന്‍ എടുത്തുപറയുന്നു. 
ചൈനക്കാര്‍ കേരളത്തില്‍നിന്ന്‌ കുരുമുളക്‌, കറുവാപ്പട്ട, തേക്ക്‌, 
ദന്തം, മുത്ത്‌, പരുത്തിത്തുണി എന്നിവ വാങ്ങുകയും ഇവിടെ 
മീന്‍വലകള്‍, കളിമണ്‍പാത്രങ്ങള്‍, പട്ടുകള്‍ മുതലായവ 
വില്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. 'ചീന' എന്ന വിശേഷണം ചേര്‍ത്തു 
വ്യവഹരിക്കുന്ന ഒട്ടേറെ സാധനങ്ങളുടെ പേരുകള്‍ ഇപ്പോഴും 
കേരളത്തില്‍ പ്രചരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ചീന ഓടം (ഒരുതരം വള്ളം), 
ചീനവല, ചീനവെടി, ചീനച്ചട്ടി മുതലായവ ഉദാഹരണങ്ങള്‍. ഇവ 
ആദ്യമായി കേരളത്തില്‍ പ്രചരിപ്പിച്ചത്‌ ചീനക്കച്ചവടക്കാര്‍ 
ആയിരുന്നിരിക്കണം. 

വ്യാപാരികളുടെ സമിതികള്‍ക്കും വാണിജ്യസംഘടനകള്‍ക്കും 
കേരളത്തിലെ സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവുമായ 
ജീവിതത്തിലുണ്ടായിരുന്ന സുപ്രധാനമായ സ്ഥാനം 
കുലശേഖരകാലഘഷഘട്ടത്തിന്റെ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ ഒരു 
സവിശേഷതയാണ്‌. അക്കൂട്ടത്തില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട 
വണിക്സംഘടനകളായിരുന്നു “മണിഗ്രാമം.” “'അഞ്ചുവണ്ണം,' 
'വളഞ്ചിയര്‍,' 'നാനാദേശികള്‍' എന്നിവ. ഇവയില്‍ 
ഓരോന്നിന്റെയും പ്രത്യേകമായ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
എനത്തൊക്കെയായിരുന്നു എന്ന കൃത്യമായി നമുക്കറിഞ്ഞുകൂടാ. 
ചിലരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍, രത്നവ്യാപാരികളുടെ 
സംഘടനയായിരുന്നു മണിഗ്രാമം. ഒരു പക്ഷേ, മണിഗ്രാമം 
എന്നതിന്‌ ഒരു വലിയ വണിക്സംഘടന എന്നേ 


അര്‍ത്ഥമുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ എന്നുവരാം. അവര്‍ മറ്റു 
സാധനങ്ങളിലും വ്യാപാരം നടത്തിയിരിക്കാം. അഞ്ചുതരം 


ചരക്കുകള്‍ക്കൊണ്ടു വ്യാപാരം ചെയ്തവരുടെ 
സമിതിയായിരുന്നു അഞ്ചുവണ്ണുമെന്നും പ്രധാനമായും 
വിദേശങ്ങളുമായി വാണിജ്യം നടത്തിയവരായിരുന്നു 
വളഞ്ചിയരെന്നും പറയപ്പെടുന്നു. നാനാദേശികള്‍ 
ചോളാക്രമണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ കേരളത്തില്‍വന്ന്‌ 
വിദേശവാണിജ്യം നടത്തിയവരായിരിക്കാം. ഇപ്പോഴുള്ള 
തെളിവുകള്‍വെച്ചു കൃത്യമായെന്തെങ്കിലും പറയുക 


പ്രയാസമാകയാല്‍ മേല്പറഞ്ഞ അഭിപ്രായങ്ങളെല്ലാം കേവലം 
ഹങ്ങളാണ്‌. 

ഈ വാണിജ്യസംഘടനകളും വണികസമിതികളും 
ഉത്സാഹപൂര്‍വ്വം പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും കേരളത്തിന്റെ 
സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധിക്ക്‌ ഗണ്യമായ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കുകയും 
ചെയ്തു. രാജ്യത്തിലെ പൊതുജീവിതത്തില്‍ അവര്‍ 
വഹിച്ചിരുന്ന സജീവമായ പങ്കിനെക്കുറിച്ച്‌ അക്കാലത്തെ 
ശാസനങ്ങളില്‍ ധാരാളം പരാമര്‍ശങ്ങളുണ്ട്‌. കൊല്ലത്തെ 
നഗരജീവിതത്തില്‍ അഞ്ചു വണ്ണത്തിനും മണിഗ്രാമത്തിനും 
ഉണ്ടായിരുന്ന പ്രാധാന്യം തരിസാപ്പള്ളി ശാസനത്തില്‍ 
വ്യക്തമായി രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. അഞ്ചുവണ്ണക്കാരുടെ 
ദൈനംദിനമുള്ള മേല്‍നോട്ടത്തിലായിരുന്നു കൊല്ലത്ത്‌ ചുങ്കം 
വസൂലാക്കിയിരുന്നത്‌. കൊല്ലം നഗരത്തിന്റെ പ്രതിരോധവും 
സംരക്ഷണവും അഞ്ചുവണ്ണുത്തിന്റെയും മണിഗ്രാമത്തിന്റെയും 
അറുനൂറ്റുവര്‍ എന്നനഗരസമിതിയുടെയും സംയുക്തമായ 


ചുമതലയിലായിരുന്നു. തരിസാപ്പള്ളി ശാസനപ്രകാരം 
ക്രിസ്ത്യന്‍പള്ളിക്കു വിട്ടുകൊടുത്ത സ്ഥലങ്ങളുടെ 
സംരക്ഷണവും ഈ മൂന്നുകൂട്ടരും ചേര്‍ന്നു 
നിര്‍വൃഹിക്കണമെന്നായിരുന്നു വ്യവസ്ഥ. ചക്രവര്‍ത്തിയും 


നാടുവാഴികളും ഈ വ്യാപാരിസംഘടനകളുടെ സഹായവും 
സഹകരണവും നേടാന്‍ ശ്രമിക്കുകയും അതിനുവേണ്ടി 
അവര്‍ക്ക്‌ പ്രത്വയേകാവകാശങ്ങളും വിശേഷാധികാരങ്ങളും 
ചാര്‍ത്തിക്കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. ക്രിസ്ത്യന്‍- 
ജൂതസമുദായങ്ങള്‍ക്കു വ്യാപാരരംഗത്ത്‌ എതിരില്ലാത്ത 
പദവിയും പ്രാമാണ്യവും ഉണ്ടായിരുന്നതായി അക്കാലത്തെ 
സിറിയന്‍ ക്രിസ്ത്യന്‍ ശാസനങ്ങളും ജൂതശാസനവും 
വ്യക്തമാക്കുന്നു. 


ഭാഷയും സാഹിത്യവും 
മലയാളഭാഷയും സാഹിത്യവും രൂപംകൊണ്ടുതുടങ്ങുന്നത്‌ 
കുലശേഖരന്മാരുടെ കാലത്താണ്‌. 9ഠാം ശതകത്തിന്റെ 


ആരംഭത്തില്‍ മലയാളം ഒരു സ്വതന്ത്രഭാഷയായി 
ഉരുത്തിരിയാന്‍ തുടങ്ങുകയും കാലക്രമേണ തമിഴില്‍നിന്നു 
വേര്‍പെടുകയും ചെയ്തു. ക്രമാനുഗതമായി ഒരു പുതിയ 
ഭാഷയും ലിപിയും സാഹിത്യവും ആവിര്‍ഭവിച്ചു. ഭാഷ അപ്പോഴും 
അവികസിതമായിരിക്കുകയാല്‍ കുലശേഖരന്മാരുടെ കാലത്ത്‌ 
മലയാളത്തില്‍ ഉല്‍ക്കൃഷ്ടസാഹിത്യകൃതികളൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. 
എന്നാല്‍ തമിഴിലും സംസ്കൃതത്തിലും അക്കാലത്ത്‌ 
കേരളത്തിന്റെ സാഹിത്യസംഭാവന സമ്പന്നമായിരുന്നു. ആ 
രണ്ടു ഭാഷകളുമായിരുന്നു അന്ന്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്‌ 
ഉപയോഗപ്പെടുത്തിയിരുന്നത്‌. 

കുലശേഖരന്മാര്‍ മഹാപണ്ഡിതന്മാരായിരുന്നു; അവര്‍ 
വിജ്ഞാനത്തെ എല്ലാ രീതിയിലും പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു. കുലശേഖരആഴ്യാര്‍ തമിഴില്‍ 
'പെരുമാള്‍തിരുമൊഴി'യും സംസ്കൃതത്തില്‍ 'മുകുന്ദമാല'യും 
രചിച്ചു. ഒരു കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിയാണ്‌ 'തപതീസംവരണം,' 
'സുഭദ്രാധനഞ്ജയം,' 'വിച്ഛിന്നാഭിഷേകം' എന്നീ നാടകങ്ങളുടെയും 
'ആശ്ചര്യമഞ്ജരി' എന്ന ഗദ്യകൃതിയുടെയും കര്‍ത്താവ്‌. 
യമകകവിയായ വാസുദേവഭട്ടതിരിയുടെ പുരസ്്‌കര്‍ത്താവും 
ഒരു കുലശേഖരനായിരുന്നു. മഹാഭാരതം ഇതിവൃത്തമാക്കി 
എട്ടുസര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍ വാസുദേവന്‍ നിര്‍മ്മിച്ച 'യുധിഷ്ഠിരവിജയം' 
ഒരു യമക്കാവ്യമെന്ന നിലയില്‍ സംസ്കൃതത്തില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രശസ്തമാണ്‌. 'ത്രിപുരദഹനം,' 'ശാരീകഥോദയം' എന്നിങ്ങനെ 
ശബ്ദാലങ്കാരപ്രധാനമായ രണ്ടു കാവ്യങ്ങള്‍കൂടി ഇദ്ദേഹം 


എഴുതിയതായി പറയപ്പെടുന്നു. 'നളോദയ'വും 
വാസുദേവന്റെതായിരിക്കണം. സുപ്രസിദ്ധ 
ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രജ്ഞനും 'ശങ്കരനാരായണീയ്ത്തിന്റെ 


കര്‍ത്താവുമായ ശങ്കരനാരായണന്‍ ഈ കാലഘട്ടത്തെ 
പ്രഭാമയമാക്കിയവരില്‍ ഒരാളാണ്‌. അദ്വയൈതദാര്‍ശനികനായ 


ശങ്കരാചാര്യര്‍ 'ബ്രഹ്മസൂത്ര'ത്തിനും 'ഭഗവദ്ഗീത'യ്ക്കും 
ഉപനിഷത്തുകള്‍ക്കും ഭാഷ്യങ്ങളെഴുതിയതും 
'വിവേക്ചുഡാമണി.' “ഉപദേശസാഹസ്രി. ആത്മബോധം, 
“മോഹമുദ്ഗരം' എന്നീ വേദാന്തകാവ്യങ്ങളും 
“ശിവാനന്ദലഹരി 'യും 'സന്ദര്യലഹരി'യും മറ്റ്‌ ഒട്ടേറെ 
സ്തോത്രങ്ങളും രചിച്ചതും കുലശേഖരന്മാരുടെ 
കാലത്തായിരുന്നു. ഐതിഹ്യപ്രകാരം ഐരാണിക്കുളം 
(മുകുന്ദപുരം താലൂക്ക്‌) ഗ്രാമത്തിലെ ഒരു 
നമ്പൂതിരിബ്രാഹ്മണനായിരുന്ന തോലനും ഈ കാലഘട്ടത്തിന്റെ 
സന്തതിയാണ്‌. കൂടിയാട്ടത്തിന്റെ 


അഭിനയസങ്കേതങ്ങളെക്കുറിച്ചു വിസ്തരിച്ചു പ്രതിപാദിക്കുന്ന 
പല 'ആട്ടപ്രകാര'ങ്ങളും അവയുടെ അനുബന്ധമെന്ന നിലയില്‍ 


ദീര്‍ഘവും വിശദവുമായ നടാഭിനയനിര്‍ദ്ദേശങ്ങളുടങ്ങുന്ന 
'ക്രമദീപിക'യും തോലന്റെ കൃതികളാണെന്ന്‌ പരക്കെ 
വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. ഈ അആട്ടപ്രകാരങ്ങളും ക്രമദീപികയും 
മലയാളസാഹിത്യത്തിന്റെ അതിപ്രാചീന മാതൃകകളാണ്‌. 
'ആശ്ചര്യചൂഡാമണി' എന്ന നാടകത്തിന്റെ കര്‍ത്താവെന്ന 
നിലയില്‍ സുപ്രശസ്തനായ ശക്തിഭദ്രനും ഈ കാലത്താണ്‌ 
ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. ചില പണ്ഡിതന്മാരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 
കേരളരാജകുമാരനായ ഇളംകോഅടികള്‍ തമിഴിലെ 
മഹാകാവ്യങ്ങളിലൊന്നായ 'ചിലപ്പതികാരം' നിര്‍മ്മിച്ചത്‌ എ. ഡി. 
85ാം ശതകത്തിലായിരുന്നു എന്ന വസ്തുതയും ഇവിടെ 
ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചുകൊള്ളട്ടെ. 


ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ വികാസം 
കുലശേഖരന്മാരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ ജൈന- 
ബൌദ്ധമതങ്ങള്‍ ക്ഷയിക്കുകയും ഹിന്ദുമതം സുപ്രതിഷ്ഠ 
നേടുകയും ചെയ്തു. അക്കാലത്ത്‌ തെക്കേഇന്ത്യയില്‍ പ്രചരിച്ച 


ഹിന്ദുമതചൈതന്യത്തെ ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ 
പുനഃസ്ഥാപനമെന്നോ നവോത്ഥാനമെന്നോ വിളിക്കാനുള്ള 
പ്രവണതയാണ്‌ പണ്ഡിതന്മാര്‍ പൊതുവേ 
പുലര്‍ത്തിക്കാണുന്നത്‌. ഇതു തീര്‍ച്ചയായും ഒരു 


മിഥ്യാധാരണയാണ്‌. ഏതെങ്കിലുമൊന്ന്‌ ഏറെക്കാലത്തേക്കു 
നിശ്ചലമോ നിഷ്പ്രഭമോ ആയിക്കിടന്നതിനുശേഷം വീണ്ടും 


ശക്തിപ്രാപിച്ച്‌ ഉയര്‍ന്നുവരുന്നതിനെയാണല്ലോ 
പുനരുജ്ജീവനമെന്നോ നവോത്ഥാനമെന്നോ പറയുക. 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ കേരളത്തില്‍ 
കുലശേഖരകാലഘട്ടത്തിനുമുന്‍പ്‌ ഹൈന്ദവമതത്തിനു 


പറയത്തക്ക പ്രാധാന്യമുണ്ടായിരുന്നില്ല. പല മതങ്ങളിലൊന്ന്‌ 
എന്ന നിലയില്‍ താണപടിയിലായിരുന്നു അതിന്റെ സ്ഥാനം. 


ആകയാല്‍, കുലശേഖരഭരണകാലത്ത്‌ ഹിന്ദുമതം 
പുനഃസ്ഥാപിതമാവുകയല്ല ചെയ്തത്‌. നേരേമറിച്ച്‌, 
വിഘാതമായിനിന്ന ജൈന-ബൌദ്ധമതങ്ങളെയും 


ദ്രാവിഡാരാധനാസമ്പ്രദായങ്ങളെയും കീഴ്പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌. 
അത്‌ കേരളത്തിലെ പ്രമുഖ മതമെന്ന നിലയില്‍ ആദ്യമായി 
പ്രതിഷ്ഠ നേടുകയാണുണ്ടായത്‌. ഏ.ഡി. 8-ഠാം ശതകത്തില്‍ 
പ്രബലന്മാരായ ബ്രാഹ്മണരുടെ ഒരു പുതിയ സംഘം 
വെളിയില്‍നിന്നു വന്നതോടെ മൂര്‍ദ്ധന്യത്തിലെത്തിയ തീവ്രമായ 
ആര്യവത്കരണത്തിന്റെ സ്വാഭാവികപരിണാമം മാത്രമായിരുന്നു 
അന്നു കേരളത്തില്‍ ഹിന്ദുമതത്തിനുണ്ടായ ഈ വിജയം. 
ഹിന്ദുമതം ജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ സാര്‍വ്വത്രികമായി 
പ്രചരിക്കാന്‍വേണ്ടി ഭട്ടന്മാരും മീമാംസകനായ പ്രഭാകരനും 


ചെയ്ത യത്നങ്ങളെക്കുറിച്ചു നേരത്തെ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്ലോ. 


ശങ്കരാചാര്യര്‍ 

അക്കാലത്തെ ഹൈന്ദവമതപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‌ 
അദ്യൈതവേദാന്തിയായ ശങ്കരാചാര്യരുടെ (എ.ഡി. 788-820) 
നേതൃത്വത്തില്‍ കൈവന്ന ഗതിവേഗം സുപ്രസിദ്ധമാണ്‌. 
കുലശേഖരആഷ്യാരുടെയും 
രാജശേഖരവര്‍മ്മ(ചേരമാന്‍പെരുമാള്‍നായനാര്‍)യുടെയും 
സമകാലികനായിരുന്നു അദ്ദേഹം. ആഷഴ്യാരുടെ കാലത്ത്‌ 
അദ്ദേഹം നന്നേ ചെറുപ്പമായിരുന്നു; അദ്ദേഹത്തിനു 
നായനാരെക്കാള്‍ പ്രായം കൂടും. ശങ്കരന്റെ 
ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വിശദവിവരങ്ങള്‍ നമുക്കു ലഭിച്ചിട്ടില്ല; 
ചില പ്രധാന സംഭവങ്ങള്‍ മാത്രം അറിയാം. പെരിയാറിന്റെ 


തീരത്ത്‌ 'കാലടി'യില്‍ ജനിച്ച ഒരു 
നമ്പൂതിരിബ്രാഹ്മണനായിരുന്നു അദ്ദേഹം. ചെറുപ്പത്തിലെ 
അദ്ദേഹം കേരളം വിടുകയും ഇന്ത്യയിലെങ്ങുമുള്ള 


പ്രശസ്തമായ തീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രങ്ങള്‍ സന്ദര്‍ശിക്കുകയും 
ചെയ്തു. അദ്ദേഹം ഗാഡപാദശിഷ്യനായ ഗോവിന്ദയോഗിയെ 
ഗുരുവായി വരിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ ശങ്കരന്‍ ഉപനിഷത്തത്ത്യങ്ങളെ 
സൂക്ഷ്മമായി അപ്രഗ്രഥിച്ച്‌ അദ്പൈതസിദ്ധാന്തം 
ആവിഷ്കരിക്കുകയും അതു പ്രചരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ബ്രഹ്മമല്ലാതെ മറ്റൊന്നും നിത്യമായില്ലെന്നതാണ്‌ 
അദ്വൈതവാദത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വം. അദ്ദേഹം 
ജീവാത്മാവിനെ ബ്രഹ്മനിര്‍വിശേഷമായി കാണുകയും എല്ലാ 
ഭാതികവസ്തുക്കളെയും മായയായി കണക്കാക്കുകയും 
ചെയ്തു. 

മീമാംസകരോടും ബരദ്ധപണ്ഡിതന്മാരോടും ശങ്കരന്‍ 
ബുദ്ധിപരവും തത്ത്വചിന്താധിഷ്ഠിതവുമായ വിവാദങ്ങളില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടു. ജനപ്രീതി നേടിയ ചില ബുദ്ധമതസവിശേഷതകള്‍ 
അദ്ദേഹം സ്വീകരിക്കുകയും നവീനവും ആകര്‍ഷകവുമായ 
രീതിയില്‍ ഹിന്ദുമതത്തെ പരിഷ്കരിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ബുദ്ധമതത്തില്‍നിന്ന്‌ സന്ന്യാസാശ്രമം എന്ന ആശയം സ്വീകരിച്ച്‌, 
ഇന്ത്യയുടെ നാലു ഭാഗത്തും നാലു മാങ്ങളേര്‍പ്പെടുത്തി 
സുശക്തമായ ഒരു ബ്രാഹ്മണാചാര്യസംഘടന അദ്ദേഹം 
സ്ഥാപിച്ചു. വടക്ക്‌ ബദരീനാഥത്തിലെ “ജ്യോതിര്‍മഠവും കിഴക്ക്‌ 
പുരിയിലെ “ഗോവര്‍ദ്ധനമഠവും പടിഞ്ഞാറ്‌ ദ്വാരകയില്‍ 
'ശാരദാമഠവും തെക്ക്‌ 'ശ്ൃംഗേരിമഠവും അങ്ങനെ ശങ്കരന്‍ 
സ്ഥാപിച്ചവയാണ്‌. കേരളത്തില്‍ അദ്ദേഹം സ്ഥാപിച്ച 
മഠങ്ങളാണ്‌ തൃശൂരെ വടക്കേമഠവും നടുവിലെ മഠവും എടയിലെ 
മഠവും തെക്കേ മഠവും. ഈ മഠങ്ങളിലെ ആദ്യകാലാദ്ധ്യക്ഷന്മാര്‍ 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശിഷ്യന്മാരായ ആനന്ദഗിരി (തോടകന്‍), 
സുരേശ്വരന്‍, ഹസ്താമലകന്‍, പദ്മപാദന്‍ എന്നിവരായിരുന്നു 


യഥാക്രമം. ശങ്കരന്‍ സ്വന്തം സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ 
പ്രചരണത്തിനുവേണ്ടി സന്ന്യാസിസംഘങ്ങളെയും 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. അദ്ദേഹം മീമാംസകരെ നിശിതമായി 
നിരൂപണംചെയ്യുകയാലും ബുദ്ധമതത്തെ 
അനുസ്മരിപ്പിക്കുംവിധം സംഘടനാപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു രൂപം 
നല്കുകയാലും എതിരാളികള്‍ പരിഹാസപൂര്‍വ്വം 
“പ്രച്ഛന്നബുദ്ധന്‍” എന്നു വിളിച്ചിരുന്നു. 

ഹിന്ദുമതത്തിന്റെയും ഹൈന്ദവസംസ്കാരത്തിന്റെയും 
ചരിത്രത്തില്‍ ശങ്കരന്റെ സ്ഥാനം സമുന്നതമാണ്‌. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ചിന്താപദ്ധതികള്‍ ഹിന്ദുമതത്തിനു 
ബുദ്ധിപരമായ അടിസ്ഥാനം നല്‍കി; അദ്ദേഹം സ്ഥാപിച്ച 
ആശ്രമങ്ങളും മഠങ്ങളുമാകട്ടെ, ആ മതത്തിനു 


സുസംഘടിതമായ ഒരു സംവിധാനക്രമവും സംഭാവന ചെയ്തു. 
പല സംസ്കാരങ്ങളെയും സമന്വയിപ്പിക്കാനുള്ള കേരളത്തിന്റെ 
വാസന ശാങ്കരദര്‍ശനത്തിലും പ്രകടമാണെന്നു പറയാം. 
ഹിന്ദുമതത്തിലെയും ബുദ്ധമതത്തിലെയും 
വിശിഷ്ടതത്ത്വങ്ങളെ സംയോജിപ്പിച്ച്‌, പരസ്പരം ഏറ്റുമുട്ടുന്ന 
വിശ്വാസപ്രമാണങ്ങളുടെ ഒരനുരഞ്ജനം സാധിക്കുവാനായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ യത്തം. “മദ്ധ്യകാലത്ത്‌ 
ഭാരതീയമതചരിത്രത്തില്‍ പ്രകടമാകുന്ന ദര്‍ശനസമമന്വയത്തിന്‌ 
അടിത്തറ പാകിയത്‌ “ ശങ്കരനാണെന്ന്‌ പ്രമാദശങ്കയെന്നേ 
പറയാവുന്നതാണ്‌. പക്ഷേ, ശാങ്കരതത്ത്വചിന്തയില്‍ 
ഇസ്ലാംമതത്തിന്റെ നേരിട്ടുള്ള സ്വാധീനശക്തി കാണാനുണ്ടെന്ന 
ചില പണ്ഡിതന്മാരുടെ വീക്ഷണം സ്വീകാര്യമാണെന്നു 


തോന്നുന്നില്ല. ഉപനിഷത്തുകളും ഭഗവദ്ഗീതയുമാണ്‌ 
അദ്വൈതവേദാന്തത്തിനടിസ്ഥാനം. അതേസമയം എ.ഡി. ഒം 
നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനത്തിലും 9ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 


ആരംഭത്തിലും കേരളത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ശങ്കരന്‍, ഒരു പുതിയ 
മതമെന്ന നിലയില്‍ ഇസ്ലാംമതത്തിനു കേരളക്കരയില്‍ 


ഉണ്ടാകാനിടയുള്ള പ്രചാരം ഹിന്ദുമതവികാസത്തിന്‌ 
എന്നെങ്കിലും ഒരു വെല്ലുവിളിയായിത്തീരാമെന്നു 
മനസ്സിലാക്കിയിരിക്കണം. ആ നിലയ്ക്ക്‌, അദ്ദേഹം തന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
ഹിന്ദുമതപരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനത്തിനു ബോധപൂര്‍വ്വവും 
സോദ്ദോശ്യവുമായ മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശം നല്‍കുകയും 
ചെയ്തിട്ടുണ്ടാവണം. 


ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം 


ഹിന്ദുമതപരിഷ്കരണത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പ്രഭാകരന്റെയും 
ശങ്കരന്റെയും പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‌ അതിന്റേതായ പോരായ്മകള്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നു. അവര്‍ ഹിന്ദു മതതത്ത്വങ്ങള്‍ വിശദീകരിച്ചത്‌ 
സംസ്കൃതത്തിലായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ സാധാരണ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അവ മനസ്സിലായിരുന്നില്ല. രണ്ട്‌ ആചാര്യന്മാര്‍ക്കും 
സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരെ മാത്രമേ ആകര്‍ഷിക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞുള്ളൂ ബഹുജനങ്ങളെ അവര്‍ സ്പര്‍ശിച്ചതേയില്ല. 
എന്നാല്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിലെ സിദ്ധന്മാര്‍ക്ക്‌ ജാതിഭേദമെന്വേ 
ജനസാമാന്യത്തെ വിജയപൂര്‍വ്വം ഹിന്ദുമതത്തിലേക്ക്‌ 
ആകര്‍ഷിക്കാന്‍ സാധിച്ചു. കേരളത്തിലെ സാധാരണക്കാരില്‍ 
ജൈനമതത്തിനും ബുദ്ധമതത്തിനും അപ്പോഴുമുണ്ടായിരുന്ന 
സ്വാധീനശക്തി ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ പുരോഗതിക്കു 
പ്രതിബന്ധമാണെന്ന്‌ ഹിന്ദുമതപരിഷ്കര്‍ത്താക്കള്‍ക്ക്‌ 
ബോദ്ധ്യമായിരുന്നു. ഈ സാഹചര്യത്തില്‍ പണ്ഡിതന്മാരായ 
ഹൈന്ദവ സിദ്ധന്മാര്‍ ജാതിവ്യവസ്ഥയെ അവഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം എന്നൊരു പുതിയ ഗാനാരാധനാസമ്പ്രദായം 
രൂപപ്പെടുത്തുകയും പ്രചരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഭക്തിഭാവത്തിന്റെ പരമമൂര്‍ച്ഛയില്‍ വിഷ്ണുവിനോ ശിവനോ 
സ്വയം സമര്‍പ്പിതരാവുക എന്നതായിരുന്നു ഈ പുതിയ 
പ്രസ്ഥാനം. ഇതിന്റെ ഉപജ്ഞാതാക്കളായ ഭക്തകവികള്‍ 
ഭക്തിപരമായ സ്വന്തം അനുഭൂതികളുടെ ആവിഷ്കാരമായി 
സ്വയം നിര്‍മ്മിച്ച ഭജനഗാനങ്ങള്‍ ആലപിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
നാട്ടിന്‍പുറങ്ങളില്‍ സ്ച്ഛുന്ദം ചുറ്റിത്തിരിഞ്ഞു. ലളിതമായ 
തമിഴില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട ഈ ഗാനങ്ങള്‍ സാധാരണ ജനങ്ങളുടെ 
അന്തരാത്മാവിനെ സ്പര്‍ശിച്ചു. ഈ ആരാധനാഗാനങ്ങളിലൂടെ 
വര്‍ണ്ണുരമണീയമായി ആവിഷ്കരിക്കപ്പെട്ട വിഷ്ണുവും ശിവനും 
ഹിന്ദുമതത്തെ ബഹുജന ദൃഷ്ടിയില്‍ സമാകര്‍ഷകമാക്കി. 
അക്കാലത്തെ ശൈവ-വൈഷ്ണവസിദ്ധന്മാര്‍ 
എതിര്‍മതങ്ങളുടെ വക്താക്കളെ പരസ്യമായ 
വാദപ്രതിവാദങ്ങള്‍ക്കും ചര്‍ച്ചകള്‍ക്കും വെല്ലുവിളിക്കുകയും 
പലരെയും വാദത്തില്‍ തോല്ലിക്കുകയുംചെയ്തു. ഇങ്ങനെ 
രാജ്യത്തുടനീളം ഹൈന്ദവമായ ഒരു ഉത്തേജനം അലതല്ലുകയും 
തത്ഫലമായി ക്രമേണ ജൈനബുദ്ധമതങ്ങള്‍ ക്ഷയിക്കുകയും 
പൊതുജനങ്ങളില്‍ ബഹുഭൂരിപക്ഷത്തിന്റെയും ജീവിതത്തില്‍ 
ഹിന്ദുമതം ഒരു സജീവപ്രേരണയായി പ്രാബല്യം 
നേടുകയുംചെയ്തു. 


കുലശേഖര ആഴ്യാര്‍ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വൈഷ്ണവ- 
ശൈവശാഖകള്‍ക്കു നേതൃത്വം നല്‍കിയത്‌ യഥാക്രമം 


ആഴ്യാരന്മാരും നായനാരന്മാരും ആയിരുന്നു. ആഴ്യാരന്മാര്‍ 
പന്ത്രണ്ടു പേരാണ്‌; നായനാരന്മാര്‍ അറുപത്തിമുന്നും. 
ആഴ്യാരന്മാരില്‍ ഒരാളും നായനാരന്മാരില്‍ രണ്ടുപേരും 


കേരളീയരായിരുന്നു. കേരളീയനായ ആഴ്വാര്‍ രണ്ടാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ സ്ഥാപകനായ കുലശേഖരആഷ്യാരല്ലാതെ 
മറ്റാരുമല്ല. ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ മഹാന്മാരായ 


മതനേതാക്കന്മാരില്‍ ഒരാളാണ്‌ അദ്ദേഹം. സംസ്കൃതത്തിലും 
തമിഴിലും അഗാധപണ്ഡിതനായിരുന്ന ആഴ്യാര്‍ രാമനെയും 


കൃഷ്ണനെയും സ്തുതിച്ച അസംഖ്യം 
വൈഷ്ണവഭക്തിഗാനങ്ങള്‍ രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 'മുകുന്ദമാല' 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സംസ്കൃതകൃതിയാണ്‌. തമിഴില്‍ അദ്ദേഹം 
നിര്‍മ്മിച്ച 'പെരുമാള്‍തിരുമൊഴി' ഭക്തിഭാവത്തിന്റെ 
പരമോദാരമായ സാഹിത്യാവിഷ്കാരമാണ്‌. 


'ദിവ്യപ്രബന്ധ'ത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമായ ഈ സമാഹാരത്തിലെ 
രാമഗാനങ്ങള്‍ സവിശേഷം ചേതോഹരമായിട്ടുണ്ട്‌. തമിഴില്‍ 
രാമായണം രചിക്കാന്‍ കമ്പര്‍ക്കു പ്രചോദനം നല്കിയത്‌ ഈ 
കൃതിയാണെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. ആഴ്വാര്‍ വിഷ്ണുസേവകന്മാരെ 
ദേവന്മാരായും വിഷ്ണുസേവയെ ജീവിതസാഫല്യമായും 
പരിഗണിച്ചു. “അവരുടെ പാദപാംസുക്കള്‍ ഞാന്‍ ആദരപൂര്‍വ്വം 
നെറ്റിയിലണിയുന്നു' എന്നാണ്‌ 'പെരുമാള്‍തിരുമൊഴി'യില്‍ 
അദ്ദേഹം പറയുന്നത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സൂക്തങ്ങളും 
കവിതകളുമാണ്‌ കേരളത്തില്‍ വൈഷ്ണവമതവികാസത്തിന്‌ 
അത്യധികം പ്രേരകമായിത്തീര്‍ന്നത്‌. 


ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍ നായനാര്‍ 
കുലശേഖരപരമ്പരയിലെ രണ്ടാമത്തെ ചക്രവര്‍ത്തിയായ 


രാജശേഖരവര്‍മ്മയാണ്(എ.ഡി. 820-844) കേരളീയനായ 
ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍ നായനാര്‍. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കഥ ചേക്കിഴാർ 
'പെരിയപുരാണത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


തിരുവഞ്ചിക്കുളത്താണ്‌ അദ്ദേഹം ബാല്യകാലം കഴിച്ചത്‌. 
പിതാവ്‌ സന്ധ്യാസിയായി സിംഹാസനം വെടിഞ്ഞപ്പോള്‍ 


അദ്ദേഹം ചക്രവര്‍ത്തിയായി. സുഹൃത്തും 
സഹചാരിയുമായിരുന്ന സുന്ദരമൂര്‍ത്തി നായനാരെ കാണാന്‍ 
പെരുമാള്‍ തിരുവാരൂര്‍വരെ പോകുകയുണ്ടായി 


(സുന്ദരമൂര്‍ത്തിയും അപ്പരും സംബന്ധരുമാണ്‌ തേവാരം" 
എന്നറിയപ്പെടുന്ന ഗാനങ്ങളുടെ കര്‍ത്താക്കള്‍). അദ്ദേഹം 
സുന്ദരമൂര്‍ത്തി നായനാരും ഒരുമിച്ചു ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ 
ശിവക്ഷേത്രങ്ങളെല്ലാം സന്ദര്‍ശിച്ചു. ഈ 
തീര്‍ത്ഥാടനത്തിനുശേഷം രണ്ടാളും 
തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തേക്കുപോന്നു. സുന്ദരമൂര്‍ത്തി ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി 


തിരുവാരൂര്‍ സന്ദര്‍ശിക്കുകയും തിരിച്ചു 
തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തുവന്ന്‌ അവിടെവച്ചു ചരമം പ്രാപിക്കുകയും 
ചെയ്തെന്നാണ്‌ പറയുന്നത്‌. സുഹൃത്തിന്റെ ദേഹവിയോഗം 
ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍ നായനാര്‍ക്കേറ്റ തീവ്രാഘാതമായിരുന്നു. 
അടുത്തുതന്നെ അദ്ദേഹം ലോകംവെടിഞ്ഞു. ഈ രണ്ടു 
സിദ്ധന്മാരുടെയും അന്തിമയാത്രയും ഒരുമിച്ചായിരുന്നെന്നാണ്‌ 
'പെരിയപുരാണ'ത്തില്‍ പറയുന്നത്‌. 'പെരിയപുരാണ പ്രകാരം 
സുന്ദരമൂര്‍ത്തി വെള്ളാനപ്പുറത്തും പെരുമാള്‍ കുതിരപ്പുറത്തും 


കയറി കൈലാസത്തിലെ ശിവധാമം പൂകിയത്രേ! 
ചേരമാന്‍പെരു മാള്‍നായനാരുടെ സാഹിത്യസൃഷ്ടികളില്‍ 
'പൊന്‍വണ്ണുത്തിന്താദി' സംഗീതഭംഗികൊണ്ടും 


രചനാസൂന്ദര്യംകൊണ്ടും മികച്ചുനില്‍ക്കുന്നു. 


വിറന്മിണ്ട നായനാര്‍ 
കേരളത്തിലെ രണ്ടാമത്തെ ഹൈവസിദ്ധനായ 
വിറന്മിണ്ടനായനാര്‍ ചെങ്ങന്നൂര്‍ക്കാരനായിരുന്നു. ഇദ്ദേഹം 
വെള്ളാളനും അതുകൊണ്ടു ശൂദ്രനും ആയിരുന്നു എന്ന 


വസ്തുത ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍ 
നായനാരുടെയും സുന്ദരമൂര്‍ത്തി നായനാരുടെയും 
സമകാലികനായിരുന്ന ഇദ്ദേഹം കേരളത്തിലെ 
ശൈവമതപ്രചാരണത്തില്‍ സുപ്രധാന 


പങ്കുവഹിക്കുകയുണ്ടായി. ആദരരത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ ശിവനു 
മുന്‍പേ ശിവഭക്തന്മാര്‍ എന്നായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാവം. 
വിറന്മിണ്ട നായനാരുടെ തിരുവാരൂര്‍ സന്ദര്‍ശനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ഒരു കഥ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മഹത്ത്വത്തിലേക്കു വെളിച്ചംവീശുന്നു. 
അദ്ദേഹം തിരുവാരൂര്‍ കഴിയുന്ന കാലത്ത്‌ ഒരു ദിവസം 
സുന്ദരമൂര്‍ത്തി നായനാര്‍ ക്ഷേത്രത്തിന്റെ ശ്രീകോവിലിലേക്ക്‌, 
അവിടെ മണ്ഡപത്തിനു മുന്‍പില്‍ തടിച്ചുകൂടിയിരുന്ന 
ഭക്തജനങ്ങളെ ശ്രദ്ധിക്കാതെ കടന്നുപോകുന്നതു 
കാണാനിടയായി. വിറന്മിണ്ടി നായനാര്‍ക്കു കോപം 
നിയന്ത്രിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 'ആ കടന്നുപോയ ദ്രോഹിയും 
ഭ്ൂഷ്ടന്‍, ആ പാപിയെ അനുഗ്രഹിക്കുന്ന ദേവനും ഭ്രഷ്ടന്‍' എന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം ഉച്ചത്തില്‍ വിളിച്ചുപറഞ്ഞു. ഇതുകേട്ട സുന്ദരമൂര്‍ത്തി 
നിരഹങ്കാരനാവുകയും ഭക്തന്മാരെ സ്തുതിച്ചു കൊണ്ട്‌ 
അപ്പോള്‍ത്തന്നെ 'തിരുത്തൊണ്ടത്തൊകൈ' എന്ന ഗാനം 
നിര്‍മ്മിച്ച ആലപിക്കുകയും ചെയ്തു. വിറന്മിണ്ടനു 
സന്തോഷമായി. ഇതാണ്‌ കഥ. ഈ സംഭവത്തിനുശേഷം ഈ 
കേരളീയസിദ്ധന്‍ ശിവഭക്തന്മാരില്‍ അഗ്രഗണ്യന്‍ എന്ന്‌ എങ്ങും 
പ്രശസ്തനായി. 


ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ വളര്‍ച്ച 
ഹൈന്ദവമതത്തിന്റെ അഭിവൃദ്ധി ജനങ്ങളുടെ 
സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ അതിന്റെ മുദ്രപതിച്ചു. മതപരവും 
സാംസ്‌കാരികവുമായ ജീവിതത്തില്‍ ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കു ലഭിച്ച 
പ്രാധാന്യമായിരുന്നു ഈ പുതിയ മതാവബോധത്തിന്റെ 


സത്വരഫലം. നായനാരന്മാരുടെയും ആഴ്യാരന്മാരുടെയും 
പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഫലമായി കേരളത്തിലെങ്ങും ഒട്ടേറെ 
ശൈവവൈഷ്ണവക്ഷേത്രങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടു. 
ശാസനങ്ങളില്‍നിന്നു ലഭിക്കുന്ന തെളിവുകള്‍വച്ചു 
നോക്കിയാല്‍, രാജശേഖരന്‍ കേരളചക്രവര്‍ത്തിയായി 
വാഴുമ്പോഴാണ്‌. എ.ഡി. 823-ല്‍ കണ്ടിയൂര്‍ക്ഷേത്രം 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടത്‌. തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തെ ശിവക്ഷേത്രം 


കുലശേഖരഭരണത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ത്തന്നെ ഒരു ശൈവ 
വിശ്വാസകേന്ദ്രമെന്ന നിലയില്‍ പ്രശസ്തി നേടിയിരുന്നു. 
തിരുവനന്തപുരം, തിരുവന്‍വണ്ടൂര്‍, പുലിയൂര്‍, ചെങ്ങന്നൂര്‍, 
തിരുവാറന്മുള, തിരുവല്ല, തൃക്കൊടിത്താനം, തൃക്കാക്കര, 
മൂഴിക്കുളം, തിരുനാവായ, തിരുമിറ്റക്കോട്‌ മുതലായ സുപ്രസിദ്ധ 
വൈഷ്ണവക്ഷേത്രങ്ങള്‍ രൂപംകൊണ്ടതും 
ഇക്കാലത്തായിരുന്നു. മലൈനാട്ടിലെ (കേരളത്തിലെ) പതിമൂന്നു 
'ദിവ്യദേശങ്ങളില്‍പ്പെടുന്ന ഈ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പലതിലും 
ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ കിഴക്കന്‍ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു ധാരാളം 
സിദ്ധന്മാരും ഭക്തന്മാരും സന്ദര്‍ശനം നടത്തിയിരുന്നതായി 
കാണാം. 99൦ ശതകത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന നമ്മാഴ്യാരും 
(ശഠകോപന്‍) തിരുമങ്കൈ ആഷ്യാരും കേരളത്തിലെ അന്നത്തെ 


പല ക്ഷേത്രങ്ങളെയും പ്രകീര്‍ത്തിച്ചു പാടിയിട്ടുണ്ട്‌. 
ക്ഷേത്രഭരണം നമ്മാഴ്യാരുടെ 'തിരുവായ്മൊഴി'യില്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്തെ ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രം 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു. 


കല്ലും മരവും ഉപയോഗിച്ചുള്ള ക്ഷേത്രനിര്‍മ്മാണം 
കേരളത്തില്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌ എ.ഡി. 8-ാം ശതകത്തിലാണ്‌. 
കുലശേഖരന്മാരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌, ഹൈന്ദവമതത്തിന്റെ 
പ്രചരണപ്രവര്‍ത്തനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട, പുതിയ രീതിയിലുള്ള 
ഈ ക്ഷേത്രനിര്‍മ്മാണം പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. അന്ന്‌ 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണത്തിനും സംരക്ഷണത്തിനും 
ഉദാരമായി ധനസഹായം ചെയ്യാന്‍ ഭരണാധികാരികളും 
അതോടൊപ്പം ജനങ്ങളും പരസ്പരം മത്സരിക്കുകയായിരുന്നു 
എന്നു തോന്നുന്നു. വികസിതമായ 
സമുദ്രാന്തരവാണിജ്യത്തില്‍നിന്നു 

കേരളത്തിലേക്കൊഴുകിക്കൊണ്ടിരുന്ന സമ്പത്ത്‌ ഇവിടെ 
ധനാസഡ്്യമായ ഒരു വര്‍ത്തകസമുദായം ഉയര്‍ന്നുവരാന്‍ 


സഹായകമാവുകയും ആ സമുദായത്തില്‍ ഏറ്റവും മികച്ചവര്‍ 
ക്ഷേത്രനിര്‍മ്മാണത്തിനു കൈയയച്ചു സംഭാവന നല്കുകയും 
ചെയ്തു. ഇന്നു കേരളത്തില്‍ കാണുന്ന പ്രാചീനക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ 
പലതും അക്കാലത്തുണ്ടായവയാണ്‌. ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ 
സംരക്ഷണം ഭരണകൂടത്തിന്റെയും സമുദായത്തിന്റെയും 
അടിസ്ഥാനകര്‍ത്തവ്യങ്ങളിലൊന്നായിട്ടാണ്‌ അന്നു 
കരുതിയിരുന്നത്‌. 


ക്ഷേത്രഭരണം 
ക്ഷേത്രഭരണത്തിനുണ്ടായിരുന്ന ഏര്‍പ്പാടുകളെക്കുറിച്ച 
അക്കാലത്തെ ശാസനങ്ങള്‍ ധാരാളം വിവരങ്ങള്‍ നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. 
ഓരോ ക്ഷേത്രത്തിന്റെയും കാര്യങ്ങള്‍ നോക്കുന്നതിനുവേണ്ടി 
'സഭ' എന്നു പേരുള്ള ഭരണസമിതിയെ നിശ്ചിതകാലത്തേക്ക്‌ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. ഏറിയകൂറും ബ്രാഹ്മണരായിരുന്നു 
അതിലെ അംഗങ്ങള്‍. അവരെ 'ആര്യര്‍' അഥവാ 'സഭആര്യര്‍' 
എന്നാണ്‌ ബഹുമാനപൂര്‍വ്വം വിളിച്ചിരുന്നത്‌. ഈ സഭ 
നിയമിക്കുന്ന 'പൊതുവാള്‍' അഥവാ കാര്യദര്‍ശി ക്ഷേത്രത്തിന്റെ 
ദൈനംദിനകാര്യങ്ങള്‍ നോക്കിപ്പോന്നു. ചില ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ 
ഭരണം രണ്ടംഗങ്ങളുള്ള 'വാരിയം' എന്ന നിര്‍വ്വാഹക 


സമിതിയാണു നടത്തിയിരുന്നത്‌. നാടുവാഴികള്‍ക്കും 
ദേശവാഴികള്‍ക്കും കൂട്ടങ്ങള്‍ക്കും ക്ഷേത്രങ്ങളുടെമേല്‍ ചില 
അധികാരങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. സഭകള്‍ തങ്ങളുടെ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ കൂട്ടങ്ങള്‍ക്കു 
ബോദ്ധ്യമാക്കിക്കൊടുക്കണമെന്നായിരുന്നു വ്യവസ്ഥ. 


ചക്രവര്‍ത്തി നിയമിക്കുന്ന 'കോയിലധികാരികള്‍ക്കായിരുന്നു 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഭരണം സംബന്ധിച്ച പരമാധികാരം. ഈ 


ഉന്നതസ്ഥാനത്തേക്ക്‌ ഇളമുറരാജാവിനെ 
നിയമിക്കുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. എന്നാല്‍ സ്ഥാണുരവിയുടെ 
കാലത്ത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ജാമാതാവായ 


വിജയരാഗദേവനായിരുന്നു കോയിലധികാരികള്‍. 
ക്ഷേത്രകാര്യങ്ങളുടെ നിര്‍വ്വഹണത്തെയും ക്ഷേത്രംവക 
സ്വത്തിന്റെ ഭരണത്തെയും സംബന്ധിച്ച കര്‍ശനമായ 


നിയമങ്ങളും ചട്ടങ്ങളും രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള 
'മൂഴിക്കുളംകച്ച'ത്തെപ്പറ്റി ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
അറിഞ്ഞിരിക്കേണ്ടതാണ്‌. എ.ഡി. 9ാം ശതകത്തില്‍ 


നാടുവാഴികളും ക്ഷേത്രഭരണസമിതികളുടെ പ്രതിനിധികളും 
മൂഴിക്കുളത്തു (എറണാകുളം ജില്ലയില്‍ പറവൂരിനടുത്ത്‌) 
യോഗംചേര്‍ന്ന്‌, ദീര്‍ഘമായ ചര്‍ച്ചകള്‍ക്കുശേഷം പൊതുസമ്മത 
പ്രകാരമാണ്‌ ഈ നിയമങ്ങളും ചട്ടങ്ങളും ഉണ്ടാക്കിയത്‌. 
മൂഴിക്കുളത്തുവച്ച്‌ അംഗീകരിച്ച നടപടിച്ചട്ടങ്ങളുടെ 


പൂര്‍ണ്ണവിവരങ്ങള്‍ അറിയാന്‍ നിവ്ൃത്തിയില്ലെങ്കിലും “ഈരാളര്‍' 
(ട്രസ്റ്റികള്‍) ക്ഷേത്രംവക സ്വത്തുക്കളും പണവും ദുര്‍വിനിയോഗം 
ചെയ്യുന്നതും 'കാരാളര്‍' (കുടിയാന്മാര്‍) കൃത്യനിര്‍വൃഹണത്തില്‍ 
വീഴ്ചവരുത്തുന്നതും ഫലപ്രദമായി തടയാനുള്ള നിയമങ്ങള്‍ 
അതിലുണ്ടായിരുന്നതായി ശാസനങ്ങളില്‍നിന്നറിയാം. ഈരാളര്‍ 
ക്ഷേത്രവസ്തുക്കളോ ധനമോ ദുര്‍വിനിയോഗം ചെയ്യുന്നതായും 
പൂജാദികാര്യങ്ങള്‍ നടത്തിക്കുന്നതില്‍ ബോധപൂര്‍വ്വം ഉപേക്ഷ 
വിചാരിക്കുന്നതായും തെളിഞ്ഞാല്‍ ഉചിതമായ ശിക്ഷ 
നല്‍കിയിരുന്നു. അതുപോലെ, ക്ഷേത്രത്തിലേക്കു ചെല്ലേണ്ട 
ആദായം നല്കുന്നതില്‍ വീഴ്ചവരുത്തുന്ന കാരാളരെയും 
ശിക്ഷിച്ചിരുന്നു. തിരുനെല്ലിതൊട്ടു തിരുനന്തിക്കര 
(കന്യാകുമാരിജില്ല) വരെയുള്ള കേരളത്തിന്റെ 
വിവിധഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു കിട്ടിയ അക്കാലത്തെ ശാസനങ്ങളില്‍ 
മൂഴിക്കുളംകച്ചം പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ക്ഷേത്രവസ്തുക്കളെ 
സംബന്ധിച്ച ജന്മിക്കും കുടിയാനും ബാധകമായ 
നിയമങ്ങളുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന “കടം കാട്ടുകച്ചം,' 
'കോട്ടുവായിരവേലിക്കച്ചം, 'തവനുര്‍ക്കച്ചം,' “ശങ്കരമംഗലത്തു 
കച്ചം' തുടങ്ങിയ മറ്റു കച്ചങ്ങളും ഉണ്ടായിരുന്നു. 


ക്ഷേത്രകലകളുടെ വികാസം 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ വളര്‍ച്ചയ്ക്കു സമാന്തരമായി സംസ്കാരവും 
അതിന്റെ എല്ലാ അംശങ്ങളിലും പൊതുവേ 
വികസിക്കുകയുണ്ടായി. സാംസ്്‌കാരികപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
സിരാകേന്ദ്രമായിരുന്നു ക്ഷേത്രം. സാമാന്യജനങ്ങള്‍ക്കു ഹിന്ദു 
മതം സമാകര്‍ഷകമായിത്തീരാന്‍ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പുതിയ 
ഉത്സവങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. കുലശേഖരന്മാരുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
ആഡംബരപൂര്‍വം തൃക്കാക്കര ക്ഷേത്രത്തില്‍ 
ആഘോഷിക്കാറുണ്ടായിരുന്ന ഓണോത്സവത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ഇവിടെ എടുത്തുപറയേണ്ടതാണ്‌. ഇരുപത്തെട്ടു ദിവസം 
നീണ്ടുനില്‍ക്കുന്ന ആ ഉത്സവത്തിന്റെ ചടങ്ങുകളെക്കുറിച്ച്‌ 
തൃക്കാക്കരക്ഷേത്രത്തിലെ ശാസനങ്ങളില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. 
കേരളത്തിലെ നാടുവാഴികളെല്ലാം നേരിട്ടു സന്നിഹിതരായിരുന്ന 
ആ ഉത്സവം, എല്ലാ നാടുവാഴികളുമായി വ്യക്തിപരമായ ബന്ധം 
പുലര്‍ത്താനും അവരുടെ ഭക്ത്യാദരങ്ങളും സേവനവും തുടര്‍ന്നു 
ലഭിക്കുമെന്ന്‌ ഉറപ്പുവരുത്താനും കുലശേഖരന്മാര്‍ക്കു ലഭിച്ച നല്ല 


സന്ദര്‍ഭമായിരുന്നു. വൈഷ്ണവരില്‍ അഗാധമായ 
മതാവബോധം ഉളവാകാന്‍ സഹായകമായിരുന്നു എന്നതാണ്‌ 
ഈ ഉത്സവത്തിന്റെ മതപരമായ വശം. മറ്റു 
ക്ഷേത്രങ്ങളിലുമുണ്ടായിരുന്നു ഇമ്മാതിരി ഉത്സവങ്ങള്‍. 


സാധാരണ ജനങ്ങളുടെ ഈശ്വരാഭിമുഖ്യത്തിന്റെ 


വിശുദ്ധഭാവങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവ പ്രകാശനോപായങ്ങളായി. 
ഉത്സവങ്ങളോടു ചേര്‍ന്ന്‌ വാണിജ്യമേളകളും ഉണ്ടാവുക 
പതിവായിരുന്നു. അവ വാണിജ്യത്തെയും വ്യാപാരത്തെയും 
പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. 

കൂത്ത്‌, കൂടിയാട്ടം മുതലായ പുതിയ കലാരൂപങ്ങളും 95൦ 
ശതകം മുതല്‍ കേരളക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ രൂപംകൊണ്ടു. 
കൂത്തുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌ തോലന്‍ എന്ന പ്രസിദ്ധകവിയുടെ 
നാമം പ്രചരിച്ചത്‌. അഭിനയകലയില്‍ നടന്മാര്‍ക്കു വിശദമായ 
നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ നല്‍കുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ “ആട്ടപ്രകാരങ്ങളെ”" 


പ്പറ്റിയും 'ക്രമദീപിക'യെപ്പറ്റിയും മുന്‍പൊരവസരത്തില്‍ 
പറയുകയുണ്ടായല്ലോ. കൂത്തിന്റെ രംഗവേദിയായി 
കൂത്തമ്പലങ്ങള്‍ ഉണ്ടായത്‌ 9റാം നൂറ്റാണ്ടിലായിരുന്നു. 
കുലശേഖരഭരണകാലത്താണ്‌ കേരളക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ 
ദേവദാസീസമ്പ്രദായം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. അന്നു സമുദായത്തില്‍ 
സമാരാധ്യമാരായിരുന്നു ദേവദാസിമാര്‍. 


കുലശേഖരആഴ്യാര്‍തന്നെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രിയെ ശ്രീരംഗം 
ക്ഷേത്രത്തിലേക്കു ദേവദാസിയായി സമര്‍പ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 


ക്ഷേത്രകലകളോടൊപ്പം അന്നു കൊത്തുപണിയും 
ചിത്രരചനയും വികാസം നേടി. പുരാണകഥകളെയും 
ദേവന്മാരെയും ഉദാഹരിക്കുന്ന ശിലാദാരുശില്ലങ്ങള്‍ 
ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടു. ഇവയുടെ നിര്‍മ്മാണത്തില്‍ 
കേരളീയകലാകാരന്മാര്‍ക്കു പുറമേ, തമിഴ്‌നാട്ടിലും 


ശ്രീലങ്കയിലുംനിന്നുള്ള ശില്പികളും പങ്കെടുത്തു. അങ്ങനെയാണ്‌ 
കേരളത്തിലെ ക്ഷേത്രപതിമാശില്പത്തില്‍ ചാലൂക്യപല്ലവപാണ്ഡ്യ- 
ചോളശൈലികളുടെ വ്യക്തിമുദ്രകള്‍ പതിയാനിടയായത്‌. 


കേരളത്തിലെ ചുമര്‍ചിത്രങ്ങളുടെ ആരംഭവും 
കുലശേഖരകാലത്താണെന്നു കരുതാം. ഗോദരവിയുടെ 
കാലത്തെ നെടുംപുറം തളിലിഖിതത്തില്‍ 
ക്ഷേത്രങ്ങളോടനുബന്ധിച്ചുള്ള ചിത്രമെഴുത്തുകാരനെ 
പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


വിദ്യാഭ്യാസവും വിജ്ഞാനവും 
വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെയും വിജ്ഞാനത്തിന്റെയും മേഖലകളിലും 
ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ ഗണനീയമായ അഭിവൃദ്ധിയുണ്ടായി. 
കേരളത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ ക്ഷേത്രങ്ങളോടു ചേര്‍ന്ന്‌ 
വേദാദ്ധായനത്തിനുള്ള പാഠശാലകളും കലാശാലകളും 
ഉയര്‍ന്നുവന്നു. ശാലകളെന്നും വിളിച്ചുപോന്ന ഈ വിദ്യാഭ്യാസ 
സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭരണാധികാരികളും പരോപകാരതത്പരരായ 
സ്വകാര്യവ്യക്തികളും സാമ്പത്തികസഹായം നല്‍കി. 
ദക്ഷിണകേരളത്തില്‍ ആയ്രാജാക്കന്മാർ സ്ഥാപിച്ച 


കാന്തളൂര്‍ശാലയുടെയും പാര്‍ത്ഥിവപുരംശാലയുടെയും കാര്യം 
നേരത്തെ പ്രസ്താവിച്ചതാണ്‌. ഇവ ചേരഭരണത്തിലും തുടര്‍ന്നു 
നല്ല നിലയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുപോന്നു. കുലശേഖരന്മാരുടെ കീഴില്‍ 
പ്രാമുഖ്യം നേടിയ ശാലകളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
എടുത്തുപറയേണ്ടവയാണ്‌ തിരുവല്ലാശാലയും 
മൂഴിക്കുളംശാലയും. ഈ വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങളിലെ നൂറു 
കണക്കിനുള്ള അന്തേവാസികള്‍ക്കു ഭക്ഷണവും വസ്ത്രവും 
പാര്‍പ്പിടവും അദ്ധ്യയനസാകര്യവും സൌഈജന്യമായിരുന്നു. 
തത്ത്വവിജ്ഞാനീയം, വ്യാകരണം, ബ്രഹ്മവിദ്യ, നിയമം തുടങ്ങിയ 
ഉയര്‍ന്ന വിഷയങ്ങളില്‍ വിശേഷണ ശിക്ഷണം നല്‍കിപ്പോന്നു 
മിക്ക ശാലകളിലും. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, ഗുരുകുല 
സമ്പ്രദായത്തിലുള്ള വിദ്യാഭ്യാസകേന്ദ്രംകൂടിയായിരുന്നു ഓരോ 
ക്ഷേത്രവും. 

സ്ഥിരമായ ക്ഷേത്രവിദ്യാലയങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ, 
പുരാണങ്ങളുടെ പാരായണത്തിനും വ്യാഖ്യാനത്തിനും 
ക്ഷേത്രപരിസരങ്ങളില്‍ പ്രത്യേകം ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്ന 
സങ്കേതങ്ങള്‍ മിക്കവാറും പൊതുജനവിദ്യാഭ്യാസകേന്ദ്രങ്ങളായി 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു. അക്കൂട്ടത്തില്‍ ഒരു 
സവിശേഷസ്ഥാപനമായിരുന്നു 'മഹാഭാരതപട്ടത്താനം'. എല്ലാ 
പ്രധാന ക്ഷേത്രങ്ങളിലും തമിഴില്‍ മഹാഭാരതം വ്യാഖ്യാനിച്ചു 
കേള്‍പ്പിക്കാന്‍ സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരായ ബ്രാഹ്മണരെ 
മാവാരതപട്ടന്മാര്‍(മഹാഭാരതപട്ടന്മാര്‍) എന്ന പേരില്‍ 
നിയമിച്ചിരുന്നു. ഒരേയൊരു ചാക്യാർതന്നെ അത്ഭുതകരമായ 
അഭിനയവൈദഗ്ദ്ധ്യത്താല്‍ അനേകം കഥാപാത്രങ്ങളെ 
തന്മയത്വമായി രംഗത്തവതരിപ്പിച്ച്‌ കാണികളെ രസിപ്പിച്ചുപോന്ന 
ചാക്യാര്‍കൂത്ത്‌ പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കു വിദ്യാഭ്യാസവും വിനോദവും 


നല്‍കി. ക്ഷേത്രസന്നിധിയില്‍ ഭക്തന്മാര്‍ സംഘം 
ചേര്‍ന്നാലപിക്കുന്ന കീര്‍ത്തനഗാനങ്ങള്‍ ഒരുതരം 
വയോജനവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ഫലം ചെയ്തു. വിവിധ 
വിഷയങ്ങള്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്ന പുസ്തകങ്ങളടങ്ങിയ 


ഗ്രന്ഥാലയങ്ങളും ക്ഷേത്രങ്ങളോടു ചേര്‍ന്നുണ്ടായിരുന്നു. 
ഹൈന്ദവമതതത്ത്വങ്ങളുടെ പഠനത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കാന്‍ 


അന്നു ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ വേദപാരായണവും 
മതാചാരസംഹിതകളില്‍ സാമര്‍ത്ഥ്യപരീക്ഷകളും 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നതിനു ധാരാളം തെളിവുകളുണ്ട്‌. 
ജഗ്വേദത്തില്‍ മൂന്നു വൈദഗ്ദ്ധ്യപരീക്ഷകള്‍ 


കടവല്ലൂര്‍ക്ഷേത്രത്തില്‍(ക്ുന്നംകുളത്തിന്‌ 5 മൈല്‍ വടക്ക്‌) 
നടപ്പിലാക്കിയിരുന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ അവശ്യം 
അനുസ്മരിക്കേണ്ടതാണ്‌. തൃശൂരെയും തിരുനാവായയിലെയും 
'സഭാമഠ'ങ്ങളില്‍ അഭ്യസനം പൂര്‍ത്തിയാക്കിയ വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ 


കേരളത്തിന്റെ നാനാഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും ഈ പരീക്ഷകളില്‍ 
പങ്കെടുത്തു വിജയം വരിച്ചു. 
'കടന്നിരിക്ക'ലിനുവേണ്ടിയുള്ളതായിരുന്നു ഏറ്റവും വലിയ 
പരീക്ഷ. ഒരാള്‍ക്കു ലഭിക്കാവുന്നതില്‍വച്ച്‌ ഏറ്റവും വലിയ 
ബഹുമതിയായിട്ടാണ്‌ ഇതിലെ വിജയം കണക്കാക്കിയിരുന്നത്‌. 
വിജയിക്ക്‌ ബഹുമാന്യസ്ഥാനത്ത്‌ “കടന്നിരിക്കാ'മായിരുന്നു. 
വേദവിദ്യാര്‍ത്ഥികളില്‍ ഏറ്റവും സമര്‍ത്ഥരായവര്‍ 
'നുമ്പിലിരിക്കലിനും സാമാന്യക്കാർ 'രണ്ടാംവാരമിരിക്കലിനും 
മത്സരിച്ചു. “കടവല്ലൂര്‍ അന്വോന്യം' എന്നാണ്‌ ഈ 
മത്സരപ്പരീക്ഷകള്‍ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. 

ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ സാഹിത്യപരവും വിദ്യാഭ്യാസപരവുമായ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചതിനുപുറമേ, അവ 
ചികിത്സാലയങ്ങളും ആതുര ശാലകളും നടത്തുകയും 
ചെയ്തിരുന്നു. 


മതസറഹ്യദം 

കുലശേഖരന്മാര്‍ നാടുവാഴുമ്പോള്‍ കേരളത്തില്‍ ക്ഷേത്രങ്ങളെ 
കേന്ദ്രമാക്കിയിട്ടുള്ള ഹിന്ദുമതത്തിനായിരുന്നു 
സര്‍വ്വപ്രാമാണ്യമെങ്കിലും ജനങ്ങളില്‍ ചേരിതിരിവുണ്ടാക്കുന്ന 
മതവിരോധം അറിയപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. ചേരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ 
ഉദാരമായ മതസഹിഷ്ണുതാനയമായിരുന്നു കൈക്കൊണ്ടത്‌. 
അവര്‍ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കും ജൂതന്മാര്‍ക്കും ഒട്ടേറെ 
അവകാശാധികാരങ്ങള്‍ 

അനുവദിച്ചുകൊടുത്തതില്‍നിന്നുതന്നെ ഇതു വ്യക്തമാകുന്നു. 
പ്രോത്സാഹനം നഷ്ടപ്പെടുകയാല്‍ ജൈനബൌഈദ്ധമതങ്ങള്‍ 
ക്ഷയിക്കുകയുണ്ടായെങ്കിലും സമുദായത്തിന്റെ ചില 
ഘടകങ്ങളില്‍ അപ്പോഴും തങ്ങിനില്‍ക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നു 
അവയുടെ സ്വാധീനശക്തി. ഒരു മതം മറ്റൊരു മതത്തെക്കാള്‍ 
മോശമാണെന്ന്‌ ആരും കരുതിയില്ല. അത്രകണ്ടു 
വിശാലമായിരുന്നു ജനങ്ങളുടെ മതവീക്ഷണം. ജനസംഖ്യയില്‍ 
ഭൂരിപക്ഷക്കാരായിരുന്ന ഹിന്ദുക്കള്‍ അന്യമതക്കാരുടെ 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും സംഭാവന നല്‍കിയിരുന്നു. ബൌദ്ധര്‍, ജൈനര്‍, 
ക്രൈസ്തവര്‍, മുസ്ലിങ്ങള്‍ എന്നീ ഹൈന്ദവേതരവിശ്വാസികളുടെ 
മതസ്ഥാപനങ്ങളെ ബഹുമാനപൂര്‍വ്വം 'പള്ളികള്‍' എന്നാണു 


വിളിച്ചിരുന്നത്‌. പൊതുവെ നോക്കിയാല്‍, 
കുലശേഖരകാലഘട്ടത്തിലെ മതജീവിതത്തില്‍ നാം കാണുന്നത്‌ 
വിഭിന്ന മതാനുയായികള്‍ക്കിടയില്‍ നിലനിന്ന 


പരസ്പരധാരണയുടെയും സഹഹ്ൃദത്തിന്റെയും തെളിഞ്ഞ 
ചിത്രമാണ്‌. 


11ഠാം ശതകത്തിലെ സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 
പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 

കുലശേഖരവര്‍മ്മതൊട്ട ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ 
രണ്ടാമന്‍വരെയുള്ള കുലശേഖരചക്രവര്‍ത്തിമാര്‍ ഭരണം 
നടത്തിയ ഒന്‍പതും പത്തും ശതകങ്ങളിലെ കേരളത്തിന്റെ 
സാമൂഹികവും സാംസ്കാരികവുമായ ജീവിതത്തിന്റെ 
ചിത്രമാണ്‌ മുകളില്‍ നാം കണ്ടത്‌. സമാധാനപരമായ 
രാജ്യകാര്യപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍നിന്നു ചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെയോ 
ജനതയുടെയോ ശ്രദ്ധയെ വൃതിചലിപ്പിക്കുവാന്‍ പോന്ന വമ്പിച്ച 
സാമൂഹികകലാപങ്ങളോ വിദേശിയാക്രമണങ്ങളോ 
ഒന്നുമില്ലാത്ത സമാധാനവും ശാന്തതയും നിറഞ്ഞ ഒരു 
കാലഘട്ടമായിരുന്നു അത്‌. എന്നാല്‍ എ.ഡി. 999 ആയപ്പോഴേക്ക്‌ 
ചോളന്മാര്‍ കേരളത്തിനെതിരായ അവരുടെ ആക്രമണപരമ്പര 
ആരംഭിച്ചു. രണ്ടു സാമ്രാജൃശക്തികളുടെയും ഉഗ്രമായ 
പരസ്പരസംഘട്ടനം 1 1-൦ ശതകം മുഴുവന്‍ നീണ്ടുനിന്നു. ചോള- 
ചേര യുദ്ധം കേരളത്തില്‍ സാമ്പത്തികവും സാമൂഹ്യവുമായ 
ദൂരവ്യാപകപരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വരുത്തിത്തീര്‍ത്തു. യുദ്ധം 
അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ ഇവിടെ നിലവില്‍വന്ന ജീവനസാഹചര്യം 
യുദ്ധം ആരംഭിക്കുന്നതിനുമുമ്പുണ്ടായിരുന്നതില്‍നിന്നു 
മൌലികമായും വ്യത്യസ്തമായിരുന്നു. സാമ്പത്തികവും 
സാമൂഹ്യവുമായ ആ വ്യതിയാനങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട 
ചിലതിനെക്കുറിച്ചാണ്‌ ഇവിടെ പറയുന്നത്‌. 


ചോളചേരയുദ്ധകാലത്ത്‌ കുലശേഖരന്മാരുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ കേരളത്തിന്റെ സമസ്ത വിഭവങ്ങളും 
രാജ്യരക്ഷയ്ക്കുവേണ്ടി സമാഹരിക്കപ്പെട്ടു. 
ചോളാക്രമണത്തിനെതിരായ സമരത്തില്‍ ജനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
ആളും അര്‍ത്ഥവും പരമാവധി സംഭരിക്കാന്‍ 
ഭരണാധികാരികളെ സഹായിച്ചത്‌ സമുദായത്തിന്റെ 
ഉന്നതശ്രേണിയിലിരുന്ന നമ്പൂതിരി്രാഹ്മണരായിരുന്നു. 


അവരില്‍ ഒട്ടേറെപ്പേര്‍ പരമ്പരാഗതമായ പൌരോഹിത്യവും 
വൈജ്ഞാനികവ്ൃത്തിയും ഉപേക്ഷിച്ചു സമരായുധങ്ങളേന്തി, 
നമ്പൂതിരിയുവാക്കന്മാര്‍ വേദാദ്ധ്യയനം നടത്തിയിരുന്ന 
ശാലകളെല്ലാം ആയുധാഭ്യാസകേന്ദ്രങ്ങളായി. യുദ്ധകാലത്ത്‌ 
ക്ഷേത്രകാര്യങ്ങളെല്ലാം അവഗണിക്കപ്പെട്ടു. രണ്ടു 
നൂറ്റാണ്ടുകളായി വികസിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ക്ഷേത്രകലകള്‍ 
പ്രോത്സാഹനവും സംരക്ഷണവുമില്ലായ്കയാല്‍ 
ക്ഷയിച്ചുതുടങ്ങി. ക്ഷേത്രമന്ദിരങ്ങളും ക്ഷേത്രംവക 
സ്വത്തുക്കളും യഥാകാലം ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടാതായി. 
വിദ്യാകേന്ദ്രങ്ങളുടെ തിരോധാനവും ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ 
അനാഥാവസ്ഥയും സാംസ്‌കാരികരംഗത്ത്‌ ഒരു ദുരന്തനിശ്ചലത 


വ്യാപിക്കാന്‍ കാരണമായിത്തീര്‍ന്നു. ചോള-ചേരയുദ്ധകാലത്ത്‌ 
കേരളത്തില്‍ നിര്‍ബ്ബന്ധിത സൈനികസേവനം 
നടപ്പിലാക്കപ്പെട്ടു. ഇതിന്റെ ഫലമായി ജനങ്ങളുടെ 
സ്വഭാവത്തിലും വീക്ഷണഗതിയിലും ഒരു മാലികവ്യതിയാനം 
വന്നുചേര്‍ന്നു. പല വര്‍ഗ്ഗക്കാരും തങ്ങളുടെ പരമ്പരാഗതമായ 


ജീവിതവ്ൃത്തികള്‍ കൈവിട്ട്‌ ആയുധങ്ങളണിയേണ്ട 
സാഹചര്യമുണ്ടായി. കേരളത്തിലുടനീളം കളരികള്‍ 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടത്‌ ഈ കാലഘട്ടത്തിന്റെ ഒരു 
സവിശേഷതയാണ്‌. പുതുതായി സൈന്യസേവനത്തില്‍ 


ഏര്‍പ്പെട്ടവര്‍ക്ക്‌ ഈ കളരികളില്‍ ആയുധാഭ്യാസം നല്കി. 
കളരികളുടെ സ്ഥാപനത്തോടൊപ്പം 'ചാവേര്‍പ്പട എന്നൊരു 
പുതിയ സൈന്യ വിഭാഗവും ഉടലെടുത്തു. 
സായുധസൈന്യത്തിലെ ഏറ്റവും മികച്ച പൌരുഷശാലികളാണ്‌ 
ചാവേര്‍പ്പടയാളികളായത്‌. “കൊല്ലുക അല്ലെങ്കില്‍ ചാവുക 
എന്നതായിരുന്നു അവരുടെ മുദ്രാവാക്യം. യുദ്ധത്തിന്റെ 


ഇരമ്പിക്കയറ്റത്തെ ചോളന്മാര്‍ക്കെതിരായി മാറ്റിയത്‌ 
കേരളത്തിന്റെ ചാവേര്‍പ്പടയായിരുന്നു. 
ചോള-ചേരയുദ്ധം, കേരളത്തിലെ സാമ്പത്തികവും 


സാമൂഹികവുമായ ജീവിതത്തില്‍ നമ്പൂതിരിപബ്രാഹ്മണരുടെ 
സ്വാധീനശക്തിയെ വമ്പിച്ച തോതില്‍ വളര്‍ത്തുകയുണ്ടായി. ഈ 


യുദ്ധകാലസംഭവവികാസങ്ങള്‍ക്കിടയിലാണ്‌ കേരളത്തിന്റെ 
ജന്മിസമ്പ്രദായം ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌. ഒന്‍പതും പത്തും 
നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ പരോപകാരതത്പരരായ ജനങ്ങളും 
സമ്പന്നരായ കച്ചവടക്കാരും ധാരാളം ഭൂസ്വത്ത്‌ 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും അവയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട വിദ്യാശാലകള്‍ക്കും 
നല്‍കിയിരുന്നു. ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഈരാളന്മാരായിരുന്ന 


ബ്രാഹ്മണര്‍ ചോളചേരയുദ്ധകാലത്ത്‌ ഈ സ്വത്തൊക്കെ 
ദുര്‍വ്വിനിയോഗം ചെയ്യുകയും ആദായം സ്വന്തമാക്കുകയും 
ചെയ്തു. യുദ്ധത്തിന്റെ ആപല്‍ക്കരമായ ഒരു ഘട്ടത്തില്‍ 
സാധാരണജനങ്ങളില്‍ അസംഖ്യംപേര്‍ തങ്ങളുടെ ഭൂസ്വത്ത്‌ 
മുഴുവനും ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കും ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും കൈമാറ്റം 
ചെയ്യുകയുണ്ടായി. യുദ്ധത്തിന്റെ കെടുതികള്‍ 'ബ്രഹ്മസ്വവും' 
“ദേവസ്വ'വുമായ വസ്തുവകകളെ ബാധിക്കുകയില്ലെന്നും 
നികുതിയില്‍നിന്നൊഴിയാമെന്നും കരുതിയാണ്‌ അവര്‍ 
അങ്ങനെ ചെയ്തത്‌. ഈ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ കേരളത്തില്‍ 
ജന്മിസമ്പ്രദായം രൂപംകൊണ്ടതും ചില നമ്പൂതിരിമാര്‍ 
അസാമാന്യസ്വാധീനശക്തിയുള്ള വന്‍കിട 
ജന്മികളായിത്തീര്‍ന്നതും. 

മക്കത്തായത്തിന്റെ കാലക്രമേണയുള്ള തിരോധാനവും 
മരുമക്കത്തായത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവവുമാണ്‌ ചോള- 


ചേരയുദ്ധത്തിന്റെ പ്രധാനപ്പെട്ട മറ്റൊരു ഫലം. കേരളത്തില്‍ 
പണ്ടുപണ്ടേയുള്ള ദായക്രമം മരുമക്കത്തായമാണെന്നും 
പ്രാചീനകേരളത്തില്‍ ഒരിക്കലും മക്കത്തായം 
നടപ്പിലുണ്ടായിരുന്നില്ലെന്നും ഗതാനുഗതമായ ഒരു ധാരണയുണ്ട്‌. 
ഇതു ശരിയല്ല. പ്രാചീനകാലത്തു കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള 
സഞ്ചാരികളോ ഭൂമിശാസ്ത്രകാരന്മാരോ 13-ം ശതകംവരെ 
ഇവിടെ മരുമക്കത്തായം നിലവിലുണ്ടായിരുന്നതായി 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടില്ല. ഫ്രിയാര്‍ ജോര്‍ഡനസ്സാണ്(1324) 
കേരളത്തില്‍ മരുമക്കത്തായമുള്ളതായി പറയുന്ന ആദ്യത്തെ 
വിദേശസന്ദര്‍ശകന്‍. അദ്ദേഹത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ കേരളത്തില്‍ 
വന്നിട്ടുള്ള മറ്റു സഞ്ചാരികളും തങ്ങളുടെ വിവരണങ്ങളില്‍ 
ഇതിനെക്കുറിച്ചു സൂചിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. കേരളത്തില്‍ നേരത്തെ 
നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന മക്കത്തായത്തിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ പിന്നീടു 
നടപ്പിലായതാണ്‌ മരുമക്കത്തായമെന്ന്‌ വിദേശലേഖകന്മാരുടെ 
ഈ വിവരണങ്ങളിലെ തെളിവുകള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 11-ാം 
ശതകത്തില്‍ ചോള-ചേരയുദ്ധം ഉളവാക്കിയ അസാധാരണ 
പരിതഃസ്ഥിതിയിലാണ്‌ കേരളത്തില്‍ മക്കത്തായം ക്രമേണ 
ക്ഷയിച്ച മരുമക്കത്തായം നിലവില്‍ വന്നതെന്നു കരുതാം. ആ 
യുദ്ധകാലത്ത്‌ നമ്പൂതിരി ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു രാഷ്ട്രീയമായും 
മതപരമായും കൈവന്ന പ്രാമാണ്യവും ജന്മിമാരെന്ന നിലയില്‍ 


അവര്‍ക്കു ലഭിച്ച വമ്പിച്ച സാമ്പത്തികാധികാരവും 
ചോളാക്രമണത്തെ നേരിടാനേര്‍പ്പെടുത്തിയ 
നിര്‍ബ്ദന്ധിതസൈനികപരിശീലനവും ചാവേര്‍പ്പടയുടെ 


രൂപവത്കരണവും നമ്പൂതിരിമാരുടെ 'സംബന്ധ്‌മേര്‍പ്പാടും 
ആണ്‌ എ.ഡി. 11ഠാം ശതകത്തില്‍ കേരളത്തിലെ ജനങ്ങളെ 
മരുമക്കത്തായം സ്വീകരിക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിച്ച മുഖ്യസാഹചര്യങ്ങള്‍. 

ചോള-ചേരയുദ്ധം കേരളത്തിന്റെ വിദേശബന്ധങ്ങളെ 
വിച്ചേദിക്കുകയും തത്ഫലമായി 
വിദേശവാണിജ്യത്തില്‍നിന്നുണ്ടായിരുന്ന വരവു കുറയുകയും 
ചെയ്തു. നേരത്തെ വിദേശവാണിജ്യത്തിലും വ്യാപാരത്തിലും 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന പലരും രാജ്യത്തിന്റെ പ്രതിരോധത്തില്‍ 
ചേരുകയുണ്ടായി. തന്നിമിത്തം, കുലശേഖരഭരണത്തിന്റെ 
പൂര്‍വൃഘട്ടത്തിലുണ്ടായിരുന്ന സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധി ഇപ്പോള്‍ ഒരു 
പഴയകഥയായിത്തീര്‍ന്നു. നീണ്ടുനിന്ന്‌ 
ചോളചേരസംഘട്ടനത്തിനിടയ്ക്ക്‌ കേരളത്തിലെ 
സമൂഹഘടനയും പൂര്‍വ്വാധികം സങ്കീര്‍ണ്ണമായിത്തിര്‍ന്നു. ജൈന- 
ബഈദ്ധമതങ്ങള്‍ കേരളത്തില്‍നിന്നു മറയുകയും 
ഹിന്ദുസമുദായം ജാതികളുടെയും ഉപജാതികളുടെയും 
അടിസ്ഥാനത്തില്‍ സംഘടിപ്പിക്കപ്പെടുകയുംചെയ്തു. 
ബ്രാഹ്മണമേധാവിത്വത്തിന്റേതായ പുതിയയുഗം ആരംഭിച്ചു. 


ഇതോടെ, പൂര്‍വ്വകാലത്ത്‌ രാജ്യത്തെ ഒന്നിച്ചു നിര്‍ത്തിയിരുന്ന 
ആഭ്യന്തരൈകൃത്തിന്റെയും കെട്ടുറപ്പിന്റെയും ബന്ധങ്ങള്‍ 
അറ്റുപോകാന്‍ ഇടയായി; തല്‍സ്ഥാനത്തു ഭിന്നതയും 
ശൈഥില്യവും പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട. 

മുകളില്‍ പറഞ്ഞ സാമൂഹിക 
സാമ്പത്തികവ്യതിയാനങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ 11-ം ശതകത്തില്‍ 
കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയൈക്യം തകരുകയും ചെയ്തു. 
മുമ്പിലത്തെ രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ കുലശേഖരന്മാരുടെ 
കേന്ദ്രീകൃതഭരണത്തില്‍ കേരളം സമാനഭാവമായ ഒരൊറ്റ 
സാമ്മാജ്യമായിരുന്നു. അന്ന്‌ കേന്ദ്രഭരണത്തിന്റെ സുശക്തമായ 
നിയന്ത്രണത്തിലാണ്‌ നാടുവാഴികള്‍ ഭരണം നടത്തിയിരുന്നത്‌. 
ഏതായാലും യുദ്ധംമൂലം നിലവില്‍വന്ന അസാധാരണ 
സ്ഥിതിഗതികളില്‍, 11റാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ കേന്ദ്രാധികാരം 
ദുര്‍ബ്ബലമാവുകയും ശിഥിലീകരണപ്രവണതകള്‍ 
വളര്‍ന്നുവരികയും ചെയ്തു. ഈ സാഹചര്യം നാടുവാഴികള്‍ക്കു 
സ്വന്തം സ്വാതന്ത്ര്യം ഉറപ്പിച്ചെടുക്കാന്‍ അനുകൂലമായിരുന്നു. 
ആകയാല്‍ കുലശേഖരഭരണത്തിന്റെ ഉത്തരഘട്ടത്തില്‍ ഒട്ടേറെ 
ചെറുകിടരാജ്യങ്ങള്‍ കേരളത്തിലെങ്ങും 
ഉയര്‍ന്നുവരികയുണ്ടായി. 11-ാം ശതകത്തില്‍ രാഷ്ട്രീയവും 
സാമൂഹികവുമായി സംഭവിച്ച ദൂരവ്യാപകമായ ഈ മാറ്റങ്ങള്‍ 
വരാനിരിക്കുന്ന നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ കേരളചരിത്രത്തിന്റെ ഗതിയെ 
സാരമായി ബാധിച്ചു. 


" 27൮. 11ധണസ്൩ 'ഖാ17, 1൩൨൮൦൩ 11ബ്ളം, 2. 72. 


അദ്ധ്യായം പതിനൊന്ന്‌ 


വേണാട്‌ 1314 വരെ 


കേ രളത്തിലെ കുലശേഖരസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ 
അസ്തമയത്തോടുകൂടിയാണ്‌ ഏ.ഡി. 125൦ ശതകത്തില്‍ 
വേണാട്‌ രാഷ്ട്രീയമായി പ്രാമാണ്യം നേടുന്നത്‌. 8-ഠം ശതകം 
മുതലുള്ള പാണ്ഡ്യശാസനങ്ങളില്‍ വേണാടിനെക്കുറിച്ച്‌ 
അങ്ങിങ്ങു സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. സംഘസാഹിത്യത്തിലോ 
അനന്തരകൃതികളിലോവേണാടിനെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നതേയില്ല. 
നാലുമുതല്‍ എട്ടുവരെയുള്ള നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ വേണാടു 
ഭരിച്ചിരുന്നു എന്നു പറയപ്പെടുന്ന ചില രാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ച്‌ 
പി. ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ചരിത്രത്തില്‍ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. വേണാട്ടുസ്വരൂപം, തിരുവിതാം 


കോടുസ്വരൂപം, ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍സ്വരൂപം, ചിറവാസ്വരൂപം, 
ദേശിങ്ങനാട്ടുസ്വരൂപം എന്നിങ്ങനെ വ്യത്യസ്തമായ 
അഞ്ചുപേരുകളില്‍ പൊതുവെ അറിയപ്പെടുന്ന 
വേണാടുരാജവംശം ഈ ദീര്‍ഘകാലത്തിനുള്ളില്‍ പല 
സ്ഥലങ്ങളില്‍ വാസ മുറപ്പിച്ചിരുന്നതായും അദ്ദേഹം 
പറയുന്നുണ്ട്‌. അനന്തരകാലത്തു നടന്ന 


ചരിത്രഗവേഷണങ്ങളുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ ഈ അഭിപ്രായം 
അസാധുവാണെന്നു തെളിയിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

9ാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭം വരെ തിരുവനന്തപുരവും 
അതിനു തെക്കുള്ള പ്രദേശങ്ങളും ആയ്‌ രാജ്യത്തില്‍ 
ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 14-ാം ശതകം വരെ തിരുവിതാംകോട്ട്‌ ഒരു 
രാജാവോ രാജകുടുംബമോ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 9-ാം ശതകത്തില്‍ 
കൊല്ലം ആസ്ഥാനമാക്കി കൊല്ലത്തിനും തിരുവനന്തപുരത്തിനും 
ഇടയ്ക്കു സ്ഥിതിചെയ്തിരുന്ന ഒരു ചെറുകിടരാജ്യം 
മാത്രമായിരുന്നു വേണാട്‌. അത്‌ ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ ഏറ്റവും 
തെക്കേ അറ്റത്തെ നാടും അതിന്റെ ഭരണാധികാരി, 
മഹോദയപുരത്തെ പെരുമാളിന്റെ സാമന്തനും ആയിരുന്നു. 
12-5൦ ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ മാത്രമേ വേണാടിനു 
സ്വതന്ത്രപദവി കൈവരുന്നുള്ളു. അന്നു വേണാടുരാജവംശം 
കീഴ്പേരൂര്‍സ്വരൂപത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയായിരുന്നു. ആ 


നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ തൃപ്പാപ്പൂര്‍ താമസമാക്കിയിരുന്ന 
ആയ്‌ രാജവംശത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയും ആതന്‍തുരുത്തി 
ആസ്ഥാനമാക്കിയിരുന്ന മറ്റൊരു ശാഖയും (ചിറവാ) 
വേണാട്ടുരാജവംശത്തില്‍ ലയിച്ചു. ഈ ലയനത്തോടുകൂടി 
വേണാട്ടിലെ പ്രധാന രാജാവ്‌ 'ചിറവാമൂപ്പനെന്നും യുവരാജാവ്‌ 
“തൃപ്പാപ്പൂര്‍ മൂപ്പനെന്നും വിളിക്കപ്പെട്ടുപോന്നു. ചിറവാമൂപ്പന്‍ 
കൊല്ലത്തു പനങ്കാവില്‍ കൊട്ടാരത്തില്‍ വാണ്‌ രാജ്യഭരണം 
നടത്തി. ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍മൂപ്പന്‍ തിരുവനന്തപുരത്തിന്‌ 9 മൈല്‍ 


വടക്കുള്ള തൃപ്പാപ്പൂര്‍ പാര്‍ത്തുകൊണ്ട്‌ പഴയ 
'കോയിലധികാരികള്‍' എന്ന പോലെ 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിന്റെയും വേണാട്ടിലെ മറ്റു 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ നിര്‍വഹിച്ചുപോന്നു. 
വേണാടു രാജവംശം പലതായി വിഭജിക്കപ്പെട്ട 
അനന്തരകാലചരിത്രം 'ചെറുകിടരാജ്യങ്ങള്‍' എന്ന 


അദ്ധ്യായത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


ആദ്യകാലചരിത്രം 

വിശ്വാസയോഗ്യമായ ചരിത്രരേഖകള്‍കൊണ്ട്‌ അല്പമെങ്കിലും 
നമുക്കറിയാവുന്ന വേണാട്ടിലെ ആദ്യത്തെ ഭരണാധികാരി 
അയ്യനടികള്‍ തിരുവടികള്‍ ആണ്‌. എ.ഡി. 849-ല്‍ 
(സ്ഥാണുരവിവര്‍മ്മ കുലശേഖരന്റെ 5-ാം ഭരണ വര്‍ഷത്തില്‍) 
കൊല്ലത്തെ തരിസാപ്പള്ളിക്ക്‌ എഴുതിക്കൊടുത്ത ചെപ്പേടു 
കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം കേരളചരിത്രത്തില്‍ ചിരപ്രതിഷ്ഠ 
നേടിയിരിക്കുന്നു. രാജ്യത്തെ ഉദ്യോഗസ്ഥപ്രഭുക്കന്മാരുടെയും 
അഞ്ചുവണ്ണം, മണിഗ്രാമം എന്നീ സംഘടനകളുടെ 
പ്രതിനിധികളുടെയും സാന്നിദ്ധ്യത്തിലാണ്‌ അയ്യനടികള്‍ ഈ 
കരണം ചമച്ചത്‌. മരുവാന്‍ സഹീര്‍ ഈശോ 
കുരക്കേണിക്കൊല്ലത്ത്‌ ഒരു പള്ളിയും 'നകര' 
(വാണിജ്യസങ്കേതം)വും നിര്‍മ്മിച്ചതായും വേണാടു വാഴുന്ന 
അയ്യനടികള്‍ തൊഴിലാളികളുള്‍പ്പെടെ ഒരു പ്രദേശവും ഒട്ടേറെ 
അവകാശാധികാരങ്ങളും ആ പള്ളിക്കും 'നകര'ത്തിനും 
ചാര്‍ത്തിക്കൊടുത്തതായും ആ ശാസനത്തില്‍ 
രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. 

ശാസനങ്ങളിലൂടെ നമുക്കറിയാവുന്ന വേണാടിന്റെ അടുത്ത 
ഭരണാധികാരി ശ്രീവല്ലഭന്‍കോതയാണ്‌. എ.ഡി. 974-ലെ (കൊല്ലം 
149) മാമ്പള്ളിപ്പട്ടയവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌ ഇദ്ദേഹം 
അറിയപ്പെടുന്നത്‌. ഒരു സ്വാകര്യവ്യക്തി ഒട്ടേറെ മാന്യന്മാരുടെ 
സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ ചെങ്ങന്നൂര്‍ക്ഷേത്രത്തിലേക്കു കുറെ ഭൂമി 
ദാനംചെയ്യുന്നതാണ്‌ പട്ടയത്തിന്റെ ഉള്ളടക്കം. 
ദാനാവസരത്തില്‍ ശ്രീവല്ലഭന്‍കോതയും സന്നിഹിതനായിരുന്നു. 


ചില ശിലാരേഖകളിലും ഇദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശം 
കാണാം. 


ശ്രീവല്ലഭന്‍കോതയ്ക്കുശേഷം ഭരണമേറ്റത്‌ 
ഗോവര്‍ദ്ധനമാര്‍ത്താണ്ഡനായിരുന്നു. എ.ഡി. 10൦ 
ശതകത്തിന്റെ അന്ത്യപാദവും 11-ാം ശതകത്തിന്റെ 


ആരംഭവുമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണകാലം. തൃക്കൊടിത്താനം 
ക്ഷേത്രത്തിലെ ഒരു ശാസനത്തില്‍, ആ ക്ഷേത്രത്തില്‍ 
ഉത്തിരോത്സവം നടത്തുന്നതിന്‌ ശ്രീവല്ലഭന്‍കോത കുറെ 
സ്ഥാലം ദാനംചെയ്തതായും ഗോവര്‍ദ്ധന മാര്‍ത്താണ്ഡന്‍ 
അതിന്റെ നടത്തിപ്പിനുവേണ്ട ഏര്‍പ്പാടുകള്‍ ചെയ്തതായും 


പറയുന്നു. അയല്‍നാടായ നന്റുഴൈനാട്ടിലും 
ഗോവര്‍ദ്ധനമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍ ഭരണപരമായ 
നിയന്ത്രണാധികാരമുണ്ടായിരുന്നു. ഭാസ്കരരവിവര്‍മ്മയുടെ 
ജൂതശാസനത്തില്‍ (എ.ഡി. 1000) സാക്ഷിനില്ക്കുന്ന 
വേണാട്ടുരാജാവ്‌ ഇദ്ദേഹമാണ്‌. 
ചോളാക്രമണകാരികള്‍ക്കെതിരായ യുദ്ധത്തില്‍ 


ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമനെ ഗോവര്‍ദ്ധനമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍ 
കാര്യമായി സഹായിച്ചിരുന്നു. ആ യുദ്ധത്തിലായിരിക്കണം 
ഇദ്ദേഹം മരിച്ചത്‌. 


വേണാട്‌ സ്വതന്ത്രരാജ്യമായിത്തീരുന്നു 
11൦ ശതകത്തില്‍ ആരൊക്കെയാണ്‌ വേണാട്‌ വാണതെന്ന്‌ 
അറിയാന്‍ തരമില്ല. ചോള-ചേരയുദ്ധത്തിന്റേതായ ആ 
കാലഘട്ടത്തില്‍ വേണാട്‌ അതിഭയങ്കരമായ 
ചോളാക്രമണത്തിനും ഇരയായി. ഏ.ഡി. 1026-ല്‍ കുലോത്തുംഗ 
ചോളന്റെ സൈന്യം കൊല്ലംനഗരം നശിപ്പിച്ചു. അതേസമയത്ത്‌ 
ചേരതല സ്ഥാനമായ മഹോദയപുരം ചോളന്മാര്‍ ചുട്ടെരിച്ചു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ രാമവര്‍മ്മകു ലശേഖരന്‍ മുന്നേറുന്ന 
ചോളസൈന്യത്തെ അടിച്ചുതുരത്താന്‍ 
സാഹസികമായുറച്ചുകൊണ്ട്‌ ഒരു വലിയ സൈന്യവുമായി 
തെക്കോട്ടു നീങ്ങി. അദ്ദേഹം കൊല്ലത്ത്‌ ആസ്ഥാനമുറപ്പിച്ച്‌ 
ചോളന്മാര്‍ക്കെതിരായുള്ള പടനീക്കത്തിനു നേതൃത്വം നല്കി. 
നേരത്തെ പറഞ്ഞതുപോലെ ചോളസൈസന്യം 
തോല്ലിക്കപ്പെടുകയും നാഞ്ചിനാട്ടുപ്രദേശങ്ങള്‍ പാണ്ഡ്യരുടെ 
നിയന്ത്രണ ത്തില്‍ ഉപേക്ഷിച്ചിട്ട്‌ ചോളർ അവിടെനിന്നും 
പിന്‍വാങ്ങുകയും ചെയ്തു. രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ തുടര്‍ന്നു 
കൊല്ലത്തുതന്നെ താമസിക്കുകയും കുറെക്കാലത്തേക്ക്‌ 
രാജ്യകാര്യങ്ങള്‍ നോക്കുകയുംചെയ്തു. ഉരാളരായ 
നമ്പൂതിരിമാരോട്‌ അപരാധമേതോ പ്രവര്‍ത്തിച്ചെന്നപേരില്‍ 
അവര്‍ അദ്ദേഹത്തെക്കൊണ്ട്‌ കൊല്ലത്തെ 


രാമേശ്വരക്ഷേത്രത്തിലേക്കു കുറെ ഭൂമി പ്രായശ്ചിത്തം 
നല്‍കിച്ചതായി ആ ക്ഷേത്രത്തിലെ ഒരു ശാസനത്തില്‍ (എ.ഡി. 
1102) പറയുന്നു. ഇതാദ്യമായിട്ടാണ്‌ നമ്പൂതിരിജന്മിമാരുടെ 
ആജഞ്ഞയ്ക്കു വഴങ്ങാന്‍ കേരളത്തിലെ ഒരു രാജാവു 
നിര്‍ബന്ധിതനാകുന്നത്‌. രാജ്യകാര്യങ്ങളില്‍ അധികാരം 
ചെലുത്തുമാറ്‌ ബ്രാഹ്മണസമുദായത്തിനു കൈവന്ന 
അധ്യഷ്യമായ സ്വാധീനശക്തിയെ വെളിപ്പെടുത്തുന്ന ഈ 
സംഭവത്തിന്‌ ചരിത്രപരമായി വലിയ പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. 


രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ അനന്തരജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
നമുക്കു വിവരമൊന്നുമില്ല. അദ്ദേഹം പൂുത്രനുവേണ്ടി 


സിംഹാസനം ഒഴിഞ്ഞുകൊടുത്തിട്ട്‌ പൊതുജീവിതത്തില്‍നിന്നും 
വിരമിച്ചിരിക്കണം. വേണാട്ടുരാജവംശത്തിന്റെ സ്ഥാപകനായ 
കുലശേഖരന്‍ ഇരണിയല്‍കൊട്ടാരത്തില്‍വച്ചു 
ചരമമടഞ്ഞതായി ഇരണിയല്‍ പ്രദേശങ്ങളില്‍ ഒരു 
ഐതിഹ്യമുണ്ട്‌. ഈ ഐതിഹ്യത്തിലെ കുലശേഖരന്‍ 
രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ ആയിരിക്കാം. ഒരു സ്വതന്ത്രരാജ്യമെന്ന 
നിലയില്‍ വേണാടിന്റെ ചരിത്രം ആരംഭിക്കുന്നത്‌ രാമവര്‍മ്മ 


കുലശേഖരന്‍മുതലാണ്‌. ആകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
വേണാട്ടുരാജവംശത്തിന്റെ സ്ഥാപകനായി കരുതാം. 
മഹോദയപുരചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെ കുലശേഖരന്‍ അഥവാ 
കുലശേഖരപ്പെരുമാള്‍ എന്ന ബിരുദം രാമവര്‍മ്മ 


കുലശേഖരനുശേഷം വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ സ്വീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവായിരുന്ന ശ്രീചിത്തിരതിരുനാള്‍ 
ബാലരാമവര്‍മ്മയാണ്‌ (1931-1949) ആ ബിരുദം അവസാനമായി 
ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. 


രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരനെ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ വേണാടിന്റെ 
സിംഹാസനത്തില്‍ വന്നത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 


മകനായിരിക്കാനിടയുള്ള കോതവര്‍മ്മയാണ്‌ (എ. ഡി. 
1102-125). കോട്ടാറും നാഞ്ചിനാടിന്റെ സമീപപ്രദേശങ്ങളും 
പാണ്ഡ്യരുടെ കൈയില്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുത്തു രാജ്യം 
വിപുലമാക്കിയ വേണാട്ടു രാജാവ്‌ കോതവര്‍മ്മയാകാന്‍ 
സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിന്‌ കേരളവര്‍മ്മ, രവിവര്‍മ്മ, 
ആദിത്യവർമ്മ, മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ എന്നിങ്ങനെ നാലു 
പുത്രന്മാരുണ്ടായിരുന്നു. ഈ നാലുപേരും ഒന്നിനുപുറകെ 
ഒന്നായി വേണാടു വാണു. * 

വീരകേരളവര്‍മ്മ എന്നുകൂടി പേരുള്ള കോതകേരളവര്‍മ്മ 
(എ.ഡി. 1125 -1155) ഒരു മികച്ച ഭരണാധികാരിയായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹം തിരുവനന്തപുരം പത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിന്റെ 
പുനര്‍നിര്‍മ്മാണം നിര്‍വഹിച്ചു. കോതകേരളവര്‍മ്മ 
ശുചീന്ദ്രംക്ഷേത്രത്തിനു ഭൂമി ദാനംചെയ്യുകയും ശുചീന്ദ്രത്തിന്‌ 


'വീരകേരളചതുര്‍വേദിമംഗലം' എന്നു പേരിടുകയും ചെയ്തു. 
അദ്ദേഹം ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രത്തിനു നല്കിയ ഭൂമി കക്കാട്‌, 
തെന്‍വള നല്ലൂര്‍, തെക്കന്‍പുത്തുര്‍ എന്നിങ്ങനെ നാഞ്ചിനാട്ടിലെ 
പല ഗ്രാമങ്ങളിലായിരുന്നു. 12ാം ശതകത്തിന്റെ 
മദ്ധ്യകാലംതൊട്ടെങ്കിലും പഴയ തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
പ്രദേശങ്ങളില്‍ വേണാട്‌ ആധിപത്യം സ്ഥാപിച്ചിരുന്നു എന്നതിനു 


തെളിവാണിത്‌. വീരകേരളന്‍ എന്ന പേരുള്ള 31] 
വെള്ളിനാണയങ്ങള്‍ തിരുനല്‍വേലി ജില്ലയിലെ 
വൈകൈക്കുളത്തുനിന്നു കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ളത്‌ ഈ 


രാജാവിന്റേതാണെന്നു വിശ്വസിക്കാം ” . 

അടുത്തതായി നാടുവാണ വീരരവിവര്‍മ്മ (എ.ഡി. 155-1162) 
സുശക്തനായ ഒരു രാജാവായിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കീഴില്‍ 
രാജ്യത്തിലെ ഭരണ സമ്പ്രദായം സുശക്തവും 
കാര്യക്ഷമവുമായി. ഇക്കാലത്ത്‌ ഗ്രാമക്കൂട്ടങ്ങള്‍ സജീവമായി 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും രാജാവ്‌ അവയ്ക്കു ഭരണപദ്ധതിയില്‍ ഒരു 
നല്ല സ്ഥാനം അനുവദിക്കുകയുംചെയ്തു. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാലത്തും നാഞ്ചിനാട്‌ വേണാടിന്റെ ആധിപത്യത്തിലായിരുന്നു. 


വീരരവിവര്‍മ്മയെ പിന്തുടര്‍ന്നു ഭരണമേറ്റ 
ആദിത്യവര്‍മ്മയെക്കുറിച്ച്‌ കിളിമാനൂര്‍ ശാസനത്തില്‍ 
പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം 165 മുതല്‍ 1175 വരെ നാടുവാണു. 

ആദിത്യവര്‍മ്മയുടെ അനന്തരഗാമിയായ 
ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ (175 -1 195) നല്ലൊരു 


ഭരണാധികാരിയെന്ന നിലയില്‍ പ്രശസ്തിനേടി. ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ 
ഭരണത്തിന്‌ അദ്ദേഹം ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ വ്യവസ്ഥകളെയും 


ക്ഷേത്രോദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്ക്‌ നിശ്ചയിച്ചുകൊടുത്ത 
പ്രവര്‍ത്തനാധികാരത്തെയും കുറിച്ച്‌ കൊല്ലൂര്‍മഠം 
ശാസനത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 


ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ആശ്രിതനായ ആതിച്ചുരാമന്‍ 
ശ്രീപത്മനാഭക്ഷേത്രത്തിലെ തിരുവാമ്പാടിക്കോവിലില്‍ ഒരു 
വെള്ളിത്തുടി കാണിക്കവെച്ചതായി കൊല്ലം 359-ലെ (എ.ഡി. 


1183) ഗോശാലാശാസനത്തില്‍ അഥവാ 
തിരുവാമ്പാടിശാസനത്തില്‍ പറയുന്നു. ഇക്കാലത്ത്‌ 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ സഭയ്ക്ക്‌ അഥവാ 


ഈരാളരുടെ സമിതിക്ക്‌ സ്വന്തമായൊരു സമഞ്ജിതന്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നതായും ക്ഷേത്രഭരണത്തെ സംബന്ധിച്ച പ്രധാന 
കാര്യങ്ങള്‍ ആലോചിച്ചു തീരുമാനിക്കാന്‍ സഭ കൂടക്കൂടെ 
കൂടാറുണ്ടായിരുന്നതായും മേല്‍പറഞ്ഞ ശാസനം കൊണ്ടു 
കാണാം. ഈ സഭയുടെ രൂപാന്തരമായിരിക്കണം 
പില്‍ക്കാലത്തെ എട്ടരയോഗം. സഭയുടെ യോഗങ്ങളില്‍ 
ആദ്ധ്യക്ഷ്യം വഹിക്കാന്‍ 'സ്വാമിയാരെ' ഏര്‍പ്പെടുത്തുന്നതും 


ഇക്കാലത്താണ്‌. ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ 
വേണാടും പാണ്ഡ്യരാജ്യവും തമ്മില്‍ അടുത്ത ബന്ധം 
പുലര്‍ത്തിയിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രി ത്രിഭുവനദേവിയെ 
പാണ്ഡ്യരാജാവായ ശ്രീവല്ലഭന്‍ വിവാഹം കഴിച്ചു. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാലത്താണ്‌ പന്തളം-പൂഞ്ഞാര്‍ രാജവംശങ്ങള്‍ 
പാണ്ഡ്യരാജ്യത്തുനിന്നു കേരളത്തില്‍വന്ന 
നാടുവാഴികളായതെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. 

വെള്ളായണിശാസനത്തില്‍ പറയുന്ന വീരരാമവര്‍മ്മയാണ്‌ 
(195-1205) ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ അനന്തരഗാമി. 
മണികണ്ഠരാമവര്‍മ്മയെന്നും ഇദ്ദേഹത്തിനു പേരുണ്ടായിരുന്നു. 
വേണാട്ടിലെ സാമൂഹികവും രാഷ്ട്രീയവുമായ സംവിധാനത്തില്‍ 
'അറുനൂറ്റുവരു'ടെ പ്രവര്‍ത്തനത്തിനുണ്ടായിരുന്ന 
സ്ഥാനത്തെക്കുറിച്ച്‌ വെള്ളായണി ശാസനത്തില്‍ (196)നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. 

ദേവധരന്‍കേരളവര്‍മ്മ എന്നുകൂടി പേരുണ്ടായിരുന്ന 
വീരരാമകേരള വര്‍മ്മയാണ്‌ (1205-1215) അടുത്ത 
വേണാട്ടുരാജാവ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണ കാലത്തു പുതിയ 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയും ക്ഷേത്രഭരണത്തിന്‌ പ്രത്യേക 
നിയമങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. വീരളത്തെയും (വീര 
കേരളപുരി) കഠിനംകുളത്തെയും ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാലത്താണ്‌ പണികഴിപ്പിച്ചത്‌. 


രവികേരളവര്‍മ്മയാണ്‌ (1215-1240) 
വീരരാമകേരളവര്‍മ്മയുടെ അനന്തരഗാമി. 
കണ്ടിയൂര്‍ശാസനവും (1281) മണലിക്കരശാസനവും (1236) 
ഇദ്ദേഹത്തെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. രവികേരളവര്‍മ്മയുടെ 
നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം, ഓടനാട്ടുരാജാവ്‌ രാമകോതവര്‍മ്മ 
കണ്ടിയൂര്‍ക്ഷേത്രം പുതുക്കിപ്പണിയിക്കുന്നതാണ്‌ 


കണ്ടിയൂര്‍ശാസനത്തിന്റെ ഉള്ളടക്കം. ഓടനാട്‌ ഇക്കാലത്തു 
വേണാട്ടുരാജാവിന്റെ ആധിപത്യം അംഗീകരിച്ചിരുന്നതായി ഈ 
ശാസനത്തില്‍നിന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. രവികേരളവര്‍മ്മയ്ക്ക്‌ 
സാധാരണ ജനങ്ങളുടെ ക്ഷേമത്തിലുണ്ടായിരുന്ന അതിയായ 
താത്പര്യത്തിനു തെളിവാണ്‌ മണലിക്കരശാസനം. കുടിയാന്മാര്‍ 
കൊടുക്കേണ്ട നികുതിയുടെ നിരക്കു വ്യവസ്ഥചെയ്യുന്ന 
പ്രസ്തുത ശാസനം, വിളവു മോശമാകുന്ന കാലത്തു കരം 
ഇളവുചെയ്തതുകൊടുക്കേണ്ടതാണെന്നും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. 


ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രത്തിന്റെയും പത്മനാഭ 
സ്വാമിക്ഷേത്രത്തിന്റെയും കാര്യത്തില്‍ സവിശേഷമായ 
ശ്രദ്ധചെലുത്തിയിരുന്നു ഇദ്ദേഹം. ശുചീന്ദ്രത്തെ പ്രധാന 
ക്ഷേത്രത്തിനു വെളിയില്‍ ആദ്യമായി നിര്‍മ്മിക്കുന്ന 


സുബ്രഹ്മണ്യന്‍കോവില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാര്യ ഉണ്ണിയച്ചിയാണ്‌ 


പണികഴിപ്പിച്ചത്‌. രവികേരളവര്‍മ്മയുടെ കാലംമുതല്‍ 
നാഞ്ചിനാട്ടെ ക്ഷേത്രങ്ങളിലെ പൂജാദികള്‍ക്കു 
മലയാളബ്രാഹ്മണരെ ഏര്‍പ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. 
പത്മനാഭമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയാണ്‌ (1240-1253) അടുത്ത 
വേണാട്ടുരാജാവ്‌. ജടാവര്‍മ്മന്‍ സുന്ദരപാണ്ഡ്യന്‍ (1251-1268) 


എന്ന പരാക്രമശാലിയായ പാണ്ഡ്യരാജാവിന്റെ 
സമകാലികനായിരുന്നു ഇദ്ദേഹം. 1265-ല്‍ മരിച്ച 
വിക്രമപാണ്ഡ്യനാല്‍ വധിക്കപ്പെട്ട വേണാട്ടുരാജാവ്‌ 


പത്മനാഭമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയായിരിക്കാം. 
1253 മുതല്‍ 1299 വരെയുള്ള വേണാടിന്റെ ചരിത്രം 


അവ്യക്തമാണ്‌. ജടാവര്‍മ്മന്‍ സുന്ദരപാണ്ഡ്യന്റെയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനന്തരഗാമിയായ മാറവര്‍മ്മന്‍ 
കുലശേഖരന്റെയും (1268-1310) ശാസനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌, 
അക്കാലത്ത്‌ വേണാടിന്റെമേല്‍ പാണ്ഡ്യാധിപത്യം 


നിലനിന്നിരുന്നതായി കാണാം. തിരുനല്‍വേലിജില്ലയില്‍നിന്നു 
ലഭിച്ച ചില രേഖകളില്‍, മാറവര്‍മ്മന്‍ കുലശേഖരനെ 
“ചേരനൈവെന്റ്‌ “കൊല്ലം കൊണ്ട്‌ എന്നിങ്ങനെ 
വിശേഷിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌, ആ കാലഘട്ടത്തില്‍ പാണ്ഡ്യര്‍ 
വേണാടിനെ ആക്രമിച്ചതായും കൊല്ലം പിടിച്ചതായും കരുതാം. 
ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രശസ്തനായ രാജാവ്‌ 
ജയസിംഹനായിരുന്നു. ഇദ്ദേഹത്തില്‍നിന്നാണ്‌ കൊല്ലത്തിനും 
സമീപപ്രദേശങ്ങള്‍ക്കും ജയസിംഹനാട്‌ അഥവാ ദേശിങ്ങനാട്‌ 
എന്നു പേരുണ്ടായത്‌. ജയസിംഹന്റെ മരണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രന്മാരും ഭാഗിനേയന്മാരും തമ്മില്‍ ഒരു 
ആഭ്യന്തരയുദ്ധമുണ്ടായി. ജയസിംഹന്‍ റാണി ഉമാദേവിയില്‍ 
ജനിച്ച രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരനാണ്‌ ആ യുദ്ധത്തില്‍ ജയിച്ചത്‌. 
മക്കത്തായമനുസരിച്ച്‌ വേണാട്ടില്‍ ഭരണാധികാരമേറ്റ 
അവസാനത്തെ രാജാവ്‌ രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരനാണ്‌. 


രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ (1299-1314) 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 1299-ല്‍ വേണാട്ടുരാജാവായി. 
അദ്ദേഹം 1310-ല്‍ മാറ വര്‍മ്മന്‍ കുലശേഖരന്‍ 
മരിക്കുന്നതുവരെ, പാണ്ഡ്യരാജാവിന്റെ സാമന്തനായിരുന്നു. 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ മാറവര്‍മ്മ എന്ന പാണ്ഡ്യബിരുദം തന്റെ 
പേരിനോടു ചേര്‍ത്തിരുന്നതായി തിരുവനന്തപുരം 
ശാസനത്തില്‍ കാണുന്നത്‌ ഇതിനു തെളിവാണ്‌. എന്നാല്‍ 
അദ്ദേഹം മാറവര്‍മ്മന്‍ കുലശേഖരന്റെ മരണത്തിനുശേഷം 
പാണ്ഡ്യരാജ്യത്തിനുമേല്‍ ആധിപത്യം അവകാശപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 
രവിവര്‍മ്മ മാറവര്‍മ്മന്‍ കുലശേഖരന്റെ ഒരു മകളെ വിവാഹം 
ചെയ്തതാണ്‌ ഈ അവകാശ വാദത്തിനടിസ്ഥാനം. 


പാണ്ഡ്യന്മാരുടെ മേല്‍ക്കോയ്മ വലിച്ചെറിഞ്ഞതിനുശേഷം 
രവിവര്‍മ്മ 1310 തൊട്ടു തന്റെ ഭരണവര്‍ഷം കണക്കാക്കി. 
ആകയാല്‍, കലിവര്‍ഷം 4414-ലെ (എ.ഡി. 1313 ഡിസംബര്‍ 29) 
തിരുവതിശാസനം രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ 4-ം ഭരണ 
വര്‍ഷത്തിലേതാണ്‌. 

വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെ നീണ്ട നിരയില്‍ രവിവര്‍മ്മ 


കുലശേഖരന്‍ സമുജജ്വലനായുയര്‍ന്നുനില്‍ക്കുന്നു. ഒരു 
ജേതാവെന്ന നിലയില്‍ വിഖ്യാതനായ അദ്ദേഹം 'സംഗ്രാമധീരന്‍' 
എന്ന ബിരുദം സ്വീകരിച്ചു. രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 
ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ പല ഭാഗങ്ങളും ആക്രമിച്ചു 
കീഴ്പ്പെടുത്തുകയും വേണാടിനെ പ്രബലമായ ഒരു 
സൈനികശക്തിയായി ഉയര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു. 


പാണ്ഡ്യരാജ്യത്തില്‍ അന്നു നിലനിന്ന രാഷ്ട്രീയശൈഥില്യം 
കേരളത്തിനു വെളിയിലുള്ള നാടുകള്‍ കീഴടക്കുവാന്‍ 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ അനുകൂലമായ അവസരം നല്‍കി. മാറവര്‍മ്മന്‍ 
കുലശേഖരന്റെ പുത്രന്മാരായ സുന്ദരപാണ്ഡ്യനും 
വീരപാണ്ഡ്യനും തമ്മിലുള്ള അധികാരമത്സരവും 1311-ലെ 
മലിക്സ്‌ കാഫറിന്റെ ആക്രമണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ട 
അവ്യവസ്ഥയും രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ വിജയാഭിലാഷങ്ങളെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. ഇദ്ദേഹം ആഭ്യന്തരാസ്വാസ്ഥ്യങ്ങളാല്‍ 
നേരത്തെതന്നെ തകര്‍ന്നിരുന്ന പാണ്ഡ്യരാജ്യം ആക്രമിക്കുകയും 
വീരപാണ്ഡ്യന്റെ സൈന്യങ്ങളെ ദയനീയമായി 
തോല്ല്പിക്കുകയുംചെയ്തു. രവിവര്‍മ്മ, 
പാണ്ഡ്യഭരണത്തിലായിരുന്ന പ്രദേശങ്ങളിലെല്ലാം വളരെ 
വൈകാതെ സ്വന്തം സാമ്മാജ്യാധിപത്യം ഉറപ്പിച്ചു. അദ്ദേഹം 1312- 
ല്‍ 46റാമത്തെ വയസ്സില്‍ ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ ചക്രവര്‍ത്തിയായി 
അഭിഷേകം നടത്തി. മധുരയില്‍വച്ചും കാഞ്ചീപുരത്തിവച്ചും 
കിരീടധാരണം നടന്നു. കിരീടധാരണത്തിനുശേഷവും അദ്ദേഹം 
ലൈജത്രയാത്ര തുടര്‍ന്നു. 1313 ഡിസംബറില്‍ തിരുവതിയില്‍ 
എത്തിയതിനുശേഷം 1314 ആദ്യമാണ്‌, അതായത്‌ ൧43൦ 
വയസ്സിലാണ്‌ രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ കാഞ്ചീപുരത്തു 
താമസിച്ചത്‌. 

രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ ആക്രമണങ്ങള്‍ക്കു വളരെ 
പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, ഈ വിജയങ്ങള്‍ 
നിലനിര്‍ത്താന്‍ അദ്ദേഹം ഇസ്ലാംമതത്തിനെതിരെ 
ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ സംരക്ഷണകൃത്യം ഏറ്റെടുത്തു. ഇസ്ലാം 
മതത്തിന്റെ മുന്നേറ്റത്താല്‍ ഹിന്ദുമതത്തിനുണ്ടാകാനിടയുള്ള 
ആപത്തിനെക്കുനിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിനു വ്യക്തമായ 
ബോധമുണ്ടായിരുന്നു. ഇസ്ലാംമതത്തിന്റെ കടന്നാക്രമണത്തെ 
തടയാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ദക്ഷിണേന്ത്യ മുഴുവന്‍ സ്വന്തം 


ആധിപത്യത്തില്‍ കൊണ്ടുവന്നത്‌. ചരിത്രപരമായ ഈ 
കര്‍ത്തവ്യനിര്‍വഹണത്തില്‍  ഹോയശാല ബല്ലാളന്റെയും 


വിജയനഗരചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെയും മുന്നോടിയായിരുന്നു 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍. ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ ഡോക്ടര്‍ എസ്‌. 
കൃഷ്ണസ്വാമി അയ്യങ്കാര്‍ ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. 
'രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ 


ഹൈന്ദവഭരണത്തിന്റെ സംരക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി തന്റെ 
ഭരണകാലത്തിന്റെ അന്തിമദശകം മുഴുവന്‍ സമരം ചെയ്യുകയും 
അതില്‍ പരാജയപ്പെട്ടു കഥാവിശേഷനാവുകയും 
ചെയ്തകയാല്‍, ആ ഭാരം വീരബല്ലാളന്‍ രണ്ടാമന്റെ ചുമലില്‍ 
വന്നുചേര്‍ന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പരാജയങ്ങളെ വകവയ്ക്കാതെ 
അനന്തരഗാമികള്‍ ആ പരിശ്രമം വിജയകരമായ 
പര്യവസാനത്തിലെത്തിക്കുകയും അത്‌ ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ 
ചരിത്രത്തില്‍ വിജയനഗര സാമ്രാജ്യം എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
ഹൈന്ദവ സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ സ്ഥാപനത്തില്‍ കലാശിക്കുകയും 
ചെയ്തു. 

ഒരു ജേതാവെന്ന നിലയില്‍ രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ തന്റെ 


താത്കാലികവിജയങ്ങളുടെ അവ്യക്തസ്മരണകള്‍മാത്രം 
അവശേഷിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ദക്ഷിണേന്ത്യയുടെ 
ചരിത്രചക്രവാളത്തില്‍ ഒരു കൊള്ളിമീന്‍പോലെ 


മിന്നിപ്പൊലിഞ്ഞു. എന്നാല്‍ മതത്തിന്റെയും കലകളുടെയും 
വാണിജ്യത്തിന്റെയും രംഗങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം അനുഷ്ഠിച്ച 
സേവനങ്ങള്‍ കേരളചരിത്രത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രഖ്യാതരായ 
ഭരണാധികാരികള്‍ക്കിടയില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ അനശ്വരസ്ഥാനം 
നേടിക്കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ സംരക്ഷണത്തിലും 
നവീകരണത്തിലും ഹൈന്ദവമതത്തിന്റെ പുരോഗതിയിലും 
അത്രമാത്രം ശ്രദ്ധാലുവായിരുന്നു രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍. 
തിരുവനന്തപുരത്തെ ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തില്‍ 
അദ്ദേഹം ഒരു വലിയ സ്വര്‍ണ്ണുകലശം കാഴ്ചവയ്ക്കുകയുണ്ടായി. 
വേദജ്ഞനും വേദസംരക്ഷകനുമെന്നാണ്‌ അദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ശ്രീരംഗംശാസനത്തില്‍ പറയുന്നത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ആസ്ഥാനസദസ്സ്‌ വിദൂരദേശങ്ങളില്‍നിന്നുപോലും 
പണ്ഡിതന്മാരെയും കവികളെയും ആകര്‍ഷിച്ചിരുന്നു. 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ വിദ്യത്സദസ്സിനെ 
അലങ്കരിച്ചിരുന്നവരായിരുന്നു സമുദ്രബന്ധനും കവിഭൂഷണനും. 
പ്രതിഭാശാലിയും പണ്ഡിതനുമായിരുന്ന രവിവര്‍മ്മ 
കുലശേഖരന്‍ രചിച്ചതാണ്‌ 'പ്രദ്യുമ്നാഭ്യദയം' എന്ന 
സംസ്കൃതനാടകം, തിരുവനന്തപുരം ശാസനം അദ്ദേഹത്തെ 
'ചതുഷ്ഷഷ്ടികലാവല്ലഭ്‌നെന്നും 'ഭക്ഷണഭോജനെന്നും 
വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കലാസിദ്ധികളില്‍ ഏറ്റവും 


മികച്ചത്‌ സംഗീതനൈവദുഷ്യമായിരുന്നു എന്നു തോന്നുന്നു. 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ ഭരണത്തില്‍ വേണാട്‌ വിപുലമായ 
സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധിയും സാമൂഹികവികാസവും നേടിയിരുന്നു. 
അന്ന്‌ കൊല്ലം അതിന്റെ വാണിജ്യപാരമ്പര്യം പുലര്‍ത്തുകയും 
പടിഞ്ഞാറേതീരത്തെ ഏറ്റവും മികച്ച തുറമുഖമായി 
വളരുകയുംചെയ്തു. അന്നു കേരളത്തിനു 
വിദേശരാജ്യങ്ങളുമായി, വിശേഷിച്ചു ചൈനയുമായി 
ഉണ്ടായിരുന്ന വാണിജ്യം ഇടതടവില്ലാതെ നടന്നത്‌ 
കൊല്ലംതുറമുഖത്തായിരുന്നു. ആഭ്യന്തരവ്യാപാരത്തിന്റെയും 
തിരക്കുപിടിച്ച കേന്ദ്രമായിരുന്നു കൊല്ലം. നഗരം പരിഷ്കൃത 
ജീവിതത്തിന്‌ അനുയോജ്യമായിരുന്നു. രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്‍ 


പല രീതിയിലും കൊല്ലംപട്ടണം പരിഷ്കരിച്ചു. 
'കൊളംബനഗരപരിഷകാരകന്‍൯' എന്ന്‌ അക്കാലത്തെ 
സാഹിത്യകൃതികളില്‍ അദ്ദേഹത്തെക്കുറിച്ചു 


പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു കാണാം. ധാരാളം ഉന്നത മന്ദിരങ്ങളാല്‍ 
അലംകൃതമായിരുന്നു കൊല്ലം നഗരം. വിശാലമായ ഒട്ടേറെ 
വീഥികള്‍ നഗരത്തെ പരിസരപ്രദേശങ്ങളുമായി ബന്ധിച്ചിരുന്നു. 


അക്കാലത്തെ രേഖകളില്‍ പ്രധാന വീഥിയെ 
'നാരായണപ്പെരുവഴി' എന്നാണു വിളിക്കുന്നത്‌. “കൊല്ലം 
കണ്ടവനില്ലം വേണ്ട്‌ എന്ന ചൊല്ല്‌ 
ഇക്കാലത്തോടെയായിരിക്കണം നിലവില്‍ വന്നത്‌. കൊല്ലത്തെ 
വ്യാപാരികള്‍ക്ക്‌ രാജാവ്‌ ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊടുത്ത 
സൌകര്യമായിരുന്നു വേണാടിന്റെ സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധിയുടെ 
മുഖ്യ കാരണം. ചുരുക്കിപ്പറഞ്ഞാല്‍, യുദ്ധത്തിലും 
സമാധാനത്തിലും രവിവര്‍മ്മ കുലശേഖരന്‍ കൈവരിച്ച 
നേട്ടങ്ങള്‍ മികച്ചതായിരുന്നു; അവ കേരളീയ 


രാജാക്കന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ സമുന്നതമായ ഒരു സ്ഥാനത്തിന്‌ 
അദ്ദേഹത്തെ അര്‍ഹനാക്കി. 


വേണാട്ടിലെ അന്നത്തെ സ്ഥിതിഗതികള്‍ 
അന്നത്തെ വേണാടിന്റെ രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവും 
സാമ്പത്തികവുമായ സ്ഥിതിഗതികളിലേക്ക്‌ അക്കാലത്തെ 
ശാസനങ്ങളും വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണങ്ങളും വെളിച്ചം 
വീശുന്നുണ്ട്‌. മക്കത്തായമനുസരിച്ചായിരുന്നു വേണാട്ടു 
രാജാക്കന്മാരുടെ നാടുവാഴ്ച. രാജാധികാരത്തിനു 
വൈപുല്യവും വൈവിധ്യവും ഉണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും ഭരണത്തിന്റെ 
എല്ലാ നിലവാരങ്ങളിലും പ്രാതിനിധ്യസ്വഭാവത്തോടെ 
സജീവമായി പങ്കെടുത്തിരുന്ന കൂട്ടങ്ങള്‍ രാജാവിന്റെ 
അധികാരത്തെ നിയന്ത്രിച്ചുപോന്നു. 10-5൦ ശതകത്തില്‍ 
'മുന്നുറ്റുവര്‍ എന്ന കൂട്ടമായിരുന്നു വേണാട്ടില്‍ 


പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. 125൦ ശതകത്തില്‍ അത്‌ 
'അറുനൂറ്റുവരായി. ഈ കൂട്ടത്തിന്റെ തീരുമാനമനുസരിച്ചാണ്‌ 
രാജ്യഭരണം നിര്‍വ്വഹിച്ചിരുന്നത്‌. ഭരണസാകര്യത്തിന്‌ രാജ്യത്തെ 
'ദേശങ്ങളാ'യി വിഭജിച്ചിരുന്നു. ഭൂനികുതി, പലതരം ചുങ്കങ്ങള്‍, 
വില്പനനികുതി, തൊഴില്‍നികുതി ഇങ്ങനെ പലതായിരുന്നു 
ഭരണകൂടത്തിന്റെ വരുമാനമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍. കൊല്ലംപോലെയുള്ള 
വാണിജ്യപ്രധാനമായ നഗരങ്ങളുടെ സാമൂഹികജീവി തത്തില്‍ 
അഞ്ചുവണ്ണം, മണിഗ്രാമം തുടങ്ങിയ വണിക്സസംഘടനകള്‍ 
ആദ്യ കാലങ്ങളില്‍ ഒരു നല്ല പങ്കുവഹിച്ചിരുന്നു. 125൦ 
ശതകംമുതല്‍ അവക്ഷയിക്കുകയും അവയുടെ പ്രാധാന്യം 
ക്രമേണ നഷ്ടപ്പെടുകയുംചെയ്തു. 

ഹിന്ദുമതസംരക്ഷകന്മാരായിരുന്നു വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍. 
ക്ഷേത്രകാര്യങ്ങളില്‍ അവര്‍ പ്രത്യേകം താത്പര്യം പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചു. 
ദേവാലയങ്ങളുടെ നവീകരണത്തിനും വിശേഷാല്‍ 
പൂജകള്‍ക്കും മറ്റുമായി രാജാക്കന്മാരും സാധാരണജനങ്ങളും 
ധാരാളം ധനം ചെലവാക്കി. ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പലതും ഠം 
ശതകത്തില്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടവയാകയാല്‍ ഇപ്പോള്‍ അവയുടെ 
കേടു പാടുതീര്‍ക്കലും പുതുക്കിപ്പണിയലും 
ഒരാവശ്യമായിത്തീര്‍ന്നു. പ്രധാന ക്ഷേത്രങ്ങളോടു ചേര്‍ന്നു 
വേദപാഠശാലകളോ വേദകലാശാലകളോ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നതായി കാണാം. സാര്‍വ്വതികമായ പ്രചാരം 
ഹിന്ദുമതത്തിനായിരുന്നെങ്കിലും ക്രിസ്തുമതവും ജൂതമതവും 
ഇസ്ലാംമതവും സമാന്തരമായി വികസിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ചില 
ഭാഗങ്ങളില്‍ ചുരുക്കമായിട്ടാണെങ്കിലും 
ജൈനമതത്തിനുമുണ്ടായിരുന്നു അനുയായികള്‍. അക്കാലത്തു 
കൊല്ലം സന്ദര്‍ശിച്ച മാര്‍ക്കോപോളോ തുടങ്ങിയ 
വിദേശസഞ്ചാരികൾ ക്രിസ്തുസമുദായവും ജൂതസമുദായവും 
കൊല്ലത്തുണ്ടായിരുന്നതായി എടുത്തുപറയുന്നുണ്ട്‌. 
ജുന്മിനമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കും മറ്റ്‌ ഉയര്‍ന്ന 
ജാതിക്കാര്‍ക്കുമുണ്ടായിരുന്ന വലിയ സ്വാധീനശക്തി അന്നത്തെ 
സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ ഒരു 
പ്രത്യേകതയായിരുന്നു. 

വേണാടിന്റെ തലസ്ഥാനമായ കൊല്ലം ഒരു 
പരിഷ്കൃതനഗരമായിരുന്നു. അക്കാലത്തു കേരളം 
സന്ദര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണക്കുറിപ്പുകള്‍, 
കൊല്ലം തുറമുഖത്തു തിരക്കിട്ടു നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന വാണി 
ജയത്തിനു സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നു. 'ഉണ്ണിയച്ചീചരിതം', 
'ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശം' തുടങ്ങിയ സാഹിത്യകൃതികളിലും 
കൊല്ലത്തിന്റെ വാണിജ്യപ്രാധാന്യത്തെക്കുറിച്ചു സൂചനകളുണ്ട്‌. 
സുലൈമാന്റെ സന്ദര്‍ശനകാലത്ത്(85) കൊല്ലം 


'ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട തുറമുഖമായിരുന്നു. 
പേര്‍ഷ്യയില്‍നിന്നു സ്വദേശത്തേക്കു മടങ്ങുന്ന കൂറ്റന്‍ 
ചീനക്കപ്പലുകള്‍ ഇന്‍ഡ്യന്‍ തുറമുഖങ്ങളില്‍ കൊല്ലത്തു മാത്രമേ 
അടുക്കാറുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. തുറമുഖത്തു 
വ്യാപാരസംബന്ധമായ ഇടപാടുകള്‍ക്ക്‌ മേല്‍നോട്ടം 
വഹിച്ചിരുന്ന രാജകീയോദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ സല്‍സ്വഭാവത്തെ 
ബഞ്ചമിന്‍(12-ാം ശതകം) മുക്തകണ്ഠം പ്രശംസിക്കുന്നു. 
അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 'വാണിജ്യപരമായ കാര്യങ്ങളില്‍ ഈ 
രാജ്യക്കാരെ വിശ്വസിക്കാം; വിദേശവ്യാപാരികള്‍ തുറമുഖത്ത്‌ 
അടുത്താല്‍ ഉടന്‍തന്നെ, അവര്‍ വന്ന കപ്പലുകള്‍ രാജാവിന്റെ 
മൂന്ന്‌ ഉദ്യോ ഗസ്ഥന്മാര്‍ പരിശോധിച്ച്‌ അറ്റകുറ്റങ്ങള്‍ 
തീര്‍ത്തുകൊടുക്കുകയും വ്യാപാരികളുടെ പേരെഴുതി 
സന്ദര്‍ശനവിവരം രാജാവിനെ അറിയിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 
രാജാവ്‌ അതിന്‍പ്രകാരം അവരുടെ മുതലിനു സംരക്ഷണം 
നല്കുന്നു; ആകയാല്‍ അവര്‍ക്കു തങ്ങളുടെ മുതല്‍ 
കാത്തുസൂക്ഷിക്കാന്‍ വിശേഷിച്ച ഏര്‍പ്പാടുകളൊന്നുമില്ലാതെ, 
ഏതു വെളിസ്ഥലത്തും ഇട്ടിട്ടുപോകാം. രാത്രി മുഴുവന്‍ 


വിളക്കുകള്‍ എഏരിഞ്ഞുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
തെരുവീഥികളെക്കുറിച്ചും അങ്ങാടികളെക്കുറിച്ചും 
നഗരവാസികള്‍ പകലത്തെ വല്ലാത്ത ചൂടില്‍നിന്നും 
രക്ഷപ്പെടാന്‍ രാത്രിയില്‍ത്തന്നെ വ്യാപാരകാര്യങ്ങള്‍ 


നിര്‍വ്ൃഹിക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ചും അദ്ദേഹം പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
കുരുമുളകും ഇഞ്ചിയും കറുവാപ്പട്ടയുമായിരുന്നു കൊല്ലത്തെ 
പ്രധാന വ്യാപാരസാധനങ്ങള്‍. അല്‍കസ്വിനി(1263-1275) 
"ഇന്‍ഡ്യയിലെ വലിയ ഒരു നഗരം" എന്നാണ്‌ 
'കൊല'(കൊല്ലം)ത്തെക്കുറിച്ചു പറയുന്നത്‌. പക്ഷേ, കൊല്ലത്തെ 
വീടുകളുടെ തൂണുകളെല്ലാം മത്സ്യങ്ങളുടെ 
പുറംതോലുകള്‍കൊണ്ടു പൊതിയുക പതി വായിരുന്നെന്നും 
മറ്റുമുള്ള അബദ്ധങ്ങളും അദ്ദേഹം എഴുനതിപ്പിടിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
വിശ്വാസശീലനായ ഒരു വിദേശസഞ്ചാരി ജനങ്ങളെയും 
ജീവിതത്തെയും ദൂരെനിന്നുകൊണ്ട്‌ തികച്ചും അപൂര്‍ണ്ണമായി 
നോക്കിക്കണ്ടതിന്റെ ഫലമാണ്‌ ഈ അഭിപ്രായപ്രകടനം. 13-ാം 


ശതകത്തിന്റെ അവസാനം കൊല്ലം സന്ദര്‍ശിച്ച 
മാര്‍ക്കോപോളോ, കൊല്ലം വിദൂരരാജ്യങ്ങളുമായി, വിശേഷിച്ചും 
ചൈനയുമായി നടത്തിയിരുന്ന പ്രവൃദ്ധമായ 


കുരുമുളകുവ്യാപാരത്തിലേക്കു വെളിച്ചം വീശുന്നു. അദ്ദേഹം 
ഇങ്ങനെ പ്രസ്താവിക്കുന്നു;: 'മാന്‍സി(ചൈ ന)യില്‍നിന്നും 
ലവന്തില്‍നിന്നും ചരക്കും കപ്പലുമായി ഇവിടെയെത്തുന്ന 
കച്ചവടക്കാര്‍, കൊണ്ടുവരുന്ന ചരക്കുകള്‍ ഇവിടെ വിറ്റഴിച്ചും 
ഇവിടത്തെ ചരക്കുകള്‍ വാങ്ങിയും വലിയ ലാഭമുണ്ടാക്കുന്നു.' 


വേണാടിന്റെ മികച്ച 


* തിരുവനന്തപുരം ഡിസ്ട്രിക്ട്‌ ഗസറ്റിയർ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ചരിത്രഗ്രന്ഥങ്ങളിലൊന്നിലും കോതവര്‍മ്മയെക്കുറിച്ച്‌ 
പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടില്ല. കൂടാതെ, വീരകേരളവര്‍മ്മയും 
കോതകേരളവര്‍മ്മയും രണ്ടു വിഭിന്നരാജാക്കന്മാരാണെന്ന്‌ 
പറഞ്ഞിട്ടുമുണ്ട്‌. അടുത്തകാലത്തു കണ്ടുകിട്ടിയ 
'സ്യാനന്ദൂരപുരാണസമുച്ചയ'ത്തില്‍നിന്ന്‌ കിട്ടുന്ന തെളിവുകളനുസരിച്ച്‌ 
ഈ രണ്ടു പേരുകളും ഒരു രാജാവിന്റേതാണ്‌. ” രണ്ടാം അദ്ധ്യായം 
നോക്കുക. 


അദ്ധ്യായം പന്ത്രണ്ട്‌ 


കോലത്തുനാടും കൊച്ചിയും 


നി, ൭ ഡി. 1102-ല്‍ കുലശേഖരസാമ്രാജ്യം 
ശിഥിരമായതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയൈക്യം 


നഷ്ടപ്പെട്ടു. പലേടങ്ങളിലായി സ്വതന്ത്രമായ അനേകം 
സ്വരൂപങ്ങള്‍ (ചെറുകിട രാജ്യങ്ങള്‍) ഉയര്‍ന്നുവന്നു. ഇവയില്‍ 
വേണാടിനു പുറമെ കോലത്തുനാടും കൊച്ചിയും 
കോഴിക്കോടുമാണ്‌ പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നവ. പ്രശസ്തരായ 
സാമൂതിരിമാരുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഉദയംകൊണ്ടു വളര്‍ന്ന 
കോഴിക്കോടിനെ കേന്ദ്രീകരിച്ചാണ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
വരവിനു മുന്‍പും പിന്‍പുമുള്ള മദ്ധ്യകേരളത്തിന്റെയും 


ഉത്തരകേരളത്തിന്റെയും ചരിത്രം പ്രധാനമായും 
രൂപംകൊള്ളുന്നത്‌. കോഴിക്കോടിന്റെ ചരിത്രത്തിലേക്കു 
കടക്കുംമുന്‍പ്‌ കോലത്തുനാടിന്റെയും കൊച്ചിയുടെയും 


ആവിര്‍ഭാവവും ആദ്യകാലചരിത്രവും പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌ ആ 
കാലഘട്ടത്തിലെ രാഷ്ട്രീയസംഭവവികാസങ്ങളെപ്പറ്റി വ്യക്തമായ 
ഒരു ധാരണ ഉണ്ടാകുന്നതിനുപകരിക്കും. 


മൂഷകവംശം 
കോലത്തുനാടിന്റെ(വടക്കേ മലബാര്‍) ഉത്ഭവം അജ്ഞാതമാണ്‌. 
സംഘകാലത്ത്‌, ഏഴിമല ആസ്ഥാനമാക്കി ഭരിച്ചിരുന്ന ഒരു 
രാജവംശത്തിന്റെ കീഴിലായിരുന്നു ആ പ്രദേശം. ഏഴിമലയിലെ 
നന്നനെക്കുറിച്ച്‌ അഞ്ചാം അദ്ധ്യായത്തില്‍ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്ലോ. 
രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ (800-1102) വടക്കേ 
മലബാറിലെ വയനാട്‌-തലശ്ശേരി പ്രദേശങ്ങള്‍ 
കുലശേഖരന്മാരുടെ ആധിപത്യത്തിലായിരുന്നു. 
ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മയുടെ തിരുനെല്ലിശാസനങ്ങള്‍ ഇതിനു 
തെളിവാണ്‌. ഏഴിമലയ്ക്കടുത്ത്‌ ആസ്ഥാനമുറപ്പിച്ചിരുന്ന 
മൂഷകവംശമെന്ന ഒരു പ്രത്യേക രാജവംശത്തിന്റെ 
ഭരണത്തിലായിരുന്നു ചിറയ്ക്കല്‍-കാസര്‍കോടു ഭാഗങ്ങള്‍. 


നന്നന്റെ പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരായിരുന്നിരിക്കണം 


മൂഷകവംശരാജാക്കന്മാര്‍. തരിസാപ്പള്ളി ശാസനത്തിലും 
ജൂതശാസനത്തിലും ഏറാള്‍നാട്ടിലെയും വള്ളുവനാട്ടിലെയും 
നാടുവാഴികളോടൊപ്പം മൂഷകരാജ്യത്തിലെ അഥവാ 


കോലത്തുനാട്ടിലെ ഭരണാധികാരിയുടെ പേരില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ 
മൂഷകരാജ്യം ഒരു സ്വതന്ത്രരാജ്യമായിരുന്നു എന്നു ചിലര്‍ 
അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

125൦ ശതകത്തിന്റെ ആരംഭംവരെയുള്ള മൂഷകരാജ്യചരിത്രം 
ഇതിവൃത്തമാക്കി രചിച്ചിട്ടുള്ള ഒരു സംസ്കൃതമഹാകാവ്യമാണ്‌ 
അതുലന്റെ 'മൂഷകവംശം'. 11-ാം ശതകം ഒടുവില്‍ നാടുവാണ 
ശ്രീകണ്ഠൻ എന്ന മൂഷകരാജാവിന്റെ 
ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്നു അതുലന്‍. മൂഷകവംശത്തിന്റെ 
ഉത്ഭവത്തെയും ആദ്യകാലരാജാക്കന്മാരുടെ വിജയങ്ങളെയും 
വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന ആദ്യസര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ പ്രധാനമായും 
ഐതിഹ്യങ്ങളെയാണ്‌ ആശ്രയിക്കുന്നത്‌. അവ 
സാനസര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍ മൂഷകവംശത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥചരിത്രം 
പ്രതിഫലിക്കുന്നു. മൂഷകരാജാക്കന്മാര്‍ 11-ം ശതകംവരെ 
മക്കത്തായമാണ്‌ പിന്തുടര്‍ന്നിരുന്നതെന്നും അതിനുശേഷമാണ്‌ 
അവര്‍ മരുമക്കത്തായം സ്വീകരിച്ചതെന്നും ഈ കാവ്യം 
അസന്ദിഗ്ദ്ധമായി തെളിയിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

കാവ്യത്തിന്റെ ഒടുവിലത്തെ സര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കപ്പെടുന്ന 
ചരിത്ര പുരുഷന്മാരില്‍ വിക്രമരാമന്‍, ജയമാനി, വലഭന്‍ 


രണ്ടാമന്‍, ശ്രീകണ്ഠന്‍ എന്നിവര്‍ പ്രാധാന്യത്തോടെ 
പരിഗണിക്കപ്പെടേണ്ടവരാണ്‌. വിക്രമരാമന്‍ ശ്രീമൂലവാസം 
ക്ഷേത്രത്തെ കടല്‍ക്ഷോഭത്തില്‍നിന്നു രക്ഷിച്ചതായി 
പറയപ്പെടുന്നു. വലഭന്‍ രണ്ടാമന്‍ 
യുവരാജാവായിരിക്കുമ്പോള്‍തന്നെ തൃച്ചംബരത്തെ 
വിഷ്ണുക്ഷേത്രം പുതുക്കിപ്പണിയിച്ചു. ഇദ്ദേഹത്തെയായിരുന്നു 
അന്നത്തെ മൂഷകരാജാവായിരുന്ന ജയമാനി, 


കുലോത്തുംഗചോളന്റെ ആക്രമണകാലത്ത്‌ ചേരസൈന്യങ്ങളെ 
സഹായിക്കാന്‍ അയച്ചത്‌. വലഭന്‍ ചേരസൈന്യങ്ങളോടു 
ചേരുന്നതിനുമുന്‍പ്‌, പിതാവായ ജയമാനിയുടെ മരണ 
വൃത്താന്തം അറിയുകയും ഭരണാധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാനുള്ള 
ശത്രുക്കളുടെ ശ്രമത്തെ പരാജയപ്പെടുത്താന്‍ സ്വന്തം 
രാജ്യത്തിലേക്കു മടങ്ങിപ്പോവുകയും ചെയ്തു. പോകുംവഴി 
അദ്ദേഹം ശ്രീമൂലവാസത്തെ ബുദ്ധവിഹാരത്തില്‍ ദര്‍ശനം 
നടത്തി. വലഭന്‍ രാജ്യത്തിലെത്തി ശത്രുക്കളെ തോല്ലിച്ചു 
രാജാവായി. അദ്ദേഹമാണ്‌ കില്ലാനദീമുഖത്തിനു സമീപം 
മാരാഹി എന്ന നഗരം സ്ഥാപിച്ചത്‌. അതു സമുദ്രവാണിജ്യത്തെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. മാരാഹിയാണ്‌ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ 


മാടായിയായത്‌. വലഭപട്ടണം നിര്‍മ്മിച്ചതും വലഭനായിരുന്നു. 
ഉയര്‍ന്ന ഗോപുരങ്ങളാലും ഈക്കന്‍ കോട്ടകളാലും അദ്ദേഹം 
വലഭപട്ടണത്തെ സുരക്ഷിതമാക്കുകയും ചെയ്തു. വലഭപട്ടണം 
കാലക്രമേണ ഭാഷാപരിണാമത്തില്‍ വലയപട്ടണവും 
വളര്‍പട്ടണവും മറ്റുമായി. വലഭന്‍ അറബിക്കടലിലെ പല 
ദ്വീപുകളെയും സ്വന്തം രാജ്യത്തിന്റെ ഭാഗങ്ങളാക്കിയതായി 
പറയപ്പെടുന്നു. ലക്ഷദ്വീപ്‌, മിനിക്കോയി, അമ്മേനി 
എന്നിവയായിരിക്കണം അവ. വിജ്ഞാനത്തിന്റെ 
പോത്സാഹകനുമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. വല്ലഭനെത്തുടര്‍ന്നു 
രാജാവായത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഇളയ സഹോദരന്‍ 
ശ്രീകണ്ഠനാണ്‌. ശ്രീകണ്ഠാപുരം സ്ഥാപിച്ചത്‌ ഇദ്ദേഹമാവാം. 
ശ്രീകണ്ഠന്‍ രാജധര്‍മ്മന്‍ എന്നും പേരുണ്ടായിരുന്നു. 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്നു 'മൂഷകവംശതത്തിന്റെ 
കര്‍ത്താവായ അതുലന്‍. ശ്രീകണ്ഠന്റെ ഭരണത്തിനുശേഷം 
രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടുകാലത്തേക്ക്‌ മൂഷകരാജ്യത്തിന്റെ ചരിത്രം 
ശൂന്യമായിക്കിടന്നു. 


കോലത്തിരിമാര്‍ 

പഴയ മൂഷകരാജ്യം 14-ാം ശതകത്തില്‍ കോലത്തുനാട്‌ 
എന്നറിയപ്പെടുകയും 

കോലത്തിരിമാര്‍(യൂറോപ്യന്‍വിവരണങ്ങളിലെ കോലസ്ത്രീ) 
എന്ന രാജാക്കന്മാര്‍ അവിടെ ഭരണം നടത്തുകയുംചെയ്തു. 
കോലത്തിരിമാരെ പരശുരാമനോടോ 
ചേരമാന്‍പെരുമാളിനോടോ ബന്ധപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുള്ള 
“കേരളമാഹാത്മ്യ'ത്തിലും 'കേരളോല്‍പത്തി' യിലെയും കഥകള്‍ 
സ്പഷ്ടമേ അബദ്ധങ്ങളാണ്‌. പഴയ മൂഷകരാജാക്കന്മാരുടെ 
പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരാണ്‌ കോലത്തിരിമാര്‍ എന്നതാണ്‌ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം. 
13-ാം ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ച 
മാര്‍ക്കോപോളോ എഴുതിയ സഞ്ചാരവിവരണങ്ങളിലാണ്‌ 
കോലത്തിരിമാരുടെ രാജ്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആദ്യത്തെ 
സത്യസന്ധമായ പരാമര്‍ശം കാണുന്നത്‌. അദ്ദേഹം 
കോലത്തിരിമാരെ പേരു പറഞ്ഞു നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നില്ലെങ്കിലും 
ഹ്രസ്വമായ ഒരദ്ധ്യായത്തില്‍ വിവരിക്കുന്ന 'ഏലിരാജ്യം' 
കോലത്തുനാടാണെന്നതില്‍ സംശയമില്ല. അദ്ദേഹം പറയുന്നു: 
'പടിഞ്ഞാറുമാറി കുമാരിയില്‍നിന്ന്‌ 300 മൈല്‍ 
അകലെക്കിടക്കുന്നത്‌ ഏലിരാജ്യമാണ്‌. 
വിഗ്രഹാരാധനക്കാരാണ്‌ അവിടത്തെ ജനങ്ങള്‍; അവര്‍ക്കൊരു 
രാജാവുണ്ട്‌. അവര്‍ അന്യരാജാക്കന്മാര്‍ക്കു വിധേയരല്ല; 
വിശേഷപ്പെട്ട ഭാഷയാണ്‌ അവരുടേത്‌. ശരിയായ 
തുറമുഖമൊന്നും ആ രാജ്ൃത്തില്ല. എന്നാല്‍ ആഴമേറിയ 


വിശാലനദീമുഖങ്ങളുണ്ട്‌. കുരുമുളകും ഇഞ്ചിയും മറ്റ്‌ 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങളും ഇവിടെ സമൃദ്ധമായി വിളയുന്നു. രാജാവ്‌ 
സമ്പന്നനാണെങ്കിലും സൈനികമായി ശക്തനല്ല. ഈ 
രാജ്യത്തേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ പ്രകൃത്യാ ദുര്‍ഗ്ഗമങ്ങളാണ്‌; 
ആകയാല്‍ രാജാവിനെ ആക്രമിക്കാന്‍ ആര്‍ക്കും സാദ്ധ്യമല്ല. 
ആ നിലയ്ക്ക്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ആരെയും ഭയവുമില്ല.” 
അവിടത്തെ നദീമുഖങ്ങളിലെത്തുന്ന മറുനാടന്‍ കപ്പലുകളിലെ 
ചരക്കുകള്‍ നാട്ടുകാര്‍ 
പിടിച്ചെടുക്കാറുണ്ടായിരുന്നതിനെക്കുറിച്ചും മാര്‍ക്കോപോളോ 
പറയുന്നുണ്ട്‌. എന്നിട്ട്‌ അദ്ദേഹം ഇങ്ങനെ തുടരുന്നു: 
'മാന്‍സിയില്‍നിന്നും മറ്റു രാജ്യങ്ങളില്‍നിന്നും വേനല്‍ക്കാലത്ത്‌ 
ഇവിടെ വന്നുചേരാറുള്ള കപ്പലുകള്‍, 
മണല്‍ത്തിട്ടകളായിക്കിടക്കുന്ന നദീമുഖങ്ങളല്ലാതെ 
തുറമുഖങ്ങളില്ലായ്‌കയാല്‍, ചരക്കും കാത്ത്‌ ആറോ എട്ടോ 
ദിവസം കിടന്നിട്ട്‌, തുടര്‍ന്നു തങ്ങുന്നത്‌ ആപത്കരമാകയാല്‍ 
കഴിയുന്നതുംവേഗം സ്ഥലംവിടുന്നു.' 

കോലത്തുനാട്ടുരാജ്യം പരമാവധി വികസിച്ചപ്പോള്‍, വടക്ക്‌ 
നേത്രാവതിനദിമുതല്‍ തെക്ക്‌ കോരപ്പുഴവരെയും കിഴക്ക്‌ 
കുടകുമലതൊട്ടു പടിഞ്ഞാറ്‌ അറബിക്കടല്‍വരെയും അതു 
വ്യാപിച്ചിരുന്നു. കുമ്പള, നീലേശ്വരം, കോട്ടയം, കടത്തനാട്‌ 
എന്നിവ കോലത്തുനാട്ടില്‍പ്പെട്ടിരുന്ന നാടുകളാണ്‌. 
രാജകുടുംബത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രായമുള്ള പുരുഷാംഗമാണ്‌ 
'കോലത്തിരി' എന്ന സ്ഥാനപ്പേരോടുകൂടി രാജ്യം ഭരിച്ചിരുന്നത്‌. 
തൊട്ടടുത്ത ഇളമുറക്കാര്‍ തെക്കെളംകൂര്‍, വടക്കെളംകൂര്‍, 
നാലാംകൂര്‍, അഞ്ചാംകൂര്‍ എന്നീ പേരുകളില്‍ 
അറിയപ്പെട്ടുപോന്നു. തെക്കെളംകൂര്‍ ആയിരുന്നു അടുത്ത 
രാജ്യാവകാശി. കോലത്തുനാടിന്റെ തെക്കുഭാഗത്തിന്റെ 
ഭരണകാര്യം നോക്കിയിരുന്നത്‌ അദ്ദേഹമാണ്‌. മൂന്നാംമുറയായ 
വടക്കെളംകൂറിന്റെ ചുമതലയായിരുന്നു 
വടക്കന്‍സംസ്ഥാനത്തിന്റെ ഭരണം. നാലാംകൂര്‍ 
കുടുംബകാര്യാധികാരിയായും അഞ്ചാകൂര്‍ രാജാവിന്റെ 
അംഗരക്ഷകനായും സേവനമനുഷ്ഠിച്ചുപോന്നു. 

രാജാക്കന്മാരുടെ കാലാനുക്രമണികയനുസരിച്ചുള്ള 
കോലത്തുനാടിന്റെ ചരിത്രം ലഭിച്ചിട്ടില്ല. മികച്ച പണ്ഡിതന്മാരെന്ന 
നിലയിലോ, വിദ്യജ്ജനപുരസ്കര്‍ത്താക്കളെന്ന നിലയിലോ 
പ്രശസ്തരായ ചുരുക്കം ചില രാജാക്കന്മാരുടെ പേരുകള്‍ 
സാഹിത്യകൃതികളിലൂടെ അറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. 145൦ 
ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ കോലത്തുനാടുവാണ പ്രസിദ്ധ 
രാജാവാണ്‌ രാഘവന്‍. 'ഭാഗവതത്തിന്‌ 'കൃഷ്ണപദി'യെന്ന 
വ്യാഖ്യാനമെഴുതിയ രാഘവാനന്ദന്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 


സദസ്യനായിരുന്നു. 1299-ല്‍ രചിക്കപ്പെട്ട '“അമോഘരാഘവം' 
ചമ്പുവിന്റെ കര്‍ത്താവായ ദിവാകരനും രാഘവന്റെ 
ആസ്ഥാനകവിയായിരുന്നു എന്നു കരുതാം. 1423 മുതല്‍ 1446 
വരെ രാജ്യം ഭരിച്ചിരുന്ന കേരള വര്‍മ്മ സാഹിത്യത്തെയും 
ശാസ്ത്രത്തെയും കാര്യമായി പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. കീര്‍ത്തികേട്ട 
പല പണ്ഡിതന്മാരും കവികളും അദ്ദേഹത്തിന്റെ സദസ്സിനെ 


അലങ്കരിച്ചിരുന്നു. 'യുധിഷ്ഠിരവിജയത്തിന്‌ 
'പദാര്‍ത്ഥചിന്തന'മെന്ന വ്യാഖ്യാനം രചിച്ച രാഘവനും 
'ശ്രീകൃഷ്ണവിജയ'മെന്ന സംസ്കൃതകാവ്യത്തിന്റെ 


കര്‍ത്താവായ ശങ്കരനും ഇക്കൂട്ടത്തില്‍ പ്രമുഖരാണ്‌. 
പള്ളിക്കുന്നുകാരായ ഇവര്‍ രണ്ടുപേരും വാരിയന്മാരായിരുന്നു. 
1443 -ല്‍ അന്തരിച്ച ഇളമുറരാജാവായ രാമവര്‍മ്മയാണ്‌ 
'ഭാരതസംഗ്രഹം' എന്ന മഹാകാവ്യത്തിന്റെയും 
'ചന്ദ്രികാകുലാപീഠം' എന്ന നാടകത്തിന്റെയും കര്‍ത്താവ്‌. 1446 
മുതല്‍ 1475 വരെ രാജ്യം ഭരിച്ചിരുന്ന ഉദയവര്‍മ്മന്‍കോലത്തിരി 
കൃഷ്ണഗാഥാകാരന്റെ പുരസ്കര്‍ത്താവെന്ന നിലയില്‍ 
അനശ്വരനാണ്‌. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ജീവചരിത്രത്തെ 
ആസ്പദമാക്കി “ഉദയവര്‍മ്മചരിതം' എഴുതിയ രവിവര്‍മ്മ 165ാം 
ശതകത്തിലെ ഒരു കോലത്തുനാട്ടുരാജാവായിരുന്നു. 

പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കേരളത്തില്‍ വരുമ്പോള്‍ കോലത്തിരി 
കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിയുടെ സ്വാധീനശക്തിയില്‍ 
അമര്‍ന്നിരുന്നു. ഈ രണ്ടു രാജാക്കന്മാരും തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന 
ബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ അടുത്ത അദ്ധ്യായത്തില്‍ 
പ്രതിപാദിക്കുന്നതാണ്‌. 


പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം അഥവാ കൊച്ചീരാജവംശം, 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ വരവിനുശേഷം 165ം ശതകത്തില്‍ 
മാത്രമാണ്‌ രാഷ്ട്രീയ പ്രാമുഖ്യത്തിലേക്കുയരുന്നത്‌. എങ്കിലും 
അത്‌ കുലശേഖരസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ പതനത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
പെട്ടെന്ന്‌ ഒരു സ്വതന്ത്രരാജവംശത്തിന്റെ പദവിയില്‍ 
എത്തിയിരുന്നു. പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ ഉദ്ഭവം ഒരു 
നിഗൂഡരഹസ്യമായി അവശേഷിക്കുകയാണ്‌. പെരുമ്പടപ്പുകാര്‍ 


അമ്മവഴിയില്‍ മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാരുടെ 
പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരാണെന്നത്രേ ഐതിഹ്യം. പെരുമ്പടപ്പിലെ 


(പൊന്നാനിത്താലൂക്ക്‌) ഒരു നമ്പൂതിരി അവസാനത്തെ 
മഹോദയപുരചക്രവര്‍ത്തിയായ രാമവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ ഒരു 
സഹോദരിയെ വിവാഹം കഴിച്ചിരുന്നതായി തോന്നുന്നു. 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യം ശിഥിലമായതോടെ രാമവര്‍മ്മ 
കുലശേഖരന്റെ പുത്രന്‍ കുലശേഖരന്മാരുടെ 


രാഷ്ട്രിയാധികാരത്തിന്റെയും ഭാഗിനേയന്‍ (രാമവര്‍മ്മയുടെ 
സഹോദരിയില്‍ പെരുമ്പടപ്പുനമ്പൂതിരിക്കു ജനിച്ച പുത്രന്‍) 
അവരുടെ മതപരമായ അധികാരത്തിന്റെയും 
അവകാശികളായി. ആദ്യത്തെ വഴിയില്‍ വേണാട്ടുരാജവംശവും 
രണ്ടാമത്തെ വഴിക്കു കൊച്ചിരാജവംശവും രൂപംകൊണ്ടു. 
കുലശേഖരപ്പെരുമാള്‍ എന്ന ബിരുദം വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരും 
കോവിലധികാരികള്‍ എന്ന സ്ഥാനം കൊച്ചീരാജാക്കന്മാരും 
സ്വീകരിച്ചു എന്ന കാര്യം ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ അന്വര്‍ത്ഥമാണ്‌. 
ി3ാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനംവരെ പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം 


ആസ്ഥാനമുറപ്പിച്ചിരുന്നത്‌ വന്നേരിയില്‍ പെരുമ്പടപ്പു 
ഗ്രാമത്തിലെ ചിത്രകൂടത്തിലാണ്‌. എന്നാല്‍, പെരുമ്പടപ്പിലെ 
പ്രധാനിക്ക്‌ മഹോദയപുരത്തും സ്വന്തമായൊരു 


കൊട്ടാരമുണ്ടായിരുന്നു. 13-ാം ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ 
സാമൂതിരി വള്ളുവനാട്‌ ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം 
വന്നേരിക്കൊട്ടാരം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ മഹോദയപുരത്ത്‌ 
സ്ഥിരവാസമാക്കി. 1405-ല്‍ കൊച്ചിയിലേക്കു മാറ്റും വരെ 
മഹോദയപുരം തന്നെയായിരുന്നു അവരുടെ ആസ്ഥാനം. 14-ാം 


നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനത്തോടുകൂടി സാമൂതിരി 
തൃക്കണാമതിലകം പിടിക്കുകയും തിരുവഞ്ചിക്കുളം 
ആക്രമിക്കുമെന്നു ഭീഷണിപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. 
സാമൂതിരിയുടെ ആക്രമണപരമായ മുന്നേറ്റംകൊണ്ടായിരിക്കാം 
കൊച്ചിരാജാവ്‌ തന്റെ തലസ്ഥാനം സാമൂതിരിയുടെ 
ആക്രമണമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍നിന്ന്‌ അകന്നുകിടക്കുന്ന 
കൊച്ചിയിലേക്കു മാറ്റിയത്‌. പോരെങ്കില്‍ 1341-ലെ പെരിയാര്‍ 
നദിയിലുണ്ടായ വെള്ളപ്പൊക്കത്തിന്റെ ഫലമായി 


കൊടുങ്ങല്ലൂരിന്‌ അതിന്റെ വാണിജ്യപ്രാധാന്യം നഷ്ടപ്പെടുകയും 
കൊച്ചി ഒരു നല്ല തുറമുഖമെന്ന നിലയില്‍ ഉയര്‍ന്നുവരികയും 
ചെയ്തിരുന്നു. തലസ്ഥാനത്തിന്റെ മാറ്റത്തില്‍ ഇതും ഒരു 
കാരണമായിരുന്നിട്ടുണ്ടാവണം. 

പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ വരുന്നതിനുമുന്‍പുള്ള 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ ചരിത്രം അവ്യക്തമാണ്‌. 
ശാസനങ്ങളില്‍നിന്നും സാഹിത്യകൃതികളില്‍നിന്നും ചില 
രാജാക്കന്മാരുടെ പേരുകള്‍ ലഭിക്കുന്നുണ്ട്‌ എന്നേയുള്ളു. 
മകോതൈയര്‍പട്ടണത്തിലെ (മഹോദയപുരം) 
പെരുകോവിലകത്തുവെച്ച്‌ ഇരവികോര്‍ത്തന സ്ഥാനമാനങ്ങള്‍ 
അനുവദിച്ചുകൊടുത്ത വീരരാഘവചക്രവര്‍ത്തി ഒരു 
പെരുമ്പടപ്പുരാജാവായിരുന്നെന്നു തോന്നുന്നു. 
വീരരാഘവചക്രവര്‍ത്തി ഈ പട്ടയപ്രകാരം മഹോദയപുരത്തെ 
ക്രിസ്ത്യന്‍വ്യാപാരിയായ ഇരവികോര്‍ത്തനനന്‍ മണിഗ്രാമപ്പട്ടവും 
ചേരമാന്‍ ലോകപ്പെരുഞ്ചട്ടി എന്ന ബിരുദവും നല്‍കി. ഇവയ്ക്കു 


പുറമേ, ഒട്ടേറെ വ്യാപാരാവകാശങ്ങളും വിദേശവാണിജ്യത്തിന്റെ 
കുത്തകയുള്‍പ്പെടെ പല വിശേഷാധികാരങ്ങളും 
ആവര്‍ത്തകപ്രമാണിക്ക്‌ ഈ ശാസനപ്രകാരം ചാര്‍ത്തിക്കിട്ടി. 
എ.ഡി. 1225-ല്‍ എഴുതിക്കൊടുത്ത ഈ പട്ടയം, കേരളത്തിലെ 
വാണിജ്യലോകത്ത്‌ അന്ന്‌ 
ക്രിസ്ത്യന്‍സമുദായത്തിനുണ്ടായിരുന്ന മുഖ്യസ്ഥാനത്തിനും 
പെരുമ്പടപ്പു രാജാക്കന്മാരുടെ മതസഹിഷ്ണുതാനയത്തിനും 
തെളിവാണ്‌. 

14-ാം ശതകത്തിലുണ്ടായ 'ശുകസന്ദേശം', ഉണ്ണിയാടി 
ചരിതം', 'ശിവ വിലാസം, 'വിടനിദ്രാഭാണം' തുടങ്ങിയ 
സാഹിത്യകൃതികള്‍ പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ 
ആദ്യകാലചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ ഒന്നെത്തിനോക്കാന്‍ സാകര്യം 
നല്‍കുന്നു. പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിലെ യുവരാജാവായ 
രാമവര്‍മ്മയും ഓടനാട്ടിലെ കേരളവര്‍മ്മയുടെ പുത്രി 
ഉണ്ണിയാടിയും തമ്മിലുള്ള വിവാഹമാണ്‌ 'ശിവവിലാസ്ത്തിന്റെ 
ഇതിവ്യത്തം. രാജകുമാരന്‍ തന്റെ മാതുലനും അന്നത്തെ 
രാജാവുമായ രാമവര്‍മ്മയുമൊത്താണ്‌ 
സ്വയംവരത്തിനെത്തിയത്‌. രണ്ടു രാമവര്‍മ്മമാരുടെയും 
ഗുണഗണങ്ങളെ ശിവവിലാസകാരന്‍ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
കേരളത്തിലെ നാടുവാഴികള്‍ക്കിടയില്‍ 
പെരുമ്പടപ്പുരാജാവിനുണ്ടായിരുന്ന അതുല്യമായ 
പദവിയെക്കുറിച്ചു മനസ്സിലാക്കാനും മേല്പറഞ്ഞ 
സാഹിത്യകൃതികള്‍ സഹായകങ്ങളാണ്‌. 'ശിവവിലാസ്ത്തിലും 
മറ്റു ചില കൃതികളിലും 'കേരളചക്രവര്‍ത്തി'യെന്നാണ്‌ 
പെരുമ്പടപ്പുരാജാവിനെക്കുറിച്ചു പറയുന്നത്‌. ഈ ബിരുദം 
വെറുമൊരാചാരത്തെയും 
ക്ഷേത്രഭരണാധികാരത്തെയുമല്ലാതെ 
രാഷ്ട്രീയാധികാരവ്യാപ്തിയെക്കുറിക്കുന്നതായി ധരിക്കരുത്‌. 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപക്കാര്‍ ഉയര്‍ന്ന ക്ഷത്രിയരും അമ്മവഴിക്കു 
മഹോദയപുരത്തെ കുലശേഖരന്മാരുടെ പിന്മുറക്കാരുമാണെന്ന 
കാര്യം അവര്‍ക്കു കേരളത്തിലെ നാടുവാഴികള്‍ക്കിടയില്‍ 
ഉയര്‍ന്ന പദവി നേടിക്കൊടുത്തു. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ 
ജാതിവ്യത്യാസവും മരുമക്കത്തായവും ഇക്കാലത്തു 
കേരളത്തില്‍ സുസ്ഥാപിതമായി കഴിഞ്ഞിരുന്നു. 
പെരുമ്പടപ്പുരാജാവിന്‌ കോവിലധികാരികള്‍ എന്ന നിലയ്ക്ക്‌, 
രാഷ്ട്രീയമായ അതിര്‍ത്തികളൊന്നും പരിഗണിക്കാതെതന്നെ, 


കേരളത്തിലെ ഒട്ടേറെ ക്ഷേത്രങ്ങളുടെമേല്‍ 
അധികാരമുണ്ടായിരുന്നുതാനും. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയാധികാരപരിമിതിയെ ഈ ഉപചാരപദവിയും 


ക്ഷേത്രാധിപത്യവും നികത്തിക്കൊടുത്തു. ആരംഭത്തില്‍ നന്നേ 


ചെറിയ ഒരു രാജ്യം മാത്രമായിരുന്ന കൊച്ചിക്ക്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
പേരിനു മാത്രമേ രാജപദവി ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു. കൊച്ചിയിലും 


സമീപപ്രദേശങ്ങളിലും തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തും മാത്രം 
ഒതുങ്ങിനിന്നിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ അധികാരം. 
15ാം ശതകത്തില്‍ മദ്ധ്യകേരളത്തിന്റെ 


രാഷ്ട്രീയാധിപത്യത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഒരു നീണ്ട മത്സരം 
സാമൂതിരിയും കൊച്ചീരാജാവും തമ്മില്‍ ആരംഭിച്ചു. 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ ആഭ്യന്തരശൈഥില്യം 
സാമൂതിരിയുടെ ആക്രമണപദ്ധതികള്‍ക്കു സഹായകമായി. 
ഇക്കാലമായപ്പോഴേക്ക്‌ പെരുമ്പടപ്പുരാജവംശം മൂത്തതാവഴി, 
ഏളയതാവഴി, പള്ളുരുത്തിതാവഴി, മാടത്തുങ്കില്‍ അഥവാ 
മുരിങ്ങൂര്‍ താവഴി, ചാഴൂര്‍ താവഴി എന്നിങ്ങനെ അഞ്ചു 
താവഴികളായി പിരിഞ്ഞു. ഓരോ താവഴിക്കും പ്രത്യേകം 
കുടുംബസ്ഥാനവും സ്വന്തം വസ്തുവകകളും സൈന്യവും 
ഉണ്ടായിരുന്നു. അഞ്ചു താവഴികളിലുംവച്ചു പ്രായംകൂടിയ ആള്‍ 
രാജാവായിത്തീരും. എന്നാല്‍ അയാള്‍ വൃദ്ധനാകുമ്പോള്‍ 
അടുത്ത ആളിനുവേണ്ടി സ്ഥാനമൊഴിഞ്ഞുകൊടുത്തിട്ട്‌ 
ഹിന്ദുമതാദ്ധ്യക്ഷനെന്ന നിലയില്‍ മതകാര്യങ്ങളുംമറ്റും 
നോക്കണമെന്ന ഒരു വിശേഷാചാരം നിലവിലുണ്ടായിരുന്നു. ഈ 
പതിവു സ്വരൂപത്തിലെ ആഭ്യന്തരവൈരുദ്ധ്യത്തെ 
രൂക്ഷതരമാക്കി. അധികാരമൊഴിഞ്ഞ രാജാവിന്റെ 
(പെരുമ്പടപ്പുമൂപ്പില്‍) ആജ്ഞാകാരികളും അധികാരമേറ്റ 
രാജാവിന്റെ പാര്‍ശ്വവര്‍ത്തികളുമായി രണ്ടു വിരുദ്ധ ശക്തികള്‍ 
എല്ലായ്പോഴും രാജ്യത്തു പ്രവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ഇങ്ങനെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കേരളത്തില്‍ വരുന്ന കാലത്ത്‌, 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം സ്വയം വിഘടിച്ച്‌ തമ്മില്‍ത്തല്ലുന്ന 
ചിത്രമാണ്‌ നാം കാണുന്നത്‌. അവര്‍ സുശക്തനായ 
സാമൂതിരിയുമായി ഒരു ഉഗ്രസംഘട്ടനത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയും 
ചെയ്തിരുന്നു. ഈ സാഹചര്യത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും 
കൊച്ചിരാജാവും കോഴിക്കോടിന്റെ പൊതുശത്രുക്കളെന്ന 
നിലയില്‍ ഒത്തുചേര്‍ന്നു. തുടര്‍ന്നുള്ള കൊച്ചിയുടെ ചരിത്രം 
അടുത്ത അദ്ധ്യായങ്ങളില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 


അദ്ധ്യായം പതിമൂന്ന്‌ 


കോഴിക്കോട്‌ ആദ്യത്തെ സാമൂതിരിമാരുടെ 
കീഴില്‍ 


കമി ദ്ധ്യകേരളത്തിലും ഉത്തരകേരളത്തിലും മദ്ധ്യകാലത്ത്‌ 
സുപ്രധാനമായ ഒരു ശക്തിയായിരുന്നു കോഴിക്കോട്‌. 
കോഴിക്കോടിന്റെ ഭരണാധികാരികളായ സാമൂതിരിമാര്‍ 
സംസ്കാരസമ്പത്തിലും മറ്റു സിദ്ധികളിലും കേരളീയ 
രാജാക്കന്മാരുടെ മുന്‍പന്തിയില്‍ നില്‍ക്കുന്നു. ജൂതന്മാരുടെയും 
ക്രിസ്ത്യാനികളുടെയും ചെപ്പേടുകളിലെ സാക്ഷിയായ ഏറനാട്‌ 
ഉടൈയവരുടെ പിന്മുറക്കാരാണ്‌ ഇവര്‍. സാമൂതിരിമാരുടെയും 
കോഴിക്കോടിന്റെയും ആവിര്‍ഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഐതിഹ്യം 
“കേരളോല്‍പത്തി'യില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. കേരളം പകുത്തു 
സ്നേഹിതന്മാര്‍ക്കും ബന്ധുക്കള്‍ക്കും നല്‍കിയിട്ട്‌ മക്കത്തു 
പോയെന്നു പറയുന്ന അവസാനത്തെ പെരുമാള്‍ 
നെടിയിരിപ്പിലെ മാണിക്കനെന്നും വിക്കിരനെന്നും പേരുള്ള രണ്ട്‌ 
ഏറാടിസഹോദരന്മാക്ക്‌ ഒരു ചെറിയ ദേശവും തന്റെ ഒടിഞ്ഞ 
വാളും ഉടഞ്ഞ ശംഖും കൊടുത്തിട്ട്‌ ചത്തും കൊന്നും 
കീഴടക്കിയും' ചക്രവര്‍ത്തിയായി മലനാടടക്കി വാഴുക എന്ന 
ഉപദേശിക്കുകയുണ്ടായത്രേ. ഈ കഥ ഏതായാലും 
ചരിത്രാധിഷ്ഠിതമല്ല. 


കോഴിക്കോടിന്റെ ഉദ്ഭവം 
13-ാം ശതകംവരെ കോഴിക്കോട്‌ ഒരു മികച്ച തുറമുഖവും 
സുശക്തമായ ഒരു രാജ്യത്തിന്റെ ആസ്ഥാനവുമായിരുന്നില്ല. 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ നാശത്തിനു തൊട്ടിപ്പുറമുള്ള 
കാലഘട്ടത്തില്‍ കോഴിക്കോടും സമീപപ്രദേശങ്ങളും 
പോര്‍ളാതിരിയുടെ ഭരണത്തിലിരുന്ന പോളനാട്ടിന്റെ 
ഭാഗമായിരുന്നു. കടലിനു വളരെ ദൂരെയായി കരയുടെ 
തടങ്കലില്‍ കഴിയുകയായിരുന്ന ഏറനാട്ടെ നെടിയിരിപ്പിലെ 
ഏറാടികള്‍ കടലിലേക്ക്‌ ഒരു പ്രവേശനമാര്‍ഗ്ഗം കണ്ടുപിടിക്കാനും 
അങ്ങനെ സമുദ്രവാണിജ്യത്തില്‍ നേരിട്ടു പങ്കെടുക്കാനും ചില 


പദ്ധതികള്‍ ആസൂത്രണം ചെയ്തു. ഏറാടികള്‍ തങ്ങളുടെ 
നായന്മാരുമായി പന്നിയങ്കരയ്ക്കു മുന്നേറി പോര്‍ളാതിരിയുടെ 
ആസ്ഥാനം പലപ്പോഴായി വളഞ്ഞു. ഈ യുദ്ധം ഏതാണ്ട്‌ 
അരനൂറ്റാണ്ടോളം നീണ്ടുനിന്നു. ഏറാടികളെ കോട്ടയം 
നാടുവാഴിയും പോര്‍ളാതിരിയെ കോലത്തിരിയും സഹായിച്ചു. 
യുദ്ധം കലാശിച്ചത്‌ ഏറാടികളുടെ വിജയത്തിലായിരുന്നു. 
പോര്‍ളാതിരി രാഷ്ട്രീയാഭയം തേടി കോലത്തുനാട്ടിലേക്ക്‌ 
ഓടിപ്പോയി. യുദ്ധത്തിന്റെ അവസാനഘട്ടത്തില്‍ 
പോര്‍ളാതിരിയുടെ മന്ത്രി ഏറാടികളുടെ പക്ഷംചേരുകയും 
അതിനു പാരിതോഷികമായി അവര്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ 
'ഏറനാട്ടുമേനോന്‍' എന്ന സ്ഥാനവും വടക്കുംപുറം 
നായന്മാരുടെ നായകത്വവും അനുവദിച്ചു കൊടുക്കുകയും 
ചെയ്തു. പോളനാടു പിടിച്ചടക്കിയതോടെ ഏറാടികള്‍ അവരുടെ 
ആസ്ഥാനം നെടിയിരിപ്പില്‍നിന്നും കോഴിക്കോട്ടേക്കു മാറ്റി. 
അവര്‍ പുതുതായി നേടിയ പ്രദേശങ്ങളുടെ സുരക്ഷിതത്വം 
കരുതി വേളാപുരം എന്ന സ്ഥലത്ത്‌ കോട്ടയും ഒരു കൊട്ടാരവും 
നിര്‍മ്മിച്ചു. ഈ കോയിലില്‍നിന്നും കോട്ടയില്‍നിന്നുമായിരിക്കാം 
കോഴിക്കോട്‌ (കോയില്‍ക്കോട്ടു) എന്ന സ്ഥലനാമത്തിന്റെ 
ഉല്‍പത്തി. 

ഏറാടികള്‍ക്കു നെടിയിരിപ്പുമായി നേരത്തേ ഉണ്ടായിരുന്ന 
ബന്ധത്തെ ആസ്പദമാക്കി കോഴിക്കോട്ടുരാജവംശത്തെ 
നെടിയിരിപ്പുസ്വരൂപം എന്നും വിളിച്ചുപോന്നു. സാമൂതിരി എന്ന 


പേരിലാണ്‌ കോഴിക്കോട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ പൊതുവേ 
അറിയപ്പെടുന്നത്‌. സാമൂതിരിയെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യമായി 


പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ ഇബ്‌ന്‍ ബത്തൂത്തയുടെ (1342-1347) 
വിവരണങ്ങളിലാണ്‌. 13-ം ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ കേരളം 


സന്ദര്‍ശിച്ച മാര്‍ക്കോപോളോ ഏലിരാജ്യത്തെക്കുറിച്ചു 
പറയുകയും കോഴിക്കോടിനെക്കുറിച്ച്‌ പറയാതിരിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നത്‌ കോഴിക്കോട്‌ കേരളക്കരയിലെ ഒരു 
രാഷ്ട്രിയശക്തിയായിത്തീര്‍ന്ന കാലം നിര്‍ണ്ണയിക്കാന്‍ 
സഹായകമായ ഒരു സൂചനയാണ്‌. സാമൂതിരിമാരുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ കോഴിക്കോട്‌ കേരളത്തിലെ 
രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ പരിഗണനീയമായ ഒരു 
ശക്തിയായുയരുന്നത്‌ 145൦ ശതകത്തിന്റെ 
ആരംഭത്തിലാണെന്നു തോന്നുന്നു. സാമൂതിരിമാരുടെ 


അധികാരവും പ്രതാപവും അനുക്രമം വികസിക്കുകയും അവര്‍ 
'മലയ്ക്കും കടലിനും ഇടയ്ക്കുള്ള രാജ്യത്തിന്റെ അധിനായകന്‍൯' 
എന്നര്‍ത്ഥമുള്ള “കുന്നലക്കോനാതിരി', 'ശൈലാബ്ധീശ്വരന്‍' 
എന്നീ ബിരുദങ്ങള്‍ സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 
തുറമുഖനഗരമായ കോഴിക്കോടിന്റെ അധിപനാകയാല്‍ 


'പൂന്തുറക്കോന്‍' എന്നും സാമൂതിരിയെ വിളിച്ചുപോന്നു. 
'ഏര്‍ളാതിരി'യെന്നും 'നെടിയിരിപ്പു മൂപ്പന്‍' എന്നുംകൂടി 
സാമൂതിരിക്കു പേരുകളുണ്ട്‌. 

സാമൂതിരിയുടെ ഉയര്‍ച്ചയും കോഴിക്കോടിന്റെ വളര്‍ച്ചയും 
പരസ്പരം സ്വാധീനം ചെലുത്തിയ ഘടകങ്ങളായിരുന്നു. 
സാമൂതിരിമാരുടെ ഭരണത്തില്‍ കോഴിക്കോട്‌ പെട്ടെന്ന്‌ 
കേരളതീരത്തിലെ ഒരു മികച്ച തുറമുഖമായി വളര്‍ന്നു. 
കേരളത്തിന്റെ കയറ്റുമതിച്ചരക്കുകളായ കുരുമുളകും ഏലവും 


തുണിത്തരങ്ങളും ഇവിടെനിന്നു ധാരാളമായി 
വിദേശങ്ങളിലേക്കയച്ചു. സാമൂതിരി കോഴിക്കോടു 
തുറമുഖത്തെ ഒരു സ്വതന്ത്രതുറമുഖമായി പ്രഖ്യാപിക്കയാല്‍, 
കോഴിക്കോടുമായി വാണിജ്യബന്ധമില്ലാത്ത 


വിദേശക്കപ്പലുകളും അവിടെ നിര്‍ബാധം അടുത്ത്‌ വെള്ളവും 
ഭക്ഷണപദാര്‍ത്ഥങ്ങളുംമറ്റും സംഭരിക്കാനുള്ള സാകര്യം 
പ്രയോജനപ്പെടുത്തിപ്പോന്നു. ഇതിന്റെ ഫലമായി സാമൂതിരി 


വിശാലമനസ്കനും നീതിമാനുമാണെന്ന കീര്‍ത്തി 
ദേശാന്തരങ്ങളില്‍പ്പോലും പരക്കുകയും അസ്യ 


വിദേശവ്യാപാരികള്‍ കോഴിക്കോട്ടെത്തുകയും ചെയ്തു. 
കോഴിക്കോടുമായി വാണിജ്യം നടത്തിയ വിദേശീയരില്‍ 
അറബികളും ചീനക്കാരുമാണ്‌ മുന്നിട്ടുനിന്നത്‌. ചീനക്കാര്‍ ഒരു 
ചെറിയ വാസസങ്കേതംതന്നെ കോഴിക്കോടുനഗരത്തില്‍ 
സ്ഥാപിച്ചു. ചീനക്കോട്ടയെന്നാണ്‌ അത്‌ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. 
അറബികളും ചീനക്കാരും തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന 
വാണിജ്യമത്സരത്തില്‍ ആദ്യത്തെ കൂട്ടരോടായിരുന്നു 
സാമൂതിരിക്ക്‌ അനുഭാവം. അദ്ദേഹം അവര്‍ക്ക്‌ 
വിശേഷാനുകൂല്യങ്ങള്‍ നല്‍കി. തത്ഫലമായി കോഴിക്കോട്ടെ 
കയറ്റുമതിയുടെയും ഇറക്കുമതിയുടെയും കുത്തക 
അറബികള്‍ക്കായിത്തീര്‍ന്നു. കോഴിക്കോട്ട്‌ നിരന്തരം നടന്ന 
വാണിജ്യമായിരുന്നു സാമൂതിരിയുടെ ഭണ്ഡാരം നിറച്ചതും 
അയതല്‍രാജ്യങ്ങളാക്രമിച്ചു രാജ്യം വികസിപ്പിക്കാനുള്ള 
രാഷ്ട്രിയാഭിലാഷം അദ്ദേഹത്തില്‍ ആളിപ്പടര്‍ത്തിയതും. 
അറബികള്‍ സ്വന്തം താത്പര്യം പരിഗണിച്ച്‌ കപ്പലുകള്‍ക്കു 
പുറമേ കുതിരകളെയും പടയാളികളെയും നല്‍കി യുദ്ധങ്ങളില്‍ 
സാമൂതിരിയെ സഹായിച്ചു. 


സാമുതിരിയുടെ ആദ്യകാല ആക്രമണങ്ങളും 
വിജയങ്ങളും 
സാമൂതിരി കോഴിക്കോട്ട്‌ തന്റെ പ്രവര്‍ത്തനാടിസ്ഥാനം 
ഉറപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ അയല്‍നാടുകളെ സ്വാധികാരത്തില്‍ 


കൊണ്ടുവരാന്‍ ഒരാക്രമണപരമ്പര തന്നെ നടത്തി. 
ബേപ്പൂര്‍രാജാവും പരപ്പനാട്ടുരാജാവും വെട്ടത്തുരാജാവും 
സാമൂതിരിയുടെ ആധിപത്യം കാലേക്കൂട്ടി അംഗീകരിച്ചു. 


കുറ്്രനാട്ടുരാജാവും പയ്യോര്‍മലനായന്മാരും 
സമീപ്രദേശങ്ങളിലെ മറ്റു നാടുവാഴികളും അവരെ പിന്തുടര്‍ന്നു. 
ആക്രമണത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ടങ്ങളില്‍ സാമൂതിരിക്കു 
നേരിടേണ്ടിവന്ന ഏറ്റവും പ്രബലനായ ശത്രു 
തെക്കേമലബാറിലെ വള്ളുവക്കോനാതിരിയായിരുന്നു. 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ നാട്ടില്‍പ്പെട്ടിരുന്ന ഭാരതപ്പുഴയുടെ തീരത്തെ 
തിരുനാവായ സ്വന്തമാക്കുകയായിരുന്നു സാമൂതിരിയുടെ 
അടിയന്തരമായ ലക്ഷ്യം. പന്ത്രണ്ടു വര്‍ഷത്തിലൊരിക്കല്‍ 
വള്ളുവനാട്ടുരാജാവിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ മാമാങ്കം (മാഘമകം) 
കൊണ്ടാടാറുണ്ടായിരുന്ന തിരുനാവായയ്ക്ക്‌ അതിമഹത്തായ 


രാഷ്ട്രീയപ്രാധാന്യം ഉണ്ടായിരുന്നു. ഐതിഹ്യപ്രകാരം 
ചേരചക്രവര്‍ത്തിയായിരുന്നു മുന്‍പ്‌ മാമാങ്കത്തില്‍ അദ്ധ്യക്ഷത 
വഹിച്ചിരുന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍ ആ സമുന്നതബഹുമതി 
വള്ളുവക്കോനാതിരിക്കു ലഭിച്ചത്‌ കേരളത്തിലെ 


രാജാക്കന്മാരില്‍, വിശേഷിച്ചും സാമൂതിരിയില്‍ കലശലായ 
അസഹിഷ്ണുത വളര്‍ത്തിയിരുന്നു. തിരുനാവായ മാത്രമല്ല, 
മാമാങ്കത്തിന്റെ സംപൂജ്യമായ അദ്ധ്യക്ഷപദവികൂടി പിടിച്ചടക്കുക 
എന്നതായിരുന്നു സാമൂതിരിയുടെ വള്ളുവനാടാക്രമണത്തിന്റെ 
ഉദ്ദേശ്യം. 

പന്നിയൂര്‍ഗ്രാമത്തിലെയും ചൊവ്വരഗ്രാമത്തിലെയും 
നമ്പൂതിരിമാര്‍ തമ്മില്‍ നിലനിന്ന ഒരിക്കലും ഒടുങ്ങാത്ത 
അഭിപ്രായവ്യത്യാസം അക്കാലത്തെ കേരളീയരാജാക്കന്മാരുടെ 
അധികാരമത്സരത്തിനു പുതിയ ഒരു കാരണംകൂടി സൃഷ്ടിച്ചു. 
'കൂറുമത്സരം' എന്നറിയപ്പെടുന്ന ഈ കലഹം രണ്ടു ഗ്രാമക്കാര്‍ 


തമ്മിലുള്ള അഭിപ്രായവ്യത്യാസം എന്ന നിലയിലാണ്‌ 
ആരംഭിച്ചതെങ്കിലും അതു പെട്ടെന്ന്‌ കേരളത്തിലെ എല്ലാ 
രാഷ്ട്രീയശക്തികളും പങ്കെടുത്ത അധികാരസമരമായി 
വളര്‍ന്നു. സാമൂതിരി പന്നിയൂര്‍ഗ്രാമക്കാരെ പിന്താങ്ങി. 
വള്ളുവക്കോനാതിരിയും പെരുമ്പടപ്പുരാജാവും 


ചൊവ്ൃവരക്കക്ഷിയിലും ചേര്‍ന്നു. കൂറുമത്സരം അപ്രതീക്ഷിതമായി 
അക്രമാസക്തമാവുകയും ഇരുഗ്രാമക്കാരും താന്താങ്ങളുടെ 
സംരക്ഷകന്മാരുടെ സഹായം അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കുകയും ചെയ്തു. 
പന്നിയൂര്‍ക്കൂറിന്റെ നേതാക്കന്മാരിലൊരാളായിരുന്ന 
തിരുമനശ്ശേരിനമ്പൂതിരിയുടെ ദേശങ്ങള്‍ 
വള്ളുവക്കോനാതിരിയും പെരുമ്പടപ്പു രാജാവും ചേര്‍ന്ന്‌ 
ആക്രമിച്ചത്‌ ഒരു പ്രതിസന്ധിഘട്ടത്തിനു കാരണമായി. ഈ 
ആക്രമണത്തിനെതിരെ നമ്പൂതിരി സാമൂതിരിയുടെയും 


വെട്ടത്തുരാജാവിന്റെയും സഹായം തേടി. സഹായത്തിനു 
പ്രതിഫലമായി പൊന്നാനി പ്രദേശം സാമൂതിരിക്കു 
വിട്ടുകൊടുക്കാമെന്നു നമ്പൂതിരി വാഗ്ദാനവും ചെയ്തു. 
കൂറുമത്സരത്തില്‍ സജീവമായി ഇടപെടാന്‍ കിട്ടിയ ഈ 
അവസരം സാമൂതിരി വേണ്ടപോലെ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി. 
സാമൂതിരിയുടെ ആക്രമണപരിപാടികളെ അറബിക്കച്ചവടക്കാർ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും അദ്ദേഹത്തെ യുദ്ധത്തില്‍ 
സഹായിക്കുകയും ചെയ്തു. സാമൂതിരിയും ഏറാള്‍പ്പാടും 
(യുവരാജാവ്‌) കോഴിക്കോട്ടുസൈന്യത്തെ നേരിട്ടു നയിച്ചു. 
സാമൂതിരിയുടെ പട വടക്കുകൂടി ത്ൃപ്രങ്ങോട്ടെത്തി 
താവളമടിച്ചപ്പോള്‍, ഏറാള്‍പ്പട കടല്‍വഴി പൊന്നാനിയിലെത്തി 
ഭാരതപ്പുഴ കടന്നു തിരുനാവായയുടെ മറുകരയില്‍ 
സ്ഥാനമുറപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. വള്ളുവക്കോനാതിരിയെ 
സംഭരാന്തനാക്കിക്കൊണ്ട്‌ സമരം അങ്ങനെ തുടര്‍ന്നു. അധികം 
വൈകാതെ അദ്ദേഹം തിരുനാവായ കൈവിടാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതനായി. സാമൂതിരി വിജയപൂര്‍വ്വം തിരുനാവായയില്‍ 
പ്രവേശിച്ച്‌, മാമാങ്കത്തിന്റെ രക്ഷാപുരുഷന്‍ എന്ന 
സമുന്നതസ്ഥാനം ഏറ്റെടുത്തു. 

സാമൂതിരിയുടെ തിരുനാവായ ആക്രമണത്തില്‍നിന്ന്‌, 
അദ്ദേഹവും വള്ളുവക്കോനാതിരിയും തമ്മിലുള്ള രൂക്ഷമായ 
മത്സരത്തിന്റെ ഒരു കാലഘട്ടം പിറന്നു. തിരുനാവായ 
നഷ്ടപ്പെട്ടത്‌ വള്ളുവക്കോനാതിരിയുടെ ശക്തിക്കും 
പ്രതാപത്തിനും ഏറ്റ ഒരു മാരകപ്രഹരമായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സൈന്യത്തെ കോഴിക്കോട്ടുസൈന്യം നിര്‍ദ്ദയം 
ഓടിക്കുകയും ചെയ്തു. സാമൂതിരിയും വള്ളുവക്കോനാതിരിയും 
തമ്മിലുള്ള യുദ്ധം 13-ാം വെ അവസാനത്തിലും 


തുടരുന്നതായി കാലത്തുണ്ടായ 
'ഉണ്ണ്ിച്ചിരുതേവീചരിത' പിരി മനസ്സിലാക്കാം. 
സാമൂതിരിയുടെ മേല്പറഞ്ഞ ആക്രമണങ്ങളും 


വിജയങ്ങളുമുണ്ടായത്‌ 12-ഉം 13-ഉം ശതകങ്ങളിലാണെന്ന്‌ ഇതു 
തെളിയിക്കുന്നുണ്ട്‌. തിരുനാവായയിലുണ്ടായ വിജയത്താല്‍ 
പ്രചോദിതനായ സാമൂതിരി അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആക്രമണങ്ങള്‍ 
തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. താമസിയാതെ അദ്ദേഹം നിലമ്പൂര്‍, 
മഞ്ചേരി, മലപ്പുറം, വെങ്കടക്കോട്ട (കോട്ടയ്ക്കല്‍) എന്നീ 
നാടുകള്‍ തന്റെ സ്വാധീനവലയത്തിലാക്കി. 
വള്ളുവക്കോനാതിരിക്കും പാലക്കാട്ടുരാജാവിനും 
(തരൂര്‍സ്വരൂപം) ഇടയ്ക്കുണ്ടായിരുന്ന ഒരു നെടുങ്ങനാടും 
അദ്ദേഹം പിടിച്ചടക്കി. പുതുതായി പിടിച്ചടക്കിയ നാടുകളുടെ 
ഭരണത്തിന്‌ കരിമ്പുഴ ആസ്ഥാനമാക്കി ഏറാള്‍പ്പാടിനെ 
നിയോഗിച്ചു. 


തലപ്പിള്ളി ആക്രമണം 
സാമൂതിരിയുടെ അടുത്ത നീക്കം തലപ്പിള്ളിരാജാക്കന്മാരുടെ 
നാടുകളിലേക്കായിരുന്നു. അന്നു തലപ്പിള്ളി രാജാക്കന്മാരുടെ 
ഭരണത്തിലായിരുന്നു ഇന്നത്തെ തലപ്പിള്ളിത്താലൂക്കും 
പൊന്നാനി മുതല്‍ ചേറ്റുവാവരെയുള്ള തീരദേശവും. 
സാമൂതിരിയുടെ രൂക്ഷമായ ആക്രമണത്തിനു മുന്‍പില്‍ 
തലപ്പിള്ളി രാജാക്കന്മാര്‍ എതിര്‍പ്പൊന്നുമില്ലാതെ കീഴടങ്ങി. 
അവരില്‍ പ്രധാനിയായ പുന്നത്തൂര്‍ രാജാവിനെ സാമൂതിരി 
തന്റെ രാജ്യകാര്യാലോചനാസമിതിയില്‍ അംഗമാക്കുകയും 
അദ്ദേഹത്തിനു സാമൂതിരിമാരുടെ അരിയിട്ടുവാഴ്ചയില്‍ 
(കിരീടധാരണത്തില്‍) സന്നിഹിതനാകാനുള്ള അവകാശം 
നല്‍കുകയും ചെയ്തു. സാമൂതിരി അടുത്തത്തായി, 
വള്ളുവനാടിന്റെ ഭാഗമായി പൊന്നാനി മുഴുവന്‍ പിടിക്കുകയും 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തെ വന്നേരിയിലെ ചിത്രകൂടത്തില്‍നിന്ന്‌ 


തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തേക്ക്‌ ആസ്ഥാനം മാറ്റാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇതിനിടയില്‍ സാമൂതിരി 
വള്ളുവനാടാക്രമണത്തില്‍ മുസ്ലിങ്ങളുടെ സഹായം 
സ്വീകരിച്ചതിന്റെ പേരില്‍ നമ്പൂതിരിമാര്‍ പൊതുവേ 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശത്രുക്കളായി. അവര്‍ ചൊവ്ൃരക്കൂറിന്റെ 
നേതാക്കളായ പെരുമ്പടപ്പുകാരുടെ വശം ചേര്‍ന്നു. 145൦ 
ശതകത്തില്‍ സാമൂതിരി കൂടുതല്‍ പ്രദേശങ്ങള്‍ കിഴടക്കി. 
മദ്ധ്യകേരളത്തില്‍ ഒരുതരം സര്‍വ്യാധിപത്യംതന്നെ സ്ഥാപിച്ച ആ 
ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തിനടുത്തുള്ള 
തൃക്കണാമതിലകം സാമൂതിരിക്ക്‌ അധീനമായിക്കഴിഞ്ഞതായും 
ഏറാള്‍പ്പാട്‌ അവിടെ വാസമുറപ്പിച്ചതായും എ.ഡി. 1400- 
നടുത്തുണ്ടായ 'കോകസന്ദേശ'ത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 
നേരത്തെ സൂചിപ്പിച്ചതുപോലെ, സാമൂതിരി സൈന്യത്തിന്റെ 
ഭീഷണിയാല്‍ പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപം 1405-നടുത്ത്‌ 
തിരുവഞ്ചിക്കുളത്തുനിന്നു കൊച്ചിയിലേക്ക്‌ ആസ്ഥാനം മാറ്റി. 


കൊച്ചിയുമായുള്ള സംഘട്ടനത്തിന്റെ ആരംഭം 
കൊച്ചിയും കോഴിക്കോടും തമ്മിലുള്ള ഗംഭീരസംഘട്ടനം 14-ാം 
ശതകത്തിലാണ്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. പെരുമ്പടപ്പിന്റെ 
ആഭ്യന്തരമത്സരമാണ്‌ കൊച്ചിയുടെ രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ 
ഇടപെടാന്‍ സാമൂതിരിക്കു സന്ദര്‍ഭമുണ്ടാക്കിക്കൊടുത്തത്‌. 
അന്നു കൊച്ചി ഭരിച്ചത്‌ ഇളയതാവഴിയിലെ രാജാവായിരുന്നു. 
ഈ  താവഴിക്കെതിരായി മൂത്തതാവഴി സാമൂതിരിയുടെ 
സഹായത്തിനപേക്ഷിച്ചു. സാമൂതിരി ആ അപേക്ഷ സ്വീകരിച്ച്‌ 
തന്റെ സൈന്യത്തെ കൊച്ചിയിലേക്കു നയിക്കുകയും 


നാടുവാണുകൊണ്ടിരുന്ന രാജാവിനെ തോല്ലിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
തൃശൂര്‍കൊട്ടാരം പിടിച്ചെടുക്കുകയുംചെയ്തു. അനന്തരം 
മൂത്തതാവഴിയിലെ രാജാവിനെ സിംഹാസനത്തില്‍ വാഴിച്ചു. 


പുതിയ രാജാവ്‌ സാമൂതിരിയുടെ മേല്‍ക്കോയ്മ 
അംഗീകരിക്കുകയും ആണ്ടുതോറും കപ്പം 
കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന്‌ ഏല്‍ക്കുകയുംചെയ്തു. കൂടാതെ 
കോഴിക്കോട്ടുസൈന്യത്തിന്‌ സ്ഥിരമായി പടയാളികളെ 


അയച്ചുകൊടുക്കാമെന്നും കൊച്ചിയിലെ കുരുമുളകും മറ്റു 
ചരക്കുകളും കോഴിക്കോട്ടു തുറമുഖത്തുകൂടി മാത്രമേ വ്യാപാരം 
നടത്തുകയുള്ളുവെന്നും കരാറുചെയ്യുകയുണ്ടായി. ഈ 
യുദ്ധത്തില്‍ ഇടപ്പള്ളിയിലെയും കൊടുങ്ങല്ലൂരെയും 
രാജാക്കന്മാര്‍ സാമൂതിരിയെ സഹായിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടെ മുസ്ലിം 
വ്യാപാരികള്‍ ആളും ആയുധവും എത്തിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഇതുകൊണ്ടാണ്‌ കൊച്ചീരാജാവിന്റെൈമേല്‍ ഈമട്ടൊരു വിജയം 
നേടാന്‍ സാമൂതിരിക്കു സാധിച്ചത്‌. തൃശൂരെ 
വിജയത്തിനുശേഷം അദ്ദേഹം പാലക്കാട്ടുരാജാവിന്റെ നടുവട്ടം 
ആക്രമിച്ചു കീഴ്പ്പെടുത്തി. നടുവട്ടം വിജയപൂര്‍വം ആക്രമിച്ചു 


കീഴടക്കിയ കുതിരവട്ടത്തുനായരെ സാമൂതിരി ആ 
പ്രദേശത്തിന്റെ ഭരണാധികാരിയാക്കി. വേങ്ങനാട്ടു 
നമ്പിടിമാരുടെ കൊല്ലങ്കോടും സാമൂതിരിയുടെ 


അധികാരത്തില്‍വന്നു. ഇങ്ങനെ 1498-ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
കേരളക്കരയില്‍ വന്നിറങ്ങിയപ്പോള്‍ സുശക്തനായ ഒരു 
പരമാധികാരരാജാവായിരുന്നു സാമൂതിരി. 
കൊച്ചീരാജാവുള്‍പ്പെടെ ഉത്തര കേരളത്തിലെ ഒട്ടെല്ലാ 
നാടുവാഴികളും അദ്ദേഹത്തിന്റെ സാമന്തന്മാരായിരുന്നു. 


കോലത്തിരിയുമായുള്ള ബന്ധം 


ഉത്തരകേരളത്തിലെ സുശക്തനായ കോലത്തിരി 
രാജാവിനെയും സ്വന്തം നിയന്ത്രണത്തില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ 
സാമൂതിരിക്കു കഴിഞ്ഞു. വാണിജ്യരാഷ്ട്രീയരംഗങ്ങളില്‍ 
ബദ്ധശത്രുക്കളായിരുന്നു ഈ രണ്ടു ഭരണാധികാരികളും. ഇവര്‍ 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ വിശദാംശങ്ങളറിയാന്‍ 
നിവ്യത്തിയില്ലെങ്കിലും അതുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി 
പറഞ്ഞുപോരാറുള്ള ഒരു കഥയ്ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമില്ലാതില്ല. 
കോലത്തിരിരാജ്യത്തിന്റെ തെക്കന്‍വിഭാഗമായ 


പന്തലായനിക്കൊല്ലത്തിന്റെ ഭരണത്തിനുവേണ്ടി അവിടെ 
താമസമാക്കിയിരുന്ന കോലത്തുനാട്ടിലെ ഒരു രാജകുമാരന്‍ 
ഒരിക്കല്‍ കോഴിക്കോടു സന്ദര്‍ശിച്ചപ്പോള്‍ 
സാമൂതിരിക്കോവിലകത്തെ ഒരു രാജകുമാരിയുമായി 
പ്രേമബന്ധത്തിലായി. രാജകുമാരി കാമുകനുമൊത്ത്‌ 


പന്തലായനിക്കൊല്ലത്തേക്ക്‌ ഒളിച്ചോടി. വിവരമറിഞ്ഞപ്പോള്‍ 
കോപാകുലനായ സാമൂതിരി, തന്റെ കുടുംബത്തെ 
അപമാനിക്കാന്‍ കോലത്തിരി കരുതിക്കുട്ടിച്ചെയ്ത 
കാര്യമാണിതെന്നു വിശ്വസിച്ചു. അദ്ദേഹം ഉടന്‍തന്നെ പട 
പുറപ്പെടുകയും പന്തലായനിക്കൊല്ലംവരെയുള്ള പ്രദേശങ്ങള്‍ 
പിടിച്ചടക്കുകയുംചെയ്തു. സാമൂതിരിയുടെ കുടുംബത്തില്‍ 
രാജകുമാരിക്ക്‌ അവകാശം നിക്ഷേധിക്കപ്പെട്ടു. ഏതായാലും 
സാമൂതിരിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം കോലത്തിരി തന്റെ നാടിന്റെ 
വടക്കുഭാഗത്തുള്ള നിലേശ്വരത്ത്‌ രാജകുമാരിക്ക്‌ 
വാസസാകര്യം ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും അവരുടെ 
അധികാരത്തിന്‍കീഴില്‍ 3000 നായന്മാരെ വിട്ടുകൊടുക്കുകയും 
ചെയ്തു. ഈ രാജകുമാരിയില്‍നിന്നാണ്‌ നീലേശ്വരം 
രാജകുടുംബത്തിന്റെ ഉദ്ഭവമെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. കോലത്തരി 
തളിപ്പറമ്പുക്ഷേത്രത്തിലെ മേല്‍ക്കോയ്മയുടെ ചില 
അവകാശങ്ങള്‍ സാമൂതിരിക്കു സമ്മാനിച്ചു. ബലംപ്രയോഗിച്ച്‌ 
തന്റെ പക്കല്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുത്ത പ്രദേശങ്ങളും കോലത്തിരി 
സാമൂതിരിക്ക്‌ വിട്ടുകൊടുത്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
ആഗമനകാലത്ത്‌ സാമൂതിരി, ഇങ്ങനെ കോലത്തുനാടും തന്റെ 
സ്വാധീനപരിധിയില്‍ ഒതുക്കി. 


സാമൂതിരിമാരുടെ ഭരണരീതി 
സാമൂതിരിമാരുടെ കീഴില്‍ കോഴിക്കോട്ട്‌ നിലവിലിരുന്ന ഭരണം 
ഉദാരമായ തത്ത്വങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു. രാജാവ്‌ 
സേച്ഛാധികാരിയായിരുന്നു എന്നതില്‍ സംശയമില്ല. എന്നാല്‍ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അധികാരം അതിരില്ലാത്തതായിരുന്നില്ല. 
രാജാവിനു പരമ്പരാഗതമായ നിയമങ്ങളെയും മന്ത്രിമാരുടെ 
ഉപദേശങ്ങളെയും ആഭരരിക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. 
'സര്‍വ്വാധികാര്യക്കാര്‍' എന്നു വിളിച്ചുപോന്നിരുന്ന നാലു 
പ്രധാനമന്ത്രിമാരും 'കാര്യക്കാർ' എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെട്ടിരുന്ന 


ഒട്ടേറെ സാധാരണ മന്ത്രിമാരും ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ 
സാമൂതിരിയെ സഹായിച്ചു. മങ്ങാട്ടച്ചനായിരുന്നു 
പ്രധാനമന്ത്രിമാരില്‍ പ്രമുഖന്‍. രാജ്യഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ 
എതിരില്ലാത്തതായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമുന്നതസ്ഥാനം. 
അടുത്ത പദവി ധര്‍മ്മോത്തുപണിക്കര്‍ക്കായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹമായിരുന്നു പരമ്പരയാ സാമൂതിരിമാരുടെ 
ആയുധാചാര്യന്‍. അരമനക്കളരിയുടെ മേല്‍നോട്ടവും 


അദ്ദേഹത്തിനായിരുന്നു. തിനയഞ്ചേരി എഏളയതും വരയ്ക്കല്‍ 
പാറനമ്പിയുമായിരുന്നു മറ്റു രണ്ടു പ്രധാനമന്ത്രിമാർ. ഇവര്‍ 
രണ്ടാളും പൂണുല്‍ക്കാരായതുകൊണ്ട്‌ ചില 
പ്രത്യേകാവകാശങ്ങളും ആനുകൂല്യങ്ങളും 


ഇവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നു. 

സാമൂതിരിയുടെ രാജ്യം പല നാടുകളായി വിഭജിച്ചിരുന്നു. 
നാടുവാഴികളാണ്‌ തലമുറയായി നാടിന്റെ ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ 
നോക്കിപ്പോന്നത്‌. ഒരു നാടുവാഴി മാറി അനന്തരാവകാശി ഭരണം 
ഏറ്റെടുക്കുമ്പോള്‍ സാമൂതിരിക്ക ഒരു തുക 'പുരുഷാന്തര'മായി 
കൊടുക്കണമായിരുന്നു. ഓണം, വിഷു, മാമാങ്കം, 
അരിയിട്ടുവാഴ്ച മുതലായ വിശേഷസന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ 
കാഴ്ചവയ്ക്കുകയും വേണമായിരുന്നു നാടുവാഴികള്‍. അവര്‍ 
യുദ്ധകാലത്ത്‌ പടയാളികളെ അയച്ചു സാമൂതിരിയെ 
സഹായിക്കണമെന്നതായിരുന്നു മറ്റൊരേര്‍പ്പാട്‌. 

ഭരണത്തിന്റെ ദൈനംദിനകാര്യങ്ങള്‍ നിര്‍വൃഹിക്കാന്‍ 
വിപുലമായ തോതില്‍ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ നിയമിച്ചിരുന്നു. 
കാര്യക്കാരന്മാര്‍ ഭണ്ഡാരംവക നികുതികള്‍ പിരിക്കുകയും 
കൊട്ടാരം മേനോക്കികള്‍ അതിന്റെ കണക്ക്‌ രാജസന്നിധിയില്‍ 
സമര്‍പ്പിക്കുകയും ചെയ്തുവന്നു. സാമൂതിരി കൊല്ലവര്‍ഷമാണ്‌ 
ഓദ്യോഗികരേഖകളിലും കണക്കുകളിലും ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. 
1-ാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ കേരളത്തെക്കുറിച്ചു 


വിവരണങ്ങളെഴുതിയ ബര്‍ബോസ്‌ ഇങ്ങനെ 
രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു: സാമൂതിരി അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കൊട്ടാരത്തില്‍ അനേകം ഗുമസ്തന്മാരെ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. അവര്‍ രാജാവില്‍നിന്നകന്ന്‌ ഒരു 
പ്രത്യേകം മുറിയില്‍ ബഞ്ചുകളിലിരുന്ന്‌, രാജകീയ 
നികുതിയിനങ്ങളും രാജാവു ദാനമായും ശമ്പളമായും 
കൊടുക്കുന്ന പണത്തിന്റെ കാര്യങ്ങളും രാജാവിനു 


സമര്‍പ്പിക്കപ്പെടുന്ന പരാതികളുടെ വിവരങ്ങളും കരംപിരിവിന്റെ 
കണക്കുകളും എഴുതുന്നു. ഏഴുത്തുപകരണങ്ങളുമായി ഏഴോ 
എട്ടോ പേര്‍ രാജാവിന്റെ സമീപം എല്ലായ്പോഴും 
നില്‍ക്കുന്നുണ്ടാവും. രാജാവ്‌ ഏല്ലിച്ച എഴുതാത്ത പനയോലകള്‍ 
എപ്പോഴും അവരുടെ പക്കല്‍ കാണാം. അദ്ദേഹം കല്ലിക്കുന്ന 


നിര്‍ദേശങ്ങള്‍ അവര്‍ ഏഴുതിയെടുക്കുന്നു.' 

തലസ്ഥാനനഗരിയായ കോഴിക്കോടിനു പ്രത്യേക 

ഭരണാധികാരിയും ചുങ്കമുദ്യോഗസ്ഥനുമുണ്ടായിരുന്നു. 
സാമൂതിരിക്ക്‌ സുശക്തമായ 


സൈന്യസജ്ജീകരണമുണ്ടായിരുന്നു. ഓരോ ദേശത്തുമുള്ള 
കളരിയില്‍ വാളും പരിചയും അമ്പും വില്ലും കുന്തവും 
ഉപയോഗിച്ച്‌ യുദ്ധം ചെയ്യാന്‍ നായര്‍യുവാക്കന്മാര്‍ക്കു 
പരിശീലനം നല്‍കി! വന്നു. കളരിയിലെ പരിശീലനം 
പൂര്‍ത്തിയായാല്‍ ഓരോ യുവാവും പതിവുള്ള അടിയറയുമായി 
നാടുവാഴിയെ ചെന്നുകാണും. നാടുവാഴി ആ യുവ സൈനികനെ 
പ്രാദേശിസൈന്യത്തില്‍ ഓപചാരികമായി അംഗമാക്കുകയും 


അതിനു തെളിവെന്ന നിലയില്‍ ഒരു വാള്‍ സമ്മാനിക്കുകയും 
ചെയ്യും. നാടുവാഴിയുടെ അഭിമതംപോലെ യുദ്ധത്തില്‍ ചേര്‍ന്നു 
പടവെട്ടാന്‍ അയാള്‍ അന്നുമുതല്‍ കടപ്പെട്ടവനാണ്‌. 
കോഴിക്കോടുപോലെയുള്ള നഗരങ്ങളില്‍ 'തലച്ചെന്നോര്‍' എന്ന 
സേനാനായകന്മാരുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ സ്ഥിരം 
സൈന്യങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. സാമൂതിരിയുടെ കുതിരപ്പട 
കുതിരവട്ടത്തു നായരുടെ മേല്‍നോട്ടത്തിലായിരുന്നു. 
'വെടിക്കുരുക്കള്‍' എന്ന സ്ഥാനപ്പേരുള്ള തിനയഞ്ചേരി 
എളയതിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ പീരങ്കിവിഭാഗവും 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു. കപ്പല്‍പ്പടയാളികള്‍ പ്രധാനമായും 
മാപ്പിളമാരായിരുന്നു. കുഞ്ഞാലിമാർ അവരുടെ നായകന്മാരും. 
രാജാവുതന്നെയായിരുന്നു നീതിനിര്‍വൃഹണത്തിന്റെ 
പരമാധികാരി. അക്കാര്യത്തില്‍ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
സഹായിച്ചുപോന്നു. പ്രത്യേക സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ 
ശാസ്ത്രകോവിദന്മാരായ ബ്രാഹ്മണരുടെ സഹായവും അദ്ദേഹം 
സ്വീകരിച്ചെന്നുവരും. വ്യവഹാരം ആര്‍ക്കും സൌഈജന്യമായിരുന്നു. 
പരാതിക്കാരുടെ പക്കല്‍നിന്നു പ്രതിഫലമൊന്നും 
ഈടാക്കിയിരുന്നില്ല. വസ്തുസംബന്ധമായ തര്‍ക്കങ്ങള്‍ 
തീരുമാനിച്ചിരുന്നത്‌ പഞ്ചായത്തുകളാണ്‌. അധമര്‍ണ്ണന്മാരോട്‌ 
യാതൊരു ദാക്ഷിണ്യവും കാണിച്ചിരുന്നില്ല; അവര്‍ യഥാസമയം 


കടംവീട്ടുകതന്നെ വേണമായിരുന്നു. ക്രിമിനല്‍കുറ്റങ്ങളെ 
സംബന്ധിക്കുന്ന നീതിനിര്‍വ്വഹണം മിക്കവാറും 
പ്രാകൃതമായിരുന്നെന്നു പറയാം. സന്മാര്‍ഗ്ഗധ്വംസനം, 
മതാചാരനിഷേധം മുതലായ കുറ്റങ്ങളെക്കുറിച്ചു 


തീരുമാനിക്കാന്‍ ബ്രാഹ്മണസമിതികളെ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. 
ഇവരാണ്‌ നമ്പൂതിരിസ്ത്രീകളുടെ സദാചാരഭംഗത്തെപ്പറ്റി 
വിചാരണ നടത്തി വിധി കല്ലിച്ചിരുന്നത്‌. ഈ 
വിചാരണാപരിപാടിക്ക്‌ “സമാര്‍ത്തവിചാരം' എന്നുപറയും. 
സമാര്‍ത്തവിചാരത്തില്‍ അപരാധിനികളെന്നു തെളിയുന്ന 
അന്തര്‍ജനങ്ങളെ ജാതിയില്‍നിന്നു പുറംതള്ളുകയായിരുന്നു 
പതിവ്‌. കൊല, കൊള്ള, പിടിച്ചുപറി, രാജ്യദ്രോഹം തുടങ്ങിയ 
കുറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വധമായിരുന്നു ശിക്ഷ. സാധാരണമായ 
കുറ്റങ്ങള്‍ക്കുപോലും ചാട്ടവാര്‍കൊണ്ടടിക്കുക, മുക്കാലിയില്‍ 
കെട്ടി അടിക്കുക. അംഗം ചേരദിക്കുക മുതലായ ശിക്ഷകള്‍ 
നല്‍കിയിരുന്നു. ബ്രാഹ്മണരെ ഈ മാതിരി 
ശിക്ഷകളില്‍നിന്നെല്ലാം ഒഴിവാക്കിയിരുന്നു. 


സാംസ്കാരികപുരോഗതി 
കോഴിക്കോട്ടെ ആദ്യകാലസാമൂതിരിമാര്‍ കേരളത്തിന്റെ 
സാംസ്കാരികപാരമ്പര്യത്തിന്‌ വിലപ്പെട്ട സംഭാവന 


നല്‍കിയവരാണ്‌. മറ്റു രംഗങ്ങളില്‍ അവര്‍ക്കുണ്ടായ വമ്പിച്ച 
നേട്ടങ്ങളെക്കാള്‍ മഹത്തായിരുന്നു വിജ്ഞാനത്തിന്റെയും 
സംസ്കാരത്തിന്റെയും മേഖലകളില്‍ അവര്‍ അനുഷ്ഠിച്ച 


സേവനങ്ങള്‍. മഹാപണ്ഡിതന്മാരും ശാസ്ത്രങ്ങളുടെയും 
സാഹിത്യാദികലകളുടെയും ഉദാരസംരക്ഷകന്മാരുമായിരുന്ന 
അവരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ കോഴിക്കോടു നഗരം 


പണ്ഡിതന്മാരുടെയും കവികളുടെയും സങ്കേതമായി മാറി. 
സാഹിത്യരംഗത്തു സുപ്രശസ്തരായ സാമൂതിരിമാരില്‍ പ്രമുഖന്‍ 
1466 തൊട്ട്‌ 147 വരെ നാടുവാണ മാനവിക്രമനാണ്‌. 
മുരാരിയുടെ 'അനര്‍ഘരാഘവ'ത്തിന്‌ അദ്ദേഹം രചിച്ച 


'വിക്രമീയ'വ്യാഖ്യ മഹാന്മാരായ 
സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ അദ്ദേഹത്തിനു ചിരപ്രതിഷ്ഠ 
നേടികൊടുത്തു. 'പതിനെട്ടരക്കവികള്‍' എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
പതിനെട്ടു രാജകീയകവികള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിദ്യതസദസ്സിനെ 
അലങ്കരിച്ചിരുന്നു. ഇവരില്‍ ഏറ്റവും പ്രശസ്തരാണ്‌ 
ഉദ്ദണ്ഡശാസ്ത്രികളും രണ്ടു പയ്യൂര്‍ ഭട്ടതിരിമാരും(മഹര്‍ഷിയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ പരമേശ്വരനും) കാക്കശ്ശേരി 


ദാമോദരഭട്ടതിരിയും ചേന്നാസ്‌ നാരായണന്‍നമ്പൂതിരിയും പുനം 
നമ്പൂതിരിയും തൊണ്ണ്‍ൈമണ്ഡലത്തു (ചെങ്കല്‍പ്പെട്ട ജില്ല) 
ലാടപുരത്തുനിന്നു കോഴിക്കോട്ടു വന്ന ഉദ്ദണ്ഡന്റെ കൃതികളാണ്‌ 
“കോകിലസന്ദേശവും 'മല്ലികാമാരുതവും. മികച്ച മീമാംസാ 
പണ്ഡിതന്മാരായിരുന്നു പയ്യൂര്‍ ഭട്ടതിരിമാർ. മാനവിക്രമന്റെയും 
മങ്ങാട്ടച്ചന്റെ മകളായ വസുമതിയുടെയും വിവാഹത്തെ 
ഇതിവൃത്തമാക്കി രചിച്ച “വസുമതീമാനവിക്രമം' എന്ന 
സംസ്കൃതനാടകത്തിന്റെ കര്‍ത്താവാണ്‌ കാക്കശ്ശേരി ഭട്ടതിരി. 
താന്ത്രികവിധികളെയും ക്ഷേത്രവാസ്തുവിദ്യയെയും അധികരിച്ച 
ചേന്നാസ്‌ നാരായണന്‍ നമ്പൂതിരി നിര്‍മ്മിച്ച സുപ്രസിദ്ധ 


ഗ്രന്ഥമാണ്‌ “തന്ത്രസമുച്ചയം”. പതിനെട്ടരക്കവികളില്‍ 
പുനംനമ്പൂതിരി മാത്രമാണ്‌ മലയാളകവിയെന്ന നിലയില്‍ 
കീര്‍ത്തി നേടിയത്‌. പുനത്തിന്റെ പാണ്ഡിത്ൃത്തിലും 


കവിത്വസിദ്ധിയിലും ബഹുമാനം തോന്നിയ ഉദ്ദണ്ഡന്‍ 
അദ്ദേഹത്തിനു പട്ടു സമ്മാനിച്ച കഥ പ്രസിദ്ധമാണല്ലോ. 
'രേവതീപട്ടത്താന'മെന്ന സപ്തദിനവിദ്യതസദസ്സിന്റെ 
ആസ്ഥാനമെന്ന നിലയില്‍ കോഴിക്കോട്‌ വിഖ്യാതമായിരുന്നു. 
തുലാമാസത്തിലെ രേവതീന ക്ഷത്രത്തില്‍ 
ആരംഭിക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ ആ സദസ്സിന്‌ 
രേവതീപട്ടത്താനമെന്ന പേരുണ്ടായത്‌. എല്ലാക്കൊല്ലവും 
കോഴിക്കോട്ടെ തളിയില്‍ക്ഷേത്രത്തില്‍വച്ച്‌ സാമൂതിരിയുടെ 
സംരക്ഷണത്തില്‍ സമ്മേളിക്കാറുണ്ടായിരുന്ന ആ 
പണ്ഡിതസദസ്സില്‍ കേരളത്തിന്‌ നാനാഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു 


മാത്രമല്ല, വെളിയില്‍നിന്നുപോലും വിദ്വാന്മാര്‍ പങ്കെടുത്തിരുന്നു. 
വാദപ്രതിവാദങ്ങളില്‍ അനിതരസാധാരണമായ പാണ്ഡ്ൃത്യം 
പ്രകടമാക്കുന്ന പണ്ഡിതവരേണ്യന്മാര്‍ക്കു ഭട്ടസ്ഥാനം 
(പട്ടത്താനം?) നല്‍കിവന്നു. ഇങ്ങനെ 'പട്ടത്താനം' 
ലഭിച്ചവരായിരുന്നു ഉദ്ദണ്ഡനും കാക്കശ്ശേരിയും മറ്റും. ഈ 
വാര്‍ഷികസദസ്സില്‍ പങ്കെടുക്കാനാണ്‌ ഉദ്ദണ്ഡന്‍ ആദ്യമായി 
കോഴിക്കോട്ടു വന്നത്‌. കാക്കശ്ശേരി ഉദ്ദണ്ഡനെ 
പരാജയപ്പെടുത്തിയ കഥ പപട്ടത്താന'ത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിലെ 
രസകരമായ സംഭവങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌. രേവതിപട്ടത്താനത്തില്‍ 
ഭട്ടസ്ഥാനം നേടുക ഏതു പണ്ഡിതനും എളുപ്പമായിരുന്നില്ല. 
മേല്പുത്തൂര്‍ നാരായണ ഭട്ടതിരിക്കുപോലും ആറു പ്രാവശ്യം 
നിഷേധിക്കപ്പെട്ടതിനുശേഷമാണ്‌ ഭട്ട പദവി നല്‍കിയത്‌. 
കേരളത്തിലെ എല്ലാ സഭാമാങ്ങളുടെയും പ്രതിനിധികള്‍ 
രേവതീപട്ടത്താനത്തില്‍ പങ്കെടുത്തിരുന്നു. പയ്യുര്‍മനയ്ക്കലെ 
പ്രധാനിയായിരുന്നു വിധികര്‍ത്താക്കളില്‍ പ്രമുഖന്‍. മീമാംസ, 
വ്യാകരണം, വേദാന്തം മുതലായ വിഷയങ്ങളായിരുന്നു 
ചര്‍ച്ചചെയ്യപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. വിധി കര്‍ത്താക്കള്‍ നല്‍കിയ 
പേരുകള്‍ ഏഴാം ദിവസം മങ്ങാട്ടച്ചൻ സദസ്സിനു മുമ്പാകെ 
വായിക്കുകയും ജേതാക്കള്‍ക്ക്‌ സാമൂതിരി പട്ടത്താനവും 
പണക്കിഴിയും സമ്മാനിക്കുകയും ചെയ്തുവന്നു. 
മാമാങ്കംകൊണ്ട്‌ രാഷ്ട്രീയരംഗത്തെന്നപോലെ 
രേവതീപട്ടത്താനംകൊണ്ട്‌ സാംസ്‌കാരികരംഗത്തും സാമൂതിരി 
അതുല്യപദവിയിലെത്തി. 

കേരളത്തിലെ നൃത്യകലയുടെ പരിണാമത്തില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്ന കഥകളിയുടെ വളര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ സാമൂതിരി 
രാജവംശത്തിന്റെ സംഭാവന വിലപ്പെട്ടതാണ്‌. പില്‍ക്കാലത്തെ 
ഒരു സാമൂതിരിയായ മാനവേദന്‍ (1655-1658) “കൃഷ്ണനാട്ടം: 
എന്ന നൃത്തനാടക രൂപം സംവിധാനം ചെയ്തു. ശ്രീകൃഷ്ണന്റെ 
ജീവിതകഥ എട്ടുകാണ്ഡങ്ങളായി വിഭജിച്ച്‌ സംസ്കൃതത്തില്‍ 
ഇദ്ദേഹം രചിച്ച 'കൃഷ്ണഗീതി' എന്ന കാവ്യമാണ്‌ 
കൃഷ്ണനാട്ടത്തിന്‌ വാചികാംശമായി ഉപയോഗിച്ചത്‌. കഥകളി 
രൂപാന്തരപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ കൃഷ്ണനാട്ടം വ്യക്തമായ പങ്കു 
വഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


കോഴിക്കോടിനെക്കുറിച്ചു വിദേശസഞ്ചാരികൾ 
മദ്ധ്യകാലത്ത്‌ കേരളക്കര സന്ദര്‍ശിച്ച വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ 
വിവരണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌, സാമൂതിരിയെക്കുറിച്ചും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
രാജ്യത്തിലെ സ്ഥിതിഗതികളെക്കുറിച്ചും നമുക്കു പല 
കാര്യങ്ങളും ഗ്രഹിക്കാം. കോഴിക്കോടിനെപ്പറ്റി ആദ്യമായി ചില 
വിവരങ്ങള്‍ ലഭിക്കുന്നത്‌ ആ സ്ഥലം ആറുതവണയെങ്കിലും 


സന്ദര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള ഇബ്‌ന്‍ ബത്തൂത്തയുടെ (1342-1347) 


തൂലികയില്‍നിന്നാണ്‌. “മലബാറിലെ വലിയ 
തുറമുഖങ്ങളിലൊന്ന്‌' എന്നും “ഇവിടെ ലോകത്തിന്റെ എല്ലാ 
ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നുമുള്ള കച്ചവടക്കാരെക്കാണാം' എന്നും 


അദ്ദേഹം പ്രസ്താവിക്കുന്നു. ലേഖകന്‍ തുടര്‍ന്നു പറയുന്നു: “ഈ 
സ്ഥലത്തെ രാജാവ്‌ 'അവിശ്വാസി'യാണ്‌; അദ്ദേഹം റോമിലെ 
ഹൈദരിഫക്കീര്‍മാരെപ്പോലെയാണ്‌ മുഖം ക്ഷാരംചെയ്യുന്നത്‌. 
ഞങ്ങള്‍ ആ സ്ഥലത്തെത്താറായപ്പോള്‍ ആളുകള്‍ ഞങ്ങളെ 
സന്ദര്‍ശിക്കാന്‍ വന്നു. ഒരു വലിയ ജനക്കൂട്ടം ഞങ്ങളെ 
തുറമുഖത്തെത്തിച്ചു. ഇവിടെയുള്ള മുഹമ്മദീയവ്യാപാരികളില്‍ 


ഭൂരിഭാഗത്തിനും ഇവിടെ കൂടിക്കിടക്കുന്ന എല്ലാ 
കപ്പലുകളിലെയും ചരക്കുകള്‍ ഒന്നിച്ചു വാങ്ങാനും 
ഇതുപോലുള്ള കപ്പലുകള്‍ സ്വന്തമായി നിര്‍മ്മിക്കാനും 
കഴിവുണ്ട്‌' തന്റെ സന്ദര്‍ശനാവസരത്തില്‍ 


കോഴിക്കോട്ടുതുറമുഖത്ത്‌ നങ്കൂരമടിച്ചുകിടന്നിരുന്ന വലിയ 
ചീനക്കപ്പല്‍ക്കൂട്ടത്തെക്കുറിച്ചും ആ ആഫ്രിക്കന്‍ സഞ്ചാരി 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 

അടുത്തതായി കോഴിക്കോടു സന്ദര്‍ശിച്ച വിദേശികളില്‍ 
പ്രധാനി ചീനക്കാരനായ മാഹ്വാന്‍ എന്ന മുസ്ലിമാണ്‌. 
സാമൂതിരിയുടെ രാജ്യത്ത്‌ കുരുമുളകും തെങ്ങും വലിയ 
തോതില്‍ കൃഷിചെയ്തിരുന്നത്‌ അദ്ദേഹത്തെ അത്യന്തം 


ആകര്‍ഷിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടെ ജനസംഖ്യയില്‍ 
മുസ്ലിങ്ങളായിരുന്നു ഗണനീയമായ ഒരു വിഭാഗം. അവരുടെ 
മതാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇരുപതിനും മുപ്പതിനുമിടയ്ക്കു 


പള്ളികളുണ്ടായിരുന്നതായും മാഹ്വാന്‍ പറയുന്നു. തുറമുഖത്തെ 
ചരക്കുകള്‍ക്കു വില നിശ്ചയിക്കുന്ന ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെക്കുറിച്ചും 
കൈവിരലും കാല്‍വിരലുമുപയോഗിച്ച്‌ അവര്‍ കൃത്യമായി 


കണക്കുകൂട്ടുന്നതിനെക്കുറിച്ചും അദ്ദേഹത്തിനു വലിയ 
മതിപ്പുതോന്നി. സാമൂതിരിമാരുടെ 
മരുമക്കത്തായമനുസരിച്ചുള്ള രാജ്യാവകാശത്തെപ്പറ്റിയും 


അദ്ഭുതംകലര്‍ന്ന ഭാഷയില്‍ മാഹ്വാന്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. 

1442-ല്‍ അബ്ദുര്‍ റസ്സാക്കിന്റെ സന്ദര്‍ശനകാലത്ത്‌ 
അറബിരാജ്യങ്ങളുമായുള്ള വാണിജ്യം 
കോഴിക്കോട്ടുതുറമുഖത്തു വളരെ വര്‍ദ്ധിച്ചിരുന്നു. 
ചൈനയുമായുള്ള കച്ചവടത്തിന്‌ ഉടവുതട്ടി. അബ്ദുര്‍ റസ്സാക്ക്‌ 
പറയുന്നു. 'കോഴിക്കോട്ടെ തുറമുഖം തികച്ചും സുരക്ഷിതമാണ്‌; 
ഓര്‍മുസ്സിലെന്നപോലെ ഇവിടെയും എല്ലാ നഗരങ്ങളില്‍നിന്നും 
എല്ലാ രാജ്യങ്ങളില്‍നിന്നും വ്യാപാരികള്‍ ഒന്നിച്ചുചേരുന്നു. 
സമുദ്രവാണിജ്യമുള്ള രാജ്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വിശേഷിച്ചും 
അബിസീനിയ, സിര്‍ബാദ്‌, സാന്‍സിബാര്‍ എന്നിവിടങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 


എത്തിയ വിലപ്പെട്ട ചരക്കുകള്‍ ഇവിടെ എത്രവേണമെങ്കിലും 
കാണാം. 'ദൈവവസതി'യുടെ തീരത്തു നിന്നും ഹെഡ്ജാസ്സിന്റെ 
മറ്റു ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും ഇവിടെ കൂടക്കൂടെ കപ്പലുകള്‍ 
വന്നുചേരുകയും ഏറെക്കാലമോ കുറച്ചുനാളോ യഥേഷ്ടം 
തുറമുഖത്തു തങ്ങുകയും ചെയ്യുന്നു. അസുഖകരമായ ഒരു 
തീരപ്രദേശത്താണ്‌ നഗരം സ്ഥിതി ചെയ്യുന്നത്‌. 
“അവിശ്വാസി'കളാണ്‌ നഗരവാസികള്‍. ഒട്ടേറെ മുസല്‍മാന്‍മാര്‍ 
ഇവിടെ സ്ഥിരവാസക്കാരായുണ്ട്‌; അവര്‍ രണ്ടു പള്ളികളും 
നിര്‍മ്മിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. വെള്ളിയാഴ്ച തോറും അവര്‍ ഈ പള്ളികളില്‍ 
ഒത്തുചേര്‍ന്ന്‌ പ്രാർത്ഥിക്കുന്നു. അവര്‍ക്കു പുരോഹിതനായി 
ഒരു കാദിയാരേയുള്ളു. അവര്‍ ഏറിയകൂറും ഷാഫികളാണ്‌. 
കടല്‍ക്കച്ചവടത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുന്ന രാജ്യങ്ങളിലെ 
ധനികരായ വ്യാപാരികള്‍ കൊണ്ടുവരുന്ന വമ്പിച്ച ചരക്കുകള്‍ 
കരയ്ക്കിറക്കി അങ്ങാടികളിലേക്കും കമ്പോളങ്ങളിലേക്കും 


അയയ്ക്കുന്നത്‌, എണ്ണിത്തിട്ടപ്പെടുത്തുകയോ 
കാവലേര്‍പ്പെടുത്തുകയോ ചെയ്യാതെയാണ്‌. അങ്ങനെ 
ചെയ്യേണ്ടതുണ്ടെന്ന ചിന്തപോലും അവര്‍ക്കില്ല. 
സുരക്ഷിതത്വവും നീതിബോധവും അത്രത്തോളം 


സുദ്യഡമായിരുന്നു. ചുങ്കപ്പുരയിലെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ രാത്രിയും 
പകലും ചരക്കു കാത്തുസൂക്ഷിച്ചുകൊള്ളും. ഒരു ചരക്കിന്റെ 
വില്‍പന നിശ്ചയിച്ചുകഴിഞ്ഞാല്‍ അവര്‍ അതിന്റെ 
നാല്‍പതിലൊന്ന്‌ ചുങ്കം ചുമത്തുന്നു. ചരക്കു വിറ്റില്ലെങ്കില്‍ 
ചുങ്കം ഈടാക്കുകയില്ല. മറ്റു ചില സ്ഥലങ്ങളില്‍ വിചിത്രമായ 
ഒരേര്‍പ്പാടുണ്ട്‌. ഒരു പ്രത്യേകസ്ഥലം ലക്ഷ്യമാക്കി സഞ്ചരിക്കുന്ന 
കപ്പല്‍ കാറ്റില്‍പ്പെട്ട്‌ ഏതെങ്കിലുമൊരു കരയ്ക്കടുത്തുപോയാല്‍ 
സ്ഥലവാസികള്‍ ചുറ്റിക്കൂടുകയും ഇദരശ്വരനിശ്ചയത്താല്‍ 
കാറ്റാണ്‌ അവിടെ കപ്പലെത്തിച്ചത്‌ എന്ന നാട്യത്തില്‍ 
കൊള്ളയടിക്കുകയുംചെയ്യും. എന്നാല്‍ കോഴിക്കോട്ട്‌ 
ഇങ്ങനെയൊരു കപ്പലടുത്താല്‍ മറ്റു കപ്പലുകള്‍ക്കുള്ള എല്ലാ 
സൌകര്യങ്ങളും അതിനു ലഭിക്കും; ബുദ്ധിമുട്ടൊന്നും 
ഉണ്ടാവുകയുമില്ല.” 

അനന്തരകാലത്ത്‌ കോഴിക്കോട്ടുവന്ന നിക്കോളോ 
കോണ്ടിയും (1444) അത്തനേഷ്യസ്‌ നികിതിനും (1468-1474) 
കുരുമുളക്‌; ഇഞ്ചി, ഏലം എന്നിവയിലും മറ്റു 
സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങളിലും കോഴിക്കോട്ടു നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന 
സമൃദ്ധമായ വാണിജ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
കോഴിക്കോട്ടു നഗരത്തിലെ 'വലിയങ്ങാടി' നികിതിനെ വളരെ 
ആകര്‍ഷിച്ചു. ഇങ്ങനെ സാമൂതിരിയുടെ രാജ്യത്ത്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ വരവിനുമുന്‍പു നിലനിന്ന 
വാണിജ്ൃശ്രീയുടെയും സാമ്പത്തികാഭ്യുദയത്തിന്റെയും നല്ലൊരു 


ചിത്രം വിദേശസഞ്ചാരികളുടെ വിവരണങ്ങളില്‍നിന്നു നമുക്കു 
ലഭിക്കുന്നു. 


അദ്ധ്യായം പതിന്നാല്‌ 


ചെറുകിടരാജ്യങ്ങള്‍ 


കേ രളത്തിൽ കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ നാശത്തോടെ 
ശക്തിപ്രാപിച്ച പ്രധാനപ്പെട്ട നാലു രാജ്യങ്ങളുടെ അതായത്‌ 
വേണാടിന്റെയും കോലത്തുനാടിന്റെയും കൊച്ചിയുടെയും 
കോഴിക്കോടിന്റെയും ആദ്യകാല ചരിത്രത്തിന്റെ സ്ഥൂലമായ 
ബാഹ്യരേഖകളാണ്‌ കഴിഞ്ഞ മൂന്നദ്ധ്യായങ്ങളില്‍ നാം വരച്ചത്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും ഡച്ചുകാരും മറ്റു യൂറോപ്യന്‍ശക്തികളും 
കേരളക്കരയില്‍ രാഷ്ട്രീയവും വാണിജ്യപരവുമായ 
ആധിപത്യത്തിനുവേണ്ടി പരസ്പരം മത്സരിച്ചിരുന്നകാലത്ത്‌ 
ഇവിടത്തെ രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ മേല്പറഞ്ഞ 
രാജ്യങ്ങളെപ്പോലെതന്നെ കാര്യമായ പങ്കുവഹിച്ച 
ചെറുകിടരാജ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ഒരു സാമാന്യാവലോകനം 
നടത്തുകയാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. ഈ 
രാജ്യങ്ങളെപ്പറ്റി അനുക്രമം പ്രതിപാദിക്കുന്നതിനുമുന്‍പ്‌, 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കേരളത്തില്‍ വരുമ്പോള്‍ ഇവിടെ 
നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന രാഷ്ട്രീയഘടനയുടെ 
പൊതുസ്വഭാവത്തെപ്പറ്റി ഒരു ധാരണ 
നമുക്കുണ്ടായിരിക്കേണ്ടതാണ്‌. 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ വരുമ്പോഴുള്ള രാഷ്ടീയഘടന 
ജനങ്ങളുടെ ഭാഗധേയത്തിനു മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശം നല്‍കാന്‍ 


പ്രബലമായ ഒരു കേന്ദ്രശക്തിയില്ലാതെയും ഒട്ടേറെ 
ചെറുകിടരാജ്യങ്ങളുടെ നിരന്തരമായ പരസ്പരമാത്സര്യത്താല്‍ 
അസ്വസ്ഥമായും സഹജമായ ദൌര്‍ബല്യങ്ങളും 
ദോഷങ്ങളുമാര്‍ന്ന നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ പിടിയില്‍ 


നാശോന്മുഖമായിക്കൊണ്ടിരുന്ന ഒരു രാജ്യമായിരുന്നു. 1498-ല്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ വരുമ്പോഴുള്ള കേരളം. ആ കാലത്ത്‌ 
കോഴിക്കോടും വേണാടും മാത്രമായിരുന്നു മികച്ച ശക്തികള്‍. 
ആ രാജ്യങ്ങളിലെ രാജാക്കന്മാര്‍ക്കു മാത്രമേ രാഷ്ട്രീയമായ 
പരമാധികാരം ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു. കോലത്തിരിയും 


കൊച്ചീരാജാവും സാമൂതിരിയുടെ സ്വാധീനവലയത്തില്‍ 
ഉള്‍പ്പെട്ടുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. സാമൂതിരിയുടെയും മറ്റും 
മേല്‍ക്കോയ്മ അംഗീകരിച്ചവരായിരുന്നു പരമാധികാരമില്ലാത്ത 
ചെറിയ രാജ്യങ്ങളുടെ ഭരണാധികാരികള്‍. ചെറുകിടരാജ്യങ്ങള്‍ 
ഭരിച്ചുപോന്ന നാടുവാഴികള്‍ക്കു പുറമേ, ഒട്ടേറെ 
നായര്‍മാടമ്പിമാരും കുറെ നമ്പൂതിരി പ്രഭുക്കന്മാരും 
താന്താങ്ങളുടെ ദേശങ്ങളില്‍ അധികാരം നടത്തിയിരുന്നു. 
യുദ്ധവും ആഭ്യന്തരകലാപവും ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ രാജാവിനോ 
നാടുവാഴിക്കോ സൈന്യസഹായം ചെയ്യണമെന്ന കാര്യത്തില്‍ 
മദ്ധ്യകാലയൂറോപ്പിലെ നാടുവാഴിപ്രഭുക്കളോട്‌ 
സാദൃശ്യമുണ്ടായിരുന്നു ഇവര്‍ക്ക്‌. ഓരോ പ്രഭുവിനും സ്വന്തമായ 
ചാവേര്‍പ്പടയുണ്ടായിരുന്നു എന്ന കാര്യം പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. 
പണത്തിനുവേണ്ടി പടവെട്ടുന്നവരായിരുന്നു ഈ 
ചാവേര്‍പ്പടയാളികളില്‍ അധികം പേരും. അവരുടെ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ഫഎങ്ങും അരാജകത്വത്തിന്റെയും 
നിയമരാഹിത്യത്തിന്റെയും ഒരന്തരീക്ഷം സൃഷ്ടിച്ചു. 

ദുര്‍ബലമായ നാടുവാഴിത്തവ്യവസ്ഥയാല്‍ 
സങ്കീര്‍ണ്ണമായിത്തീര്‍ന്നിരുന്ന സ്ഥിതിഗതികളെ കേരളത്തിന്റെ 
പ്രത്യേകതരത്തിലുള്ള മതഘടന കൂടുതല്‍ വഷളാക്കി. 


ദേവസ്വങ്ങള്‍ക്ക്‌ സവിശേഷപ്രാധാന്യമുണ്ടായിരുന്ന 
അക്കാലത്ത്‌ ഓരോ ക്ഷേത്രത്തിനും അതിന്റെ 
അധികാരപരിധിക്കുള്ളില്‍ സുനിര്‍ണ്ണീതമായ 


വിസ്തൃതദേശങ്ങള്‍ 'സങ്കേതം' എന്ന പേരില്‍ ഈരാളന്മാരുടെ 
ഭരണത്തിന്‍കീഴിലുണ്ടായിരുന്നു. “ഒരു ഭരണകൂടത്തിനുള്ളിലുള്ള 
മറ്റൊരു ഭരണ കൂടം'പോലെയാണ്‌ സ്വന്തം 
ഭരണസ്ഥാപനങ്ങളോടുകൂടിയ ഈ സങ്കേതങ്ങള്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. രാജാക്കന്മാര്‍ക്കു ഫലപ്രദമായ യാതൊരു 
നിയന്ത്രണവും ഇവയുടെമേല്‍ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. യുദ്ധമോ 
ആഭ്യന്തര സമരമോ ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ രാജാക്കന്മാരുടെ 
സുരക്ഷിതമായ അഭയകേന്ദ്രങ്ങളായി ഈ സങ്കേതങ്ങള്‍ 
വര്‍ത്തിച്ചു. അന്നത്തെ ആചാരമനുസരിച്ച്‌, സങ്കേതങ്ങളുടെ 
അതിര്‍ത്തി ലംഘിക്കാന്‍ ആര്‍ക്കും അവകാശം ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഈ പ്രാധാന്യം മനസ്സിലാക്കി അക്കാലത്തെ 
രാജാക്കന്മാര്‍ തങ്ങള്‍ക്കു ഭരണാധികാരമില്ലാത്ത രാജ്യങ്ങളിലെ 
പല ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും മേല്‍ക്കോയമസ്ഥാനം സമ്പാദിച്ചു. 
കൊച്ചി, പാലക്കാട്‌, കോഴിക്കോട്‌, കക്കാട എന്നിവിടങ്ങളിലെ 
രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ തലപ്പിള്ളിത്താലൂക്കിലെ തിരുവില്യാമല 
ദേവസ്വത്തിലും കൊച്ചീരാജാവിന്‌ ഹരിപ്പാട്‌-തിരുവല്ലാ 
ക്ഷേത്രങ്ങളിലും വടക്കുംകൂര്‍രാജാവിനും പറവൂര്‍രാജാവിനും 
തൃശ്ശൂരെ വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രത്തിലും പെരുമനംക്ഷേത്രത്തിലും 


വേണാട്ടുരാജാവിനു വൈക്കം ക്ഷേത്രത്തിലും ഖണ്ഡിതമായ 
അവകാശങ്ങളുണ്ടായത്‌ അങ്ങനെയാണ്‌. രാജാക്കന്മാര്‍ 
പലപ്പോഴും തങ്ങളുടെ അധികാരസീമയ്ക്കു വെളിയില്‍ 
സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ മേല്‍ക്കോയ്മയുടെ 
അവകാശങ്ങള്‍ സമ്പാദിക്കാന്‍ ഉപജാപങ്ങളും 
പ്രത്യുപജാപങ്ങളും നടത്തിപ്പോന്നു. 

ആ കാലഘട്ടത്തിലെ മതഘടനയുടെ മറ്റൊരു 
സവിശേഷതയായിരുന്നു നമ്പൂതിരിമാരുടെ അധികാരപദവി. 
അവര്‍ ഒരു രാജാവിനും വിധേയരായിരുന്നില്ല. 
ആഷഴ്യാഞ്ചേരിത്തമ്പ്രാക്കള്‍ക്ക്‌ മാത്രമെ അവരുടെമേല്‍ 
ആധിപത്യമുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. ഭാരതപ്പുഴയുടെ തീരത്തുള്ള 
ആതവനാട്‌ ആയിരുന്നു ഇവരുടെ ആസ്ഥാനം. 
നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്ക്‌ ശിക്ഷ വിധിക്കാനുള്ള അധികാരം 
അദ്ദേഹത്തിനു മാത്രമായിരുന്നു. ക്ഷേത്രം ഭരിക്കാന്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തപ്പെട്ടിരുന്ന നമ്പൂതിരിജന്മിമാര്‍ 
കുടിയാന്മാരുടെമേല്‍ “കൊല്ലും കൊലയും" നടത്തി 
അധികാരപൂര്‍വ്വം വാണു. അങ്ങനെ, എണ്ണമില്ലാത്ത 
ചെറുകിടനാടുവാഴികളുടെ അവിരാമമായ കലഹങ്ങളാലും 
വിചിത്രമായ മതസംവിധാനത്താലും താറുമാറായ 
രാഷ്ട്രീയസ്ഥിതിയാണ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ആഗമനകാലത്ത്‌ 
കേരളത്തില്‍ നിലവിലുണ്ടായിരുന്നത്‌. തെക്ക്‌ 
എളയടത്തുസ്വരൂപംതൊട്ടു വടക്ക്‌ കുമ്പളവരെ കേരളത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയഭൂപടത്തില്‍ ചിതറിക്കിടക്കുന്ന പ്രധാനപ്പെട്ട 
ചെറുകിടരാജ്യങ്ങളിലേക്കു നാം കടക്കുന്നത്‌ രാഷ്ട്രീയവും 
മതപരവുമായ ഈ സ്ഥിതിഗതികളുടെ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌. 


എളയടത്തുസ്വരൂപം 
വേണാട്ടുരാജകുടുംബത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയായിട്ടാണ്‌ 
എളയടത്തുസ്വരൂപം ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌. 14-ാം ശതകത്തില്‍ 
വേണാട്ടുരാജ്യം പഴയ വേണാട്ടുരാജവംശത്തിനും അതിന്റെ ഒരു 
പുതിയ ശാഖയ്ക്കും തുല്യമായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടു. ഈ പുതിയ 
ശാഖയാണ്‌ കുന്നുമ്മേല്‍ ശാഖ അഥവാ എളയടത്തുസ്വരൂപം. 
കനേനേറ്റിതൊട്ടു തിരുവനന്തപുരംവരെയുള്ള തീരദേശങ്ങളും 
തിരുവനന്തപുരത്തിന്റെ തെക്കുള്ള ദേശങ്ങളും പഴയ 
വേണാട്ടുവംശത്തിനു കിട്ടി. തിരുവനന്തപുരത്തിനു വടക്ക്‌ 
മേല്പറഞ്ഞ തീരദേശങ്ങളൊഴിച്ചുള്ള ഭാഗം 
ഏളയടത്തുസ്വരൂപത്തിനും ലഭിച്ചു. നെടുമങ്ങാടും 
കൊട്ടാരക്കരയും പത്തനാപുരത്തിന്റെയും ചെങ്കോട്ടയുടെയും 
ചില ഭാഗങ്ങളും എളയടത്തുസ്വരൂപത്തില്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ആദ്യം 
കിളിമാനൂരിനടുത്തുള്ള കുന്നുമേല്‍ ആയിരുന്നു 


എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെ ആസ്ഥാനം. പിന്നീട്‌ അതു 


കൊട്ടാരക്കരയ്ക്കു മാറ്റി. 1ാം ശതകത്തില്‍ 
എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെ ഒരു ശാഖ പേരകത്താവഴിയെന്ന 
പേരില്‍ (ഡച്ചുകാരുടെ 'പെരിത്തല്ലി?) രാജ്യത്തിന്റെ 
തെക്കേയറ്റത്ത്‌ നെടുമങ്ങാട്ടു താമസമായി. 


ഡച്ചുകാലഘട്ടത്തിലെ കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ 
എളയടത്തുസ്വരൂപം പ്രധാനമായ പങ്കു വഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ (1729-1758) 1742-ല്‍ എളയടത്തുസ്വരൂപം 
തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ത്തു. രാമനാട്ടത്തിന്റെ അഥവാ 
കഥകളിയുടെ ഉപജ്ഞാതാവായ കൊട്ടാരക്കരത്തമ്പുരാന്‍ 
എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെ കൊട്ടാരക്കരശാഖയിലെ 
അംഗമായിരുന്നു. 


ദേശിങ്ങനാടും ത്ൃപ്പാപ്പുരും 
കൊല്ലമായിരുന്നു വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെ ആദ്യകാല 
ആസ്ഥാനം. 15ാം ശതകത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തില്‍ വേണാട്ടു 
രാജവംശം വീണ്ടും രണ്ടു ശാഖകളായി. ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍മൂപ്പനായ 
വേണാട്ടിലെ ഇളംമുറരാജാവ്‌ തിരുവിതാംകോട്ട ഒരു കൊട്ടാരം 
പണിയിച്ച്‌ തൃപ്പാപ്പൂര്‍നിന്നു താമസം അങ്ങോട്ടു മാറ്റി. 16-ാം 


ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ കല്‍ക്കുളത്ത്‌ 
(പത്മനാഭപുരത്ത്‌) ദര്‍പ്പക്കുളങ്ങരക്കൊട്ടാരം 
നിര്‍മ്മിക്കുന്നതുവരെ അദ്ദേഹം 


തിരുവിതാംകോട്ടുതന്നെയായിരുന്നു താമസം. ക്രമേണ ഈ 
ശാഖ ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍സ്വരൂപം (പില്‍ക്കാലത്തെ തിരുവിതാംകൂര്‍) 
എന്നറിയപ്പെട്ടു. കൊല്ലംശാഖ ദേശിങ്ങനാടുമായി. കൊല്ലത്തു 
വന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെയും ഡച്ചുകാരുടെയും ഇടപാടുകള്‍ 


ദേശിങ്ങനാട്ടുശാഖയിലെ രാജാക്കന്മാരുമായിട്ടായിരുന്നു. 
കൊല്ലംരാജാവ്‌ 1731 -തല്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ 


ആഗ്രഹത്തിനെതിരായി കായംകുളം രാജകുടുംബത്തില്‍നിന്നു 
ദത്തെടുക്കുകയാല്‍ കൊല്ലവും കായംകുളവും തമ്മില്‍ 
ദൃഡമൈത്രിയിലായി. ഇതു ഗുരുതരമായ സംഭവങ്ങള്‍ക്കു 
വഴിവച്ചു. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കൊല്ലം ആക്രമിച്ചു രാജാവിനെ 
തടവിലാക്കി. അദ്ദേഹം തടവില്‍നിന്നു രക്ഷപ്പെട്ട്‌ തന്റെ 
ബന്ധുവിനോടു ചേര്‍ന്നു. കൊല്ലംരാജാവിന്റെ 
മരണത്തിനുശേഷം ദേശിങ്ങനാട്‌ കായംകുളം രാജാവു 
സ്വന്തമാക്കി. 1746-ല്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കായംകുളം 
പിടിച്ചടക്കിയപ്പോള്‍ പണ്ടത്തെ കൊല്ലം രാജ്യവും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണത്തിലായി. 


ആറ്റിങ്ങൽ 
തിരുവനന്തപുരം ജില്ലയില്‍ ചിറയിന്‍കീഴ്‌ താലൂക്കിലുള്ള 
ഏടക്കോട്‌, ഇളമ്പ, മുദാക്കല്‍, ആലംകോട്‌, അവനവഞ്ചേരി, 
ആറ്റിങ്ങല്‍, കീഴാറ്റിങ്ങല്‍ എന്നീ ഗ്രാമങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
ആറ്റിങ്ങല്‍ ദേശവഴി. ആകെ 15,000 ഏക്കര്‍ വിസ്താരമുണ്ട്‌. 
14-ാം ശതകത്തില്‍ ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ (1314-1344) 


വടക്കേ മലബാറിലെ കോലത്തിരിരാജാവിന്റെ 
കുടുംബത്തില്‍നിന്ന്‌ രണ്ടു രാജകുമാരിമാരെ 


ദത്തെടുത്തതോടുകൂടിയാണ്‌ ആറ്റിങ്ങല്‍ ദേശവഴി ഉദ്ഭവിച്ചത്‌. 
ദത്തെടുത്ത മൂത്തറാണിക്ക്‌ ആറ്റിങ്ങലും ഇളയ റാണിക്ക്‌ 
കുന്നുമ്മേലും ഓരോ കൊട്ടാരം പണികഴിപ്പിച്ചു. ആറ്റിങ്ങലിനു 
ചുറ്റുമുള്ള പ്രദേശങ്ങള്‍ റാണിമാര്‍ക്കു വിട്ടുകൊടുത്തു. ആ 
പ്രദേശങ്ങളിലെ നികുതി സ്വന്തമായി ഉപയോഗിക്കാനുള്ള 
സ്വാതന്ത്ര്യവും അവര്‍ക്കു നല്‍കി. ആറ്റിങ്ങല്‍റാണിമാര്‍ക്ക്‌ 
പരമാധികാരമൊന്നും ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെങ്കിലും വേണാടുമായുള്ള 
അടുത്ത ബന്ധം പ്രമാണിച്ച്‌ അവര്‍ക്കു ചില വിശേഷപദവികള്‍ 


സ്വായത്തമായിരുന്നു. ആറ്റിങ്ങല്‍ത്തമ്പുരാട്ടിമാരുടെ 
ആണ്‍മക്കളാണ്‌ വേണാടിന്റെ (ദേശിങ്ങനാടും ത്ൃപ്പാപ്പൂരും) 
രാജാക്കന്മാരായത്‌. ആറ്റിങ്ങല്‍ ഒരു 


സ്വതന്ത്രരാജ്യമല്ലായിരുന്നെങ്കിലും റാണിമാര്‍ സ്വന്തം നിലയില്‍ 
പലപ്പോഴും വിദേശശക്തികളുമായി ചില കരാറുകളില്‍ 


ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ഇതു വേണാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ക്കു 
ബുദ്ധിമുട്ടുകളുണ്ടാക്കി. ആകയാല്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 


തൃപ്പാപ്പൂര്‍ മൂപ്പനെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ തന്നില്‍ നിക്ഷിപ്തമായിരുന്ന 
പരമാധികാരം ഉപയോഗിച്ച്‌ ആറ്റിങ്ങല്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍ 


ലയിപ്പിച്ചു. 


കരുനാഗപ്പള്ളി 
യൂറോപ്യന്‍രേഖകളില്‍ 'മാര്‍ത്ത'യെന്നും “കര്‍നാപ്പൊളി'യെന്നും 
വിളിക്കപ്പെടുന്ന കരുനാഗപ്പള്ളിദേശവഴി കരുനാഗപ്പള്ളി, 
മാവേലിക്കര, കാര്‍ത്തികപ്പള്ളി എന്നീ താലൂക്കുകളുടെ 
ഭാഗങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു. മരുതൂര്‍ക്കുളങ്ങരയായിരുന്നു 


ആസ്ഥാനം. കരുനാഗപ്പള്ളിനാടുവാഴിക്കും കായംകുളം 
രാജാവിനും പൊതുവായവകാശപ്പെട്ട ചില സ്ഥലങ്ങളും 
ഇല്ലാതിരുന്നില്ല. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കായംകുളം 


ആക്രമിക്കുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ കരുനാഗപ്പള്ളി കായംകുളത്തോടു 
ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കായംകുളം പിടിച്ചതോടെ 
അതും തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഭാഗമായി. 


കാര്‍ത്തികപ്പള്ളി 
ഡച്ചുരേഖകളില്‍ 'ബെറ്റിമെനി' അഥവാ “'കാരിമ്പള്ളി' എന്നു 
വിളിക്കുന്ന കാര്‍ത്തികപ്പള്ളി കായംകുളത്തിന്റെ വടക്കന്‍ 


ഭാഗങ്ങള്‍ക്കും പുറക്കാടിന്റെ തെക്കൻ 
ദേശങ്ങള്‍ക്കുമിടയിലുള്ള ഒരു ചെറിയ ദേശമായിരുന്നു. 
കാര്‍ത്തികപ്പള്ളിയിലെ വട്ടമനക്കൊട്ടാരത്തിലായിരുന്നു 


നാടുവാഴിയുടെ താമസം. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കായംകുളം 
പിടിക്കുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ കരുനാഗപ്പള്ളി പോലെ ഇതും 
കായംകുളത്തിന്റെ ഭാഗമായിരുന്നു. 


കായംകുളം 
ചെങ്ങന്നൂര്‍, മാവേലിക്കര, കരുനാഗപ്പള്ളി, കാര്‍ത്തികപ്പള്ളി 
എന്നീ താലൂക്കുകളുടെ ഭാഗങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന കായംകുളത്തിന്റെ 
ആദ്യത്തെ പേര്‌ ഓടനാട്‌ എന്നായിരുന്നു. പഴയ 
ആയിരാജവംശത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയായതിനാല്‍ ഇവര്‍ ചിറവാ 
(ചെറുആയി) വംശമായും അറിയപ്പെട്ടു. പതിമൂന്നും പതിന്നാലും 
ശതകങ്ങളില്‍ ഓടനാടു വാണിരുന്ന രാമന്‍ കോതവര്‍മ്മ, രാമന്‍ 


ആതിച്ച വര്‍മ്മ, രവികേരളവര്‍മ്മ മുതലായ 
രാജാക്കന്മാരെക്കുറിച്ചു കണ്ടിയൂര്‍ക്ഷേത്രത്തിലെയും 


ഹരിപ്പാടുക്ഷേത്രത്തിലെയും ശാസനങ്ങളില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. ഒരു 
ഓടനാട്ടുരാജാവ്‌ വീരരാഘവപട്ടയത്തില്‍ (1225) സാക്ഷിയാണ്‌. 


ഓടനാടും ഓടനാടുവാണ ഇരവിവര്‍മ്മയും 
'ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശ'ത്തില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കപ്പെടുന്നു. 


'ഉണ്ണിയാടിചരിത'ത്തിലെ (1410) നായികയായ ഉണ്ണിയാടി ഇര 
വിവര്‍മ്മയുടെ ഭാഗിനേയനായ കേരളവര്‍മ്മയുടെ മകളാണ്‌. 


'ഉണ്ണിയാടിചരിത'ത്തിലും 'ശിവവിലാസ'ത്തിലും (1400) 
കേരളവര്‍മ്മയെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ രാജധാനിയായ 


കണ്ടിയൂര്‍മറ്റത്തെയും മനോഹരമായി വര്‍ണ്ണിച്ചിരിക്കുന്നു. 15-ാം 
ശതകത്തില്‍ ഓടനാടിന്റെ തലസ്ഥാനം കായംകുളത്തെ 
എരുവയിലേക്കു മാറ്റി. അതിനുശേഷമാണ്‌ ആ രാജ്യം 
കായംകുളം എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. നീണ്ട 
കടല്‍ത്തീരമുള്ള വിസ്തൃതമായ ഒരു രാജ്യമായിരുന്നു 
കായംകുളം. ഈ രാജ്യവുമായി പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കും 
ഡച്ചുകാര്‍ക്കും അടുത്ത വാണിജ്യബന്ധം ഉണ്ടായിരുന്നു. 
കരുനാഗപ്പള്ളിയും കാര്‍ത്തികപ്പള്ളിയും കായംകുളത്തോടു 
ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടതിനുശേഷം അതിന്റെ പ്രാധാന്യം വര്‍ദ്ധിച്ചു. 
തിരുവിതാംകൂറിന്റെ മുന്നേറ്റത്തിനെതിരായി വടക്കന്‍രാജ്യങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടാക്കിയ കൂട്ടുകെട്ടില്‍ കായംകുളംരാജാവിനു നല്ല 
പങ്കുണ്ടായിരുന്നു. 1746-ല്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 


കായംകുളംരാജ്യം തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ത്തു. 


പുറക്കാട്‌ 
കായംകുളത്തിനും വടക്കാണ്‌ പുറക്കാട്‌ അഥവാ 
ചെമ്പകശ്ശേരിരാജ്യം. യൂറോപ്യന്‍രേഖകളില്‍ 'പൊര്‍ക്ക്‌* 


എന്നാണ്‌ പുറക്കാടിന്റെ പേര്‌ (ഇന്നത്തെ അമ്പലപ്പുഴ-കുട്ടനാടു 
താലൂക്കുകള്‍ ഇതില്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ദേവനാരായണന്മാര്‍ 
എന്നു വിഖ്യാതരായ ബ്രാഹ്മണരാജാക്കന്മാരാണ്‌ ചെമ്പകശ്ശേരി 
വാണിരുന്നത്‌). വിജ്ഞാനത്തിനും സാഹിത്യത്തിനും 
ദേവനാരായണന്മാര്‍ നല്‍കിയ പ്രോത്സാഹനം പ്രസിദ്ധമാണ്‌. 
മേല്പുത്തൂര്‍ നാരായണടദട്ടതിരിയുടെയും കുഞ്ചന്‍മ്പ്യാരുടെയും 
പുരസ്കര്‍ത്താക്കളായിരുന്നു അവര്‍. അമ്പലപ്പുഴരാജാക്കന്മാര്‍ 
ക്രിസ്ത്യന്‍ പ്രജകളോടു അനുഭാവപൂര്‍വ്വം പെരുമാറുകയും 
നാട്ടില്‍ ധാരാളം പള്ളികള്‍ സ്ഥാപിക്കാന്‍ അവരെ 
അനുവദിക്കുകയും ചെയ്തു. കോട്ടയംതാലൂക്കിലെ 
കുടമാളൂരായിരുന്നു അവരുടെ പൂര്‍വ്വകുടുംബം. 
ചെമ്പകശ്ശേരിരാജ്യവുമായി പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ അടുത്ത 
ബന്ധമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ചെമ്പകശ്ശേരിരാജാവ്‌ ഇടവിട്ടു 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെയും അവരെ ഏതിര്‍ത്ത 
പ്രാദേശികശക്തികളെയും സൌാകര്യംപോലെ 
സഹായിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ചെമ്പകശ്ശേരിക്ക്‌ പുറക്കാട്ടരയന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ ഒന്നാന്തരമൊരു കപ്പല്‍പ്പട ഉണ്ടായിരുന്നെന്നും 
അത്‌ ആ കാലഘട്ടത്തിലെ ഒട്ടേറെ യുദ്ധങ്ങളില്‍ 
പങ്കെടുത്തിരുന്നെന്നുമുള്ള വസ്തുത ഇവിടെ 
അനുസ്മരണീയമാണ്‌. ഡച്ച്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി കേരളത്തില്‍ 
നടത്തിയ വാണിജ്യത്തില്‍ ചെമ്പകശ്ശേരി ഗണ്യമായ പങ്കു 
വഹിച്ചു. 1746-ല്‍ ചെമ്പകശ്ശേരിരാജാവ്‌ കായംകുളത്തെ 
സഹായിച്ചു എന്ന പേരില്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഈ രാജ്യവും 
തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ത്തു. 


പന്തളം 
ഇന്നത്തെ ചെങ്ങന്നൂര്‍ താലൂക്കിലെ ഏതാനും 
ദേശങ്ങളുള്‍പ്പെടുന്ന വളരെ ചെറിയ ഒരു നാടായിരുന്നു പന്തളം. 
സഹ്യപര്‍വ്വതത്തിനിരുഭാഗത്തും രാജ്യങ്ങളുണ്ടായിരുന്ന 
മധുരയിലെ പാണ്ഡ്യരാജാക്കന്മാരുടെ കുടുംബക്കാരാണ്‌ പന്തളം 
രാജാക്കന്മാര്‍. ശബരിമല ക്ഷേത്രവുമായുള്ള ബന്ധം അവര്‍ക്ക്‌ 
ഒരു വലിയ പദവിയാണ്‌. കായംകുളംയുദ്ധത്തില്‍ പന്തളം 
രാജാവ്‌ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയെ സഹായിക്കുകയാല്‍ അദ്ദേഹം 
പന്തളം പിടിച്ചടക്കിയില്ല. ടിപ്പുവിന്റെ ആക്രമണകാലത്ത്‌ 


യുദ്ധച്ചെലവിന്റെ ഒരു വിഹിതം നല്‍കാന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ പന്തളം രാജാവിനോട്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. 
സാമ്പത്തികമായി ബുദ്ധിമുട്ടിലായിരുന്ന രാജാവ്‌ രാജ്യത്തിന്റെ 
ഉറപ്പിന്മേല്‍ 2,20,000 രൂപ കടം വാങ്ങി. കടം വീട്ടായ്കയാല്‍ 
കൊല്ലം 9966-ല്‍ (1820-1821) തിരുവിതാംകൂര്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
പന്തളംദേശവഴി മുഴുവന്‍ കൈവശപ്പെടുത്തി. 


തെക്കും കൂര്‍ 
ഇന്നത്തെ ചങ്ങനാശ്ശേരി, കാഞ്ഞിരപ്പള്ളി, തിരുവല്ല, കോട്ടയം 
എന്നീ താലൂക്കുകളും മീനച്ചില്‍താലൂക്കിന്റെ ഒരു ഭാഗവും 
ഇടുക്കിജില്ലയിലെ ഹൈറേഞ്ചും ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
തെക്കുംകൂര്‍. പണ്ടത്തെ വെമ്പൊലിനാടിന്റെ (സംസ്കൃതത്തില്‍ 
ബിംബലീദേശം) തെക്കന്‍ഭാഗങ്ങളായിരുന്നു ഈ പ്രദേശങ്ങള്‍. 
വെമ്പൊലിനാട്‌ എ.ഡി. 1100 അടുപ്പിച്ചു വടക്കുംകൂറെന്നും 
തെക്കുംകൂറെന്നും രണ്ടായി പിരിഞ്ഞു. തെക്കുംകൂറിന്റെ 
തെക്കേ അതിര്‍ത്തി കായംകുളം രാജ്യവും വടക്കേ അതിര്‍ത്തി 
വടക്കുംകൂറും കിീഴ്മലനാടും ആയിരുന്നു. തെക്കുംകൂറിലെയും 


വടക്കുംകൂറിലെയും രാജാക്കന്മാരെ വ്യത്യാസമില്ലാതെ 
ബിംബിലീശന്മാരെന്നും മണികണ്ഠന്മാരെന്നുമാണ്‌ 


സംസ്കൃതകൃതികളില്‍ പറഞ്ഞുകാണുന്നത്‌. വെന്നിമലയിലും 
മണികണ്ഠപുരത്തുമായിരുന്നു തെക്കുംകൂര്‍ രാജാക്കന്മാരുടെ 
ആദ്യത്തെ ആസ്ഥാനങ്ങള്‍. പിന്നീട്‌ കോട്ടയത്തിനടുത്തുള്ള 
താഴത്തങ്ങാടിയിലേക്ക്‌ തലസ്ഥാനം മാറ്റി. ചങ്ങനാശ്ശേരിയും 


ചിലപ്പോള്‍ ആസ്ഥാനമായിരുന്നിട്ടുണ്ട്‌. കൊച്ചിയുടെ 
സാമന്തന്മാരായിരുന്ന തെക്കുംകൂര്‍ രാജാക്കന്മാര്‍ 


തിരുവിതാംകൂറിനെതിരായ യുദ്ധത്തില്‍ കായംകുളവുമായും 
മറ്റു വടക്കന്‍രാജ്യങ്ങളുമായും സഹകരിച്ചു. ആകയാല്‍ ആ 
രാജ്യം 1749-ല്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തിരുവിതാംകൂറിനോടു 
ചേര്‍ത്തു. 


വടക്കുംകൂര്‍ 
മുകളില്‍ പറഞ്ഞതുപോലെ പണ്ടത്തെ വെമ്പൊലിനാട്‌ എ.ഡി. 
1100-മാണ്ടോടുകൂടി രണ്ടായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടതില്‍ വടക്കേ 
ഭാഗമാണ്‌ വടക്കുംകൂര്‍. മീനച്ചില്‍ത്താലൂക്കിന്റെ ഒരു ഭാഗവും 
ഏറ്റുമാനൂര്‍-വൈക്കം പ്രദേശങ്ങളും അതില്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 
ആദ്യം കടുത്തുരുത്തിയും പിന്നീടു വൈക്കവുമായിരുന്നു 
രാജധാനി. ഇന്നത്തെ മൂവാറ്റുപുഴത്താലൂക്കും 
തൊടുപുഴത്താലൂക്കും ചേര്‍ന്നതും തൊടുപുഴയ്ക്കടുത്തുള്ള 
കാരിക്കോടു തലസ്ഥാനമാക്കിയിരുന്നതുമായ കീഴ്മലനാട്‌ 1 600- 


നടുത്ത്‌ വടക്കുംകൂറില്‍ ലയിച്ചു. അതിനുശേഷം വടക്കുംകൂര്‍ 
രാജാക്കന്മാര്‍ കാരിക്കോട്ടു താമസിച്ചിരുന്നു. വടക്കുംകൂറിന്റെ 
നല്ലകാലത്ത്‌ അത്‌ പടിഞ്ഞാറ്‌ വേമ്പനാട്ടുകായല്‍മുതല്‍ കിഴക്ക്‌ 
പാണ്ഡ്യരാജ്യത്തിന്റെ പടിഞ്ഞാറെ അതിര്‍ത്തിവരെ വ്യാപിച്ചു. 
തെക്കേ അതിര്‍ത്തി തെക്കുംകൂറും വടക്കേ അതിര്‍ത്തി 


കോതമംഗലവുമായിരുന്നു. ഏറെക്കാലം 
പെരുമ്പടപ്പുസ്വരൂപത്തിന്റെ സാമന്തരാജ്യമായിരുന്നു 
വടക്കുംകൂര്‍. നല്ലയിനം കുരുമുളക്‌ സമൃദ്ധിയായി 
വിളഞ്ഞിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ കുരുമുളകു നാട്‌ എന്നാണ്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഈ രാജ്യത്തിനു പേരിട്ടിരുന്നത്‌. 
വടക്കുംകൂറില്‍ വെച്ചൂര്‍ എന്ന സ്ഥലത്ത്‌ ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ ഒരു 
വ്യാപാരശാല ഉണ്ടായിരുന്നു. വടക്കുംകൂര്‍ രാജാവും 
തിരുവിതാംകൂറിനെതിരായി കായംകുളത്തെ 
സഹായിക്കുകയാല്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തെക്കുംകൂര്‍ 


പിടിച്ചതിനുശേഷം വടക്കുംകൂറും കീഴടക്കി (1750). തുടര്‍ന്ന്‌ 
വടക്കുംകൂര്‍ രാജാവ്‌ സാമൂതിരിയുടെ രാജ്യത്ത്‌ അഭയം തേടി. 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ അദ്ദേഹത്തെ തിരിച്ചുവിളിച്ച്‌ അടുത്തൂണ്‍ 
അനുവദിച്ചുകൊടുത്തു. 


പൂഞ്ഞാര്‍ 
പന്തളംപോലെ മധുരയിലെ പാണ്ഡ്യരാജവംശത്തില്‍പ്പെട്ട ഒരു 
കുടുംബത്തിന്റെ ഭരണത്തിലിരുന്ന ചെറിയൊരു നാടാണ്‌ 
പൂഞ്ഞാര്‍. മധുരയുമായുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയ്ക്കായി ഈ 
കുടുംബക്കാര്‍ ഇപ്പോഴും മധുരക്ഷേത്രത്തിലെ 
സുന്ദരേശ്വരനെയും മീനാക്ഷിയെയും ആരാധിച്ചു പോരുന്നു. 
പൂഞ്ഞാര്‍രാജവംശത്തിലെ പൂര്‍വ്വികന്മാര്‍ കേരളത്തില്‍ 
വന്നപ്പോള്‍ ഇവിടത്തെ ചില രാജാക്കന്മാരും 
നമ്പൂതിരിപ്രഭുക്കന്മാരും അവരെ ഓദാര്യപൂര്‍വ്വം എതിരേറ്റു 
എന്നാണ്‌ ഐതിഹ്യം. ഇടപ്പള്ളിരാജാവ്‌ ആ കുടുംബത്തില്‍നിന്ന്‌ 


ഒരു സ്ത്രീയെ വിവാഹംകഴിക്കുകയും ചെയ്തു. 
പൂഞ്ഞാര്‍രാജവംശത്തിന്റെ സ്ഥാപകനായ 
മാനവിക്രമകുലശേഖരപ്പെരുമാള്‍ തെക്കുംകൂര്‍ രാജാവിന്റെ 
പക്കല്‍നിന്ന്‌ ഇന്നത്തെ മീനച്ചില്‍ത്താലൂക്കിലെ 


പൂഞ്ഞാര്‍പ്രദേശവും ഹൈറേഞ്ചും സമ്പാദിക്കയും അവിടെ 
പരമാധികാരത്തോടെ വാഴുകയും ചെയ്തു. 1749-1750-ല്‍ 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തെക്കുംകൂറും വടക്കുംകൂറും 
കീഴടക്കിയതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ പൂഞ്ഞാര്‍ രാജവംശക്കാര്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ പ്രജകളായി. സമൃദ്ധമായ 
തേയിലത്തോട്ടങ്ങളാല്‍ സമ്പന്നമായ ഇടുക്കിജില്ലയിലെ 


ഹൈറേഞ്ച്‌ പൂഞ്ഞാര്‍ രാജാക്കന്മാരാണ്‌ 19൦ നൂറ്റാണ്ടില്‍ 


യൂറോപ്യന്‍ തോട്ടമുടമകള്‍ക്കു കൊടുത്തത്‌. പൂഞ്ഞാര്‍ 
വലിയരാജാ കേരളവര്‍മ്മയും ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ തോട്ടംഉടമയായ 
ജോണ്‍ ഡാനിയല്‍ മണ്‍റോയും തമ്മില്‍ 1877 ജൂലൈ 11൨൦ 
തീയതി ചെയ്ത ഒരു കരാര്‍ സുപ്രസിദ്ധ കണ്ണന്‍ദേവന്‍ 
കമ്പനിയുടെ ഉദ്ഭവം കുറിക്കുന്നു. 


കരപ്പുറം 

മട്ടന്‍” (മുട്ടം) എന്നു യൂറോപ്യന്മാരാല്‍ വിളിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന 
കരപ്പുറം ഇന്നത്തെ ചേര്‍ത്തലത്താലൂക്കാണ്‌. തെക്ക്‌ 
പുറക്കാടുമുതല്‍ വടക്ക്‌ പള്ളുരുത്തിവരെയായിരുന്നു അതിന്റെ 
വ്യാപ്തി. കൊച്ചിരാജവംശത്തിന്റെ മാടത്തിങ്കല്‍ ശാഖയുടെ 
ആസ്ഥാനമായ മാടത്തിന്‍കര കരപ്പുറത്തായിരുന്നു. 72 നായര്‍ 
മാടമ്പിമാര്‍ ഈ നാടു ഭരിച്ചുവന്നു. മൂത്തേടത്തുകൈമളും 
ഇളേടത്തുകൈമളുമായിരുന്നു അവരില്‍ പ്രമാണിമാര്‍. 
കേരളത്തിലെ ജസ്യൂട്ട്‌ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
പ്രധാനകേന്ദ്രമായിരുന്ന അര്‍ത്തിങ്കല്‍ മൂത്തേടത്തുകൈമളുടെ 
ദേശത്തായിരുന്നു സ്ഥിതിചെയ്തത്‌. കൊച്ചിരാജാവിന്റെ 
അടുത്ത ആളുകളായിരുന്നു കരപ്പുറംകൈമള്‍മാര്‍. ഏതോ 
ദത്തുവഴിക്കു കൊച്ചീരാജവംശം അധികാരം പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന 
കരപ്പുറത്തിന്റെ ആധിപത്യത്തിനു വേണ്ടി കൊച്ചിയും 
തിരുവിതാംകൂറും തമ്മില്‍ ഏറെക്കാലത്തേക്ക്‌ ഒരു മത്സരം 
നടന്നു. ഒടുവില്‍ 1762-ലെ സന്ധിയനുസരിച്ച്‌ കൊച്ചിരാജാവ്‌ 
കരപ്പുറം തിരുവിതാംകൂറിനു വിട്ടുകൊടുത്തു. 


അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാര്‍ 
എറണാകുളവും സമീപപ്രദേശങ്ങളും അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാര്‍ 
എന്ന പ്രബലരായ നായര്‍ മാടമ്പിമാരുടെ വകയായിരുന്നു. 
ചേരാനല്ലൂര്‍ കര്‍ത്താവായിരുന്നു ഇവരില്‍ പ്രമാണി. 
സാമൂതിരിയില്‍നിന്നും കൊച്ചിരാജാവിലേക്കും നേരെമറിച്ചും 
ഇവര്‍ കൂറുമാറിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 
അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാരെക്കൂടാതെ ശക്തന്മാരായ മറ്റു പല നായര്‍ 
മാടമ്പിമാരുമുണ്ടായിരുന്നു. എറണാകുളത്തിനു വടക്ക്‌, 
മുരിയനാട്ട്‌ നമ്പ്യാര്‍, പാലിയത്തച്ചന്‍, നായിക്കരുവീട്ടിലച്ചന്‍, 
കോടകശ്ശേരകൈ്കൈമള്‍, കൊരട്ടിക്കൈമള്‍, 
ചങ്ങരന്‍ക്കോതക്കൈമള്‍, പനമ്പുകാട്ടുകൈമള്‍ എന്നിവരാണ്‌ 
ഇവയില്‍ ഏറ്റവും പ്രബലന്മാര്‍. കൊച്ചീരാജാവിനോട്‌ ഇവര്‍ക്കു 
നാമമാത്രമായ വിധേയത്യമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അതതു 
ദേശങ്ങളില്‍ വമ്പിച്ച അധികാരമാണ്‌ ഇവര്‍ പുലര്‍ത്തിപ്പോന്നത്‌. 


ഇടപ്പള്ളി 
കൊച്ചിക്കടുത്തുള്ള ഒരു ചെറിയനാടായിരുന്നു യൂറോപ്യന്‍ 
രേഖകളില്‍ 'റപ്പോളിന്‍' എന്നറിയപ്പെടുന്ന ഇടപ്പള്ളി അഥവാ 
എളങ്ങല്ലൂര്‍സ്വരൂപം. കാല്‍ക്കരൈനാട്ടിലെ തൃക്കാക്കര 
ക്ഷേത്രത്തില്‍ പൂജ നടത്തിയിരുന്ന പ്രതാപശാലിയായ ഒരു 
നമ്പൂതിരിയാണ്‌ ഈ നാടിന്റെ സ്ഥാപകന്‍. 1102-ല്‍ 
കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ പതനത്തോടുകൂടി 
കാല്‍ക്കരൈനാട്‌ ഛിന്നഭിന്നമായപ്പോള്‍ അവിടെ ഇടപ്പള്ളി 
ആസ്ഥാനമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ ഈ നമ്പൂതിരി ഒരു സ്വതന്ത്രരാജ്യം 
സ്ഥാപിച്ചു. വൈപ്പിന്‍കരയും കൊച്ചിയും ആദ്യകാലത്ത്‌ 
ഇടപ്പള്ളിയുടേതായിരുന്നു. എ. ഡി. 1400-5മാണ്ടോടടടുപ്പിച്ച്‌ ഒരു 
ഇടപ്പള്ളിരാജാവ്‌ തന്റെ മകനായിരുന്ന അന്നത്തെ 
കൊച്ചീരാജാവിന്‌ ഈ രണ്ടു ദ്വീപുകളും പാരിതോഷികമായി 
കൊടുത്തു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനന്തരഗാമികള്‍ക്ക്‌ ഈ ദാനം 
ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. അവര്‍ കൊച്ചീരാജാവില്‍നിന്ന്‌ അവ 
തിരിച്ചുപിടിക്കാന്‍ ആവര്‍ത്തിച്ചു ശ്രമിച്ചു. അത്തൊന്നും 
സഫലമായില്ല. കൊച്ചിക്കെതിരായുള്ള സാമൂതിരിയുടെ 
ആക്രമണങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹത്തെ ഇടപ്പള്ളി രാജാവ്‌ 
സഹായിക്കുകയാല്‍, വൈപ്പിന്‍കരയും കൊച്ചിയും വീണ്ടെടുത്ത്‌ 
പഴയ അവകാശികള്‍ക്കു കൊടുക്കാന്‍ സാമൂതിരി പലപ്പോഴും 
ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. എളങ്ങല്ലൂര്‍ നമ്പ്യാതിരി (ഇടപ്പള്ളിരാജാവ്‌ുതന്നെ 
ചില യുദ്ധങ്ങളില്‍ സാമൂതിരിയുടെ സൈന്യത്തെ നേരിട്ടു 
നയിച്ചു. 1-ാം ശതകത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഇടപ്പള്ളി 
പലതവണ ആക്രമിക്കുകയുണ്ടായി. പച്ചിക്കോവിന്റെയും (1504). 
ഡിസൂസയുടെയും (1536) ആക്രമണങ്ങള്‍ ഏറ്റവും 
തീക്ഷ്ണമായിരുന്നു. 1740-ല്‍ ഇടപ്പള്ളിരാജാവ്‌ ഡച്ച്‌ 
ഈനസ്റ്റിന്‍ന്ത്യാ കമ്പനിയുമായി ഒരു സന്ധിയുണ്ടാക്കി. രാജാവ്‌ 
നമ്പൂതിരിയായതുകൊണ്ട്‌ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ആ നാട്‌ 
പിടിച്ചടക്കിയില്ല. കുന്നത്തുനാടു താലൂക്കിലെ വാഴപ്പള്ളി, 
കാര്‍ത്തികപ്പള്ളിത്താലൂക്കിലെ തൃക്കുന്നപ്പുഴ, 
തിരുവല്ലാത്താലൂക്കിലെ കല്ലൂപ്പാറ എന്നിങ്ങനെ മറ്റു 
താലൂക്കുകളിലും ഇടപ്പള്ളിരാജാവിനു ദേശങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. 


ഇടപ്പള്ളിയുടെ സ്വതന്ത്രപദവി 19൦ ശതകത്തിന്റെ 
ആദ്യപാദംവരെ നിലനില്‍ക്കുകയുണ്ടായി. 1820-ല്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ ഇടപ്പള്ളി കൊച്ചിരാജാവിന്റെ 
സംരക്ഷണത്തിലാക്കി, ഇടപ്പള്ളിത്തമ്പുരാന്‍ ഇതില്‍ 


പ്രതിഷേധിക്കുകയാല്‍ 1825-ല്‍ അതു തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ 
ഭരണത്തിലേക്കു മാറ്റപ്പെട്ടു. 


പറവൂര്‍ 

ഒരു നമ്പൂതിരി നാടുവാഴിയുടെ ഭരണത്തിലിരുന്ന ചെറിയ 
നാടാണ്‌ പറവൂര്‍. പിണ്ടിനിവട്ടത്തുസ്വരൂപമെന്നും അതിനു 
പേരുണ്ട്‌. ഇന്നത്തെ ഏറണാകുളം ജില്ലയിലെ 
പറവൂര്‍താലൂക്കില്‍ പെരിയാറിന്റെ വടക്കുഭാഗത്തുള്ള 
ദേശങ്ങള്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടതായിരുന്നു ഇത്‌. പാറക്കടവായിരുന്നു 
ആസ്ഥാനം. കൊച്ചിയോടു കൂറുപുലര്‍ത്തിയിരുന്ന പറവൂര്‍ 
രാജാവിനു ചില വിശേഷാവകാശങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. 1764-ല്‍ 
അദ്ദേഹം സ്വയം തിരുവിതാംകൂറിനു കീഴടങ്ങുകയും 
ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ ആ നാട്‌ തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ക്കുകയും 
ചെയ്തു. 


ആലങ്ങാട്‌ 

മുത്തേരിപ്പാട്‌ എന്നു സ്ഥാനപ്പേരുള്ള സാമന്തപ്രഭുവിന്റെ 
ഭരണത്തിലിരുന്ന ദേശമാണ്‌ ആലങ്ങാട്‌ അഥവാ മങ്ങാട്‌. 
ആദ്യകാലത്ത്‌ ഇത്‌ മങ്ങാട്ടു കൈമളുടെ വകയായിരുന്നു. 
അതുകൊണ്ടാണ്‌ മങ്ങാട്‌ എന്നു പേരുണ്ടായത്‌. ആലങ്ങാട്‌, 
അയിരൂര്‍, ചെങ്ങമനാട്‌, കോതകുളങ്ങര, മഞ്ഞപ്ര തുടങ്ങിയ 
ഗ്രാമങ്ങള്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്ന ആലങ്ങാട്‌, കിഴക്ക്‌ പെരിയാറിന്റെ 
തീരവനങ്ങളിലൂടെ മലയാറ്റൂര്‍വരെ വ്യാപിച്ചിരുന്നു. പുറക്കാട്‌, 
പറവൂര്‍, വടക്കുംകൂര്‍ എന്നീ രാജ്യങ്ങളോടൊപ്പം ആലങ്ങാടും 
കൊച്ചിയെ എല്ലായ്പോഴും യുദ്ധങ്ങളില്‍ സഹായിച്ചിരുന്നു. 
ആലങ്ങാട്‌ തിരുവിതാംകൂറിന്റെ മേല്‍ക്കോയ്മ 
അംഗീകരിക്കുകയും 1764-ല്‍ അതിന്റെ ഭാഗമായിത്തീരുകയും 
ചെയ്തു. 


കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
പടിഞ്ഞാറ്റേടത്തുസ്വരൂപം എന്നറിയപ്പെടുന്ന കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
രാജകുംടുംബത്തിന്റെ ഭരണത്തിലായിരുന്നു ഇന്നത്തെ 


കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ത്താലൂക്കില്‍പ്പെടുന്ന പ്രദേശങ്ങള്‍. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
രാജകുടുംബത്തിന്റെ ഉദ്ഭവം അജ്ഞാതമാണ്‌. പഴയ 
ചേരചക്രവര്‍ത്തിമാരുടെ ക്ഷത്രിയസേനാനായകന്മാരില്‍ 
ഒരാളില്‍നിന്നാണ്‌ ഈ രാജവംശത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവമെന്നു 
പറയാറുണ്ട്‌. 115൦ ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തില്‍ 
രാജേന്ദ്രചോളന്‍ തിരുവഞ്ചിക്കുളം പിടിച്ചടക്കിയപ്പോള്‍ 
അദ്ദേഹത്തെ അനുഗമിച്ച ക്ഷത്രിയസേനാനിയാണ്‌ ഈ 
വംശത്തിന്റെ പ്രതിഷ്ഠാപകന്‍ എന്നാണ്‌ ഒരഭിപ്രായം. 
സാമൂതിരിയുടെയോ കൊച്ചി രാജാവിന്റെയോ മേല്‍ക്കോയ്മ 
മാറിമാറി അംഗീകരിച്ചിരുന്ന കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ 


ഒരിക്കലും സ്വതന്ത്രപദവി ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍തമ്പുരാക്കന്മാര്‍ സാമൂതിരികുടുംബത്തിലെ 
രാജകുമാരിമാരെ വിവാഹംചെയ്യുന്നത്‌ ഒരു ആചാരംപോലെ 
നിലനിന്നിരുന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും ഡച്ചുകാരും അവരവരുടെ 
ആധിപത്യകാലത്ത്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കീഴടക്കുകയുണ്ടായി. 1790- 
ല്‍ ടിപ്പു സുല്‍ത്താന്‍ അതു പിടിച്ചടക്കി. 1791-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്‍ന്ത്യാ കമ്പനിയുടെ കീഴിലായി. അവര്‍ പിന്നീട്‌ 
അത്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ രാജാവിനുതന്നെ കൊടുത്തു. അദ്ദേഹം 
കൊച്ചിയുടെ ആശ്രിതനായിരിക്കാന്‍തന്നെ 
തീരുമാനിക്കുകയാല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കൊച്ചിയുടെ ഒരു 
താലൂക്കായി മാറി. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ രാജവംശം വിജ്ഞാനത്തിനും 
സാഹിത്യത്തിനും നല്‍കിയിട്ടുള്ള സംഭാവനകള്‍ 
അമൂല്യങ്ങളാണ്‌. 


അയിരൂര്‍ 

പാപ്പിനിവട്ടം (യൂറോപ്യന്‍രേഖകളിലെ പാപ്പനീട്ടി) എന്നുകൂടി 
പേരുള്ള അയിരൂര്‍, തെക്ക്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂരിനും വടക്ക്‌ 
ചേറ്റുവായ്ക്കും ഇടയ്ക്കുള്ള ഒരു ചെറിയ നാടായിരുന്നു. 
സാമൂതിരിയുടെ നിയന്ത്രണത്തിനു വിധേയമായി കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
രാജവംശത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയായിരുന്നു ഈ നാടുവാണത്‌. 
1717-ല്‍ ഈ രാജ്യം സാമൂതിരിയുടെ കൈയില്‍നിന്നു ഡച്ചുകാര്‍ 
പിടിച്ചെടുത്തു. അയിരുരിന്റെയും കൊടുങ്ങല്ലൂരിന്റെയും 
സമീപപ്രദേശങ്ങളില്‍ വെളേളാസ്‌ നമ്പ്യാര്‍ (മാപ്രാണം പ്രഭൂ), 
ചങ്ങരകണ്ട കൈമള്‍, ചിറ്റൂര്‍നമ്പൂതിരി, പഴഞ്ചേരിനായര്‍ 
തുടങ്ങിയ ഒട്ടേറെ പ്രഭുക്കന്മാരുണ്ടായിരുന്നു. 


തലപ്പിള്ളി 
ഇന്നത്തെ തലപ്പിള്ളിത്താലൂക്കും പൊന്നാനിതൊട്ടു 
ചേറ്റുവാവരെയുള്ള തീരപ്രദേശങ്ങളും ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
തലപ്പിള്ളിരാജ്യം. സംസ്കൃതത്തില്‍ 'ശിരോവിഹാരം' എന്ന 
പേരിലാണ്‌ ഇത്‌ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. ഗുരുവായൂര്‍, കുന്നംകുളം, 
വടക്കാഞ്ചേരി മുതലായ സ്ഥലങ്ങള്‍ ഈ രാജ്യത്തിലായിരുന്നു. 
അയിനിക്കൂര്‍, പുന്നത്തര്‍, മണക്കുളം, കക്കാട്‌ എന്നിങ്ങനെ 
നാലു താവഴികളുണ്ടായിരുന്നു തലപ്പിള്ളി രാജവംശത്തിന്‌. എല്ലാ 
താവഴികളിലെയും പ്രധാനികള്‍ പൊതുവെ തലപ്പിള്ളി 
രാജാക്കന്മാര്‍ എന്നാണ്‌ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. 18-ം ശതകത്തില്‍ 
കക്കാട്ടുശാഖ കുറ്റിയറ്റു; സ്വത്ത്‌ മറ്റു മൂന്നു ശാഖകളിലെയും 
അംഗങ്ങള്‍ വീതിച്ചെടുക്കുകയും ചെയ്തു. അതിനുശേഷം, 
എല്ലാ ശാഖകളിലുംവച്ച്‌ മൂത്തയാളിനെ കക്കാട്ടു കാരണവപ്പാട്‌ 


എന്നു പറയും. കൊച്ചിരാജാവിന്റെള വടക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളിലെ 
സൈന്യത്തിന്റെൈപ പ്രധാന നായകനായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 
പുന്നത്തൂര്‍ നമ്പിടി 15ഠാം ശതകത്തില്‍ത്തന്നെ ഇതര 
ശാഖകളില്‍നിന്നകന്ന്‌ കൊച്ചീരാജവംശത്തിനെതിരായി 
സാമൂതിരിയുടെ കക്ഷിയില്‍ ചേര്‍ന്നു. ഇന്നത്തെ 
ചാവക്കാടുതാലൂക്കിന്റെ ഭൂരിഭാഗവും കുന്നംകുളം, കക്കാട്‌, 
ചിറ്റിലപ്പള്ളി മുതലായ സമീപപ്രദേശങ്ങളും ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
പുന്നത്തൂര്‍ ദേശവഴി. ഗുരുവായൂരിനടുത്തുള്ള 
കോട്ടപ്പടിയായിരുന്നു ആസ്ഥാനം. ബ്രിട്ടീഷുകാർ മലബാറില്‍ 
ആധിപത്യം ഉറപ്പിച്ചിരുന്ന കാലത്ത്‌ പുന്നത്തൂര്‍ നമ്പിടി 
സ്വതന്ത്രപദവിക്കുവേണ്ടി കമ്പനിയോടു വാദിച്ചെങ്കിലും ആ 
അവകാശം ഇംഗ്ലീഷുകാരെ ബോദ്ധ്യമാക്കാന്‍ അദ്ദേഹത്തിനു 
സാധിച്ചില്ല. അയിനിക്കൂറും മണക്കുളവും സാമാന്യേന 
കൊച്ചിയുടെ ഭാഗത്താണ്‌ നിലയുറപ്പിച്ചത്‌. 
തലപ്പിള്ളിദേശവാഴികളില്‍ ഏറ്റവും ചെറുതായിരുന്നു 
മണക്കുളം. മണക്കുളം കുടുംബത്തിലെ പ്രധാനിയെ 
കണ്ടന്‍കോതയെന്നും ശ്രീകണ്ഠനെന്നും പറയും. മണക്കുളം 
സ്വരൂപത്തില്‍നിന്നുണ്ടായതാണ്‌ ചിറ്റഞ്ഞൂര്‍ശാഖ. 
അയിനിക്കൂറില്‍നിന്നാണ്‌ ചിറയളത്തിന്റെ ഉദ്ഭവം. 
പാലിയത്തച്ചന്റെ വകയായ മുള്ളൂര്‍ക്കര ദേശവഴി 
തലപ്പിള്ളിരാജ്യത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമായിരുന്നു. 


വള്ളുവനാട്‌ 
വള്ളുവനാടിന്‌ (സംസ്കൃതത്തിലെ വല്ലഭക്ഷോണി) രണ്ടാം 
ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ( കാലത്തോളം പിന്നോക്കംപോകുന്ന ഒരു 
പ്രാചീനചരിത്രമുണ്ട്‌. എ.ഡി. 10-5൦ ശതകത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന 
ഒരു രാജശേഖരനാണ്‌ വള്ളുവനാട്ടു രാജവംശത്തിന്റെ 
സ്ഥാപകന്‍. തക്കോലംയുദ്ധത്തില്‍ (949) രാഷ്ട്രകൂടരാജാവായ 
കൃഷ്ണന്‍ മൂന്നാമന്‍ വധിച്ച രാജാദിത്യനെന്ന ചോളരാജാവിന്റെ 
അടുത്ത സുഹൃത്തായിരുന്നു രാജശേഖരന്റെ പുത്രന്‍ വല്ലഭന്‍, 
ആ യുദ്ധത്തില്‍ തന്റെ സുഹൃത്തിനോടൊപ്പം പൊരുതി 
മരിക്കാന്‍ കഴിയാഞ്ഞതിൽ ദുഃഖിതനായ വല്ലഭന്‍ 
ലാകികജീവിതം കൈവെടിഞ്ഞ്‌ ചതുരാനനപണ്ഡിതന്‍ എന്ന 
പേര്‍ സ്വീകരിച്ച്‌ തിരുവൊറ്റിയൂര്‍ മഠത്തിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷനായി. 
എ.ഡി. 960-ലെ തിരുവൊറ്റിയൂര്‍ സംസ്കൃതശാസനത്തില്‍ ഈ 
കഥ സൂചിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രാജശേഖരന്റെ മറ്റൊരു മകനായ 


രായിരന്‍ ചാത്തന്‍ ഭാസ്‌കരരവിവര്‍മ്മ ഒന്നാമന്റെ 
ജൂതശാസനത്തില്‍ (ഏ.ഡി. 1000) സാക്ഷിയാണ്‌. 
ആറങ്ങോട്ടുസ്വരൂപം എന്നാണ്‌ വള്ളുവനാട്‌ 


അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. വള്ളുവനാട്ടുരാജാവിന്‌ 


വള്ളുവക്കോനാതിരി, വെള്ളാട്ടിരി, ആറങ്ങോട്ട്‌ ഉടയവര്‍, വല്ലഭന്‍ 
എന്നിങ്ങനെ പല പേരുകളുണ്ട്‌. വള്ളുവനാടിന്റെ 
ആദ്യതലസ്ഥാനം വള്ളുവനഗരം (ഇന്നത്തെ അങ്ങാടിപ്പുറം) 
ആയിരുന്നു. ഒരുകാലത്ത്‌ തെക്കേ മലബാറിന്റെ ഭൂരിഭാഗത്തും 
പരമാധികാരം പുലര്‍ത്തിയിരുന്നു വള്ളുവക്കോനാതിരി. 
ഇന്നത്തെ പെരിന്തല്‍മണ്ണ, ഒറ്റപ്പാലം എന്നീ താലൂക്കുകളും 
പൊന്നാനി-തിരൂര്‍-ഏറനാടു താലൂക്കുകളുടെ ഭാഗങ്ങളും 
ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു വള്ളുവനാട്‌. 13-5൦ ശതകത്തിന്റെ 
ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ സാമൂതിരി തിരുനാവായ 
പിടിച്ചടക്കുന്നതുവരെ വള്ളുവക്കോനാതിരിയായിരുന്നു 
മാമാങ്കത്തിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷന്‍. ആ പദവി സാമൂതിരി 
പിടിച്ചെടുത്തതിനുശേഷം എല്ലാ മാമാങ്കങ്ങളിലും സാമൂതിരിയെ 
വധിച്ചു നഷ്ടാധികാരം വീണ്ടെടുക്കാന്‍ ചാവേര്‍പ്പടയാളികളെ 
അയയ്ക്കുക എന്ന വിഫലശ്രമം വള്ളുവക്കോനാതിരി 
തുടര്‍ന്നുപോന്നിരുന്നു. 1597-ല്‍ ഒരു ജസ്യൂട്ട്‌ പുരോഹിതന്‍ 
എഴുതിയ കത്തില്‍ അങ്ങനെ അയയ്ക്കപ്പെട്ട മുപ്പതു 
ചാവേര്‍പ്പടയാളികളുടെ ദുരന്തത്തെക്കുറിച്ചു 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണകാലത്ത്‌ 
വള്ളുവനാട്ടുരാജാവിന്‌ അട്ടപ്പാടിത്താഴ്വരയും ഇന്നത്തെ 
ഒറ്റപ്പാലം താലൂക്കിന്റെ ഒരു ഭാഗവും മാത്രമേ 
സ്വന്തമായുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. ടിപ്പുവിന്റെ ആക്രമണം 
ഉണ്ടായപ്പോള്‍ രാജാവ്‌ തിരുവിതാംകൂറില്‍ അഭയംപ്രാപിച്ചു. 
ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ മലബാര്‍പ്രദേശങ്ങള്‍ ടിപ്പുവില്‍നിന്ന്‌ 
ഒഴിച്ചെടുത്തപ്പോള്‍ വള്ളുവനാട്ടുരാജാവ്‌ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയുമായി ഒരു കരാറില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ട്‌ അടുത്തൂണ്‍ പറ്റി. 


പാലക്കാട്‌ 
ശേഖരിവര്‍മ്മമാര്‍ എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
പാലക്കാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ ഒരുകാലത്ത്‌ ഇന്നത്തെ പാലക്കാട്‌- 
ആലത്തൂര്‍ ചിറ്റൂര്‍ താലൂക്കുകളുടെമേല്‍ 
അധികാരമുണ്ടായിരുന്നു. തരൂര്‍സ്വരൂപം എന്നാണ്‌ 
ഇതറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. ഐതിഹ്യത്തിലെ ചേരമാന്‍ 
പെരുമാളുമായി പാലക്കാട്ടുരാജാവിനെ ബന്ധപ്പെടുത്തുന്ന 
കഥയൊന്നുമില്ല. പൊന്നാനിത്താലൂക്കിലെ ആതവനാട്‌ 
അംശമായിരുന്നു പാലക്കാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെ ആദ്യത്തെ 
ആസ്ഥാനം. അവിടെയുണ്ടായിരുന്ന അവരുടെ ദേശങ്ങള്‍ 
ആഴ്യാഞ്ചേരിത്തമ്പ്രാക്കള്‍ക്കു കൊടുത്തിട്ട്‌ പകരം പാലക്കാട്‌ 
ചിറ്റൂര്‍പ്രദേശങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പക്കല്‍നിന്നു 
വാങ്ങിയതാണെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. ചിറ്റൂരിലെ 
കൊങ്ങന്‍പടയുത്സവത്തോടു ചേര്‍ത്തു പറയാറുള്ള 


ഐതിഹ്യത്തിലെ ഒരു കഥാപാത്രമാണ്‌ പാലക്കാട്ടുരാജാവ്‌. 
ഐതിഹ്യം ഇങ്ങനെയാണ്‌: “കുതിരപ്പടയുള്‍പ്പെടുന്ന ഒരു 
കൊങ്ങുസൈന്യം തമിഴ്‌നാട്ടില്‍നിന്ന്‌ പാലക്കാട്ടുരാജാവിന്റെ 


ചിറ്റൂര്‍പ്രദേശങ്ങള്‍ ആകമിച്ചു. ഗോദവര്‍മ്മ എന്ന 
കൊച്ചിരാജാവിന്റെ സൈന്യങ്ങള്‍ കൊങ്ങന്‍പടയെ 
അടിച്ചുതുരത്തി. കൊച്ചിരാജാവ്‌ നല്‍കിയ 
വിധിനിര്‍ണ്ണായകമായ ഈ സഹായത്തില്‍ 
കൃതജ്ഞതാബദ്ധനായ പാലക്കാട്ടുരാജാവ്‌ ഇന്നത്തെ 
ചിറ്റൂര്‍താലൂക്കില്‍പ്പെട്ട 'നാലുദേശവും' കൊടകരനാടും 
കൊച്ചീരാജാവിനു വിട്ടുകൊടുത്തു. ഈ കൊങ്ങിന്‍പടയുടെ 
കൃത്യമായ കാലം അറിയാന്‍ തരമില്ല. സാമൂതിരി 


പാലക്കാട്ടുരാജാക്കന്മാരുടെമേല്‍ നിരന്തരം സൈനികവും 
രാഷ്ട്രീയവുമായ സമ്മര്‍ദ്ദം ചെലുത്തിക്കൊണ്ടിരുന്നു. അവരുടെ 


അഭ്യര്‍ത്ഥനയനുസരിച്ചാണ്‌ ഹൈദര്‍ ആലി 1756-ല്‍ 
തെക്കേമലബാര്‍ ആക്രമിച്ചത്‌. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ആധിപത്യം മലബാറില്‍ 
സ്ഥിരമായതിനുശേഷം ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി 


പാലക്കാട്ടുരാജാവിന്‌ അടുത്തൂണ്‍ നല്‍കി). 


കൊല്ലങ്കോട്‌ 
പാലക്കാടിന്‌ തെക്കാണ്‌ കൊല്ലങ്കോട്‌. 
വേങ്ങനാട്ടുനമ്പിടികളെന്നുപറയും ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌. 
വീരരവി എന്ന ക്ഷത്രിയപ്രഭുവിന്റെ പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരാണ്‌ 
കൊല്ലങ്കോട്ടുരാജാക്കന്മാരെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. 


അതുകൊണ്ടാണ്‌ അവര്‍ രവിവര്‍മ്മ എന്നുകൂടി പേരിനോടു 
ചേര്‍ക്കുന്നത്‌. കൊല്ലങ്കോട്ടും സമീപപ്രദേശങ്ങളിലുമുള്ള എട്ടു 
ഗ്രാമങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു അവരുടെ രാജ്യം. സാമൂതിരി 
തെക്കേ മലബാര്‍ ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ കൊല്ലങ്കോടും കീഴടക്കി 
സ്വന്തം രാജ്യത്തോടു ചേര്‍ത്തു. കൊല്ലങ്കോട്ടുരാജാവ്‌ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുടെ കീഴില്‍ അടുത്തൂണ്‍പറ്റി 
കഴിഞ്ഞുകൂടി. 


കവളപ്പാറ 
ഒറ്റപ്പാലം താലൂക്കിലെ ഒരു ചെറിയ ദേശവഴിയായിരുന്നു 
കവളപ്പാറ. കവളപ്പാറ മൂപ്പില്‍നായരായിരുന്നു ഭരണാധികാരി. 
ചേരമാന്‍ പെരുമാളില്‍നിന്നാണ്‌ കവളപ്പാറക്കുടുംബത്തിന്റെ 


ഉദ്ഭവം എന്നു പറയുന്നു. കവളപ്പാറനായര്‍ക്ക്‌ 
പാലക്കാട്ടുതാലൂക്കിലും ചിറ്റൂര്‍താലൂക്കിലും ദേശങ്ങളുണ്ട്‌. 
തെക്കേ മലബാറിലെ മറ്റു നാടുവാഴികളെപ്പോലെ 


കവളപ്പാറനായരും സാമൂതിരിയുടെ അധികാരം 


അംഗീകരിച്ചിരുന്നു. അദ്ദേഹം കൊച്ചിക്കെതിരായി സാമൂതിരി 
നടത്തിയ ആക്രമണങ്ങളില്‍ പങ്കെടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി കവളപ്പാറ നായര്‍ക്ക്‌ മാലിഖാന കൊടുത്ത്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിശ്വസ്ത സേവനം നേടി. 


വെട്ടത്തുനാട്‌ 
പൊന്നാനി-തിരൂര്‍ താലൂക്കുകളുടെ ഭാഗങ്ങള്‍ 
ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു വെട്ടത്തുനാട്‌ (വെട്ടം) അഥവാ 
താനൂര്‍സ്വരൂപം. താനൂര്‍, തൃക്കണ്ടിയൂര്‍, ചാലിയം, തൃപ്രങ്ങോട്ട്‌ 
മുതലായ സ്ഥലങ്ങള്‍ വെട്ടത്തുനാട്ടില്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 
ക്ഷത്രിയനായിരുന്നു രാജാവ്‌. സാഹിത്യകൃതികളില്‍ ഈ നാടിനെ 
'പ്രകാശഭൂ'വെന്നും രാജാവിനെ 'പ്രകാശഭൂപാല'നെന്നും 


പരാമര്‍ശിച്ചിരിക്കുന്നതു കാണാം. സാഹിത്യാദികലകളുടെ 
പ്രോത്സാഹകന്മാരായിരുന്നു വെട്ടത്തുനാട്ടുരാജാ ക്കന്മാര്‍, 
തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍ ജനിച്ചത്‌ വെട്ടത്തുനാട്ടിലാണ്‌. ഒരു 
വെട്ടത്തുനാട്ടു രാജാവ്‌ കഥകളിയില്‍ സുപ്രസിദ്ധമായ ചില 
പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. 
വെട്ടത്തുസമ്പ്രദായം എന്നാണ്‌ അവ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. 
അദ്ദേഹം കഥകളിയിലെ പദങ്ങളുംമറ്റും പിന്നില്‍നിന്നു പാടാന്‍ 
പ്രത്യേകം ഗായകന്മാരെ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. കഥകളിയിലെ പ്രധാന 
ഗായകന്റെ പാട്ടിനെ പൊന്നാനി എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. 
നടന്മാരുടെ മുഴുവന്‍ ശ്രദ്ധയും അഭിനയത്തില്‍ 
കേന്ദ്രീകരിക്കാനും ആയാസം ലഘുകരിക്കാനും പുതിയ 
സമ്പ്രദായം സഹായകമായി. കൂടാതെ ഉജ്ജ്വലമായ കിരീടങ്ങളും 


കുപ്പായങ്ങളും വ്യത്യസ്ത വര്‍ണ്ണങ്ങളുപയോഗിച്ചുള്ള 
മുഖപ്രസാധനവും ചെണ്ടമേളവും അദ്ദേഹമാണ്‌ 
നടപ്പിലാക്കിയത്‌. 


സാമൂതിരി തെക്കേമലബാറില്‍ പടയോട്ടം നടത്തിയപ്പോള്‍ 

വെട്ടത്തുനാട്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മേല്‍ക്കോയ്മ സ്വീകരിച്ചു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തില്‍ സാമൂതിരിയെയും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെയും പരസ്പരം അണിനിരത്തി 
വെട്ടത്തുനാട്ടു രാജാവ്‌ മലബാറിലെ രാഷ്ട്രീയശക്തി 
സമതുലിതമാക്കി. ഇദ്ദേഹം 1531-ല്‍ ചാലിയം കോട്ട 
പണിയാനുള്ള സ്ഥലം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു വിറ്റു. 
വെട്ടത്തുരാജാവിന്റെ കുടുംബം 185ാം ശതകത്തിന്റെ 
അന്ത്യത്തോടുകൂടി അന്യംനിന്നു. 


പരപ്പനാട്‌ 
വെട്ടത്തുനാടിനു വടക്കുള്ള ഒരു ക്ഷത്രിയവംശത്തിന്റെ 


രാജ്യമായിരുന്നു പരപ്പനാട്‌ (യൂറോപ്യന്‍രേഖകളിലെ പപ്പു 
കോവില്‍”) തെക്കേ പരപ്പനാടെന്നും വടക്കേ പരപ്പനാടെന്നും 
രണ്ടു വിഭാഗമുണ്ടായിരുന്നു പരപ്പനാടിന്‌. തിരൂര്‍ത്താലൂക്കിന്റെ 
ഭാഗങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു തെക്കേ പരപ്പനാട്‌, വടക്കേ പരപ്പ 
നാട്ടില്‍ അഥവാ ബേപ്പൂരില്‍ കോഴിക്കോടു താലൂക്കിലെ 
പന്നിയങ്കരയും ബേപ്പൂരും ചെറുവണ്ണുരും ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 
സാമൂതിരിയുടെ മേല്‍ക്കോയ്തമയ്ക്കു കീഴിലായിരുന്നു 


പരപ്പനാട്ടു രാജാക്കന്മാര്‍. 18-ാം ശതകത്തിന്റെ 
ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ തന്റെ മലബാര്‍ 
ആക്രമണകാലത്ത്‌ ഇവരോടു വളരെ കരമായി 


പെരുമാറുകയാല്‍ രാജകുടുംബങ്ങളില്‍ അധികംപേരും 
തിരുവിതാംകൂറിലേക്കു താമസംമാറ്റി. അങ്ങനെ പരപ്പനാട്ടു 
രാജവംശത്തില്‍നിന്നു തിരുവിതാംകൂറിലേക്കു പോന്നവര്‍ 
സ്ഥാപിച്ചതാണ്‌. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ മഹാപണ്ഡിതനും കവിയുമായ 
കേരളവര്‍മ്മ വലിയകോയിത്തമ്പുരാന ജന്മം നല്കിയ 
ഹരിപ്പാട്ടുകൊട്ടാരം. പരപ്പനാട്ടു രാജാക്കന്മാരുടെ 
പൂര്‍വൃകുടുംബം ഇപ്പോഴും പരപ്പനങ്ങാടിയില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു. 


കുറുമ്പുറനാട്‌ 
കോഴിക്കോടിനപ്പുറമാണ്‌ കുറുമ്പുറനാട്‌ (കുറുമ്പ്രനാട്‌). 
ഇടയന്മാര്‍ വസിക്കുന്ന മലമ്പ്രദേശമെന്നാണ്‌ കുറുമ്പുറനാടിന്‌ 
അര്‍ത്ഥം. ഇന്നത്തെ കൊയിലാണ്ടിത്താലൂക്കിന്റെയും 
കോഴിക്കോടുതാലൂക്കിന്റെയും ഭാഗങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
കുറുമ്പുറനാട്‌. കോട്ടയവുമായി ബന്ധമുണ്ടായിരുന്ന 
കുറുമ്പുറനാട്ടുവംശമാണ്‌ അവിടെ ഭരണം നടത്തിയിരുന്നത്‌. 
ക്ഷത്രിയന്മാരായിരുന്ന കുറുമ്പുറനാട്ടുരാജാക്കന്മാർ 
സാമൂതിരിയുടെ മേല്‍ക്കോയ്മ സ്വീകരിച്ചു. ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ 
പഴശ്ശിവിപ്പവം അടിച്ചമര്‍ത്തിയപ്പോഴും മറ്റു നാടുവാഴികളെ 


കീഴ്ചപ്പെടുത്തിയപ്പോഴും കുറുമ്പുറനാട്ടുരാജാക്കന്മാർ 
ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ക്കു കൂട്ടുനിന്നു. ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ മലബാറിലെ മറ്റു 
രാജാക്കന്മാരെയെന്നപോലെ കുറുമ്പുറനാട്ടുരാജാവിനെയും 


അടുത്തൂണ്‍ കൊടുത്ത്‌ അധികാരത്തില്‍നിന്നു നീക്കി. 


കടത്തനാട്‌ 
പ്രധാനമായും ഇന്നത്തെ വടകരത്താലൂക്കിലെ പ്രദേശങ്ങള്‍ 
ഉള്‍പ്പെട്ടതായിരുന്നു കടത്തനാട്‌ (സംസ്കൃതത്തിലെ 


ഘടോല്‍ക്കചക്ഷിതി). അത്‌ കോരപ്പുഴ തൊട്ട്‌ മയ്യഴിവരെ 
വ്യാപിച്ചിരുന്നു. കുറ്റിപ്പുറമായിരുന്നു തലസ്ഥാനം. ഒരു കാലത്തു 
കോലത്തിരിയുടെ രാജ്യത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗമായിരുന്നു 


കടത്തനാട്‌. കോഴിക്കോടിനടുത്തുള്ള വരയ്ക്കല്‍ ആയിരുന്നു 
കടത്തനാടുവംശത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ ആസ്ഥാനം. സാമൂതിരി 


പോളനാടു പിടിച്ചടക്കിയതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
പോര്‍ളാതിരിരാജവംശത്തില്‍ അവകാശമുണ്ടായിരുന്ന ഒരു 
രാജകുമാരിയെ കോഴിക്കോട്ടുനിന്നു 


ബഹിഷ്കരിക്കുകയുണ്ടായി. ആ രാജകുമാരിയെ ഒരു 
കോലത്തിരി രാജകുമാരന്‍ വിവാഹം ചെയ്തു. അങ്ങനെയാണ്‌ 
കടത്തനാട്ടു രാജവംശം ഉണ്ടായതെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. 
സാമൂതിരിയുടെയും കോലത്തിരിയുടെയും രാജ്യങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ 
കിടന്നിരുന്ന ഈ നാട്‌ കടക്കണമായിരുന്നു ഇരുകൂട്ടര്‍ക്കും 
അങ്ങോട്ടും ഇങ്ങോട്ടും പോകാന്‍. അതു കൊണ്ടാണത്രേ 
കടത്തനാടെന്നു പേരുണ്ടായത്‌. കടത്തനാട്ടു രാജാവ്‌ യൂറോപ്യന്‍ 
രേഖകളില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്നത്‌ 'ബടകരയിലെ ബോയനോര്‍' 
അഥവാ 'ബാവനോര്‍' ആയിട്ടാണ്‌. വാഴുന്നോര്‍ എന്ന 
മലയാളപദത്തിന്റെ രൂപാന്തരമാണിത്‌. 17-ാം ശതകത്തിന്റെ 


അവസാനംവരെ കടത്തനാട്ടുരാജാവ്‌ കോലത്തിരിക്കു 
വിധേയനായിരുന്നു. അദ്ദേഹം 1750-ല്‍ കോലത്തിരിയുടെ 
അനുവാദത്തോടുകൂടി “രാജാവ്‌ എന്ന സ്ഥാനപ്പേര്‍ 


ഓപചാരികമായി സ്വീകരിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍, ഡച്ചുകാര്‍, 
ഫ്രഞ്ചുകാര്‍, ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ എന്നീ യൂറോപ്യന്‍ ശക്തികളുടെ 
വരവോടുകൂടി വടക്കേമലബാറില്‍ സങ്കിര്‍ണ്ണമായിത്തിര്‍ന്ന 
രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ കടത്തനാടിന്‌ ഒരു നല്ല 
കൈയുണ്ടായിരുന്നു. കടത്തനാട്ടുരാജാവിനെയും ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
അടുത്തൂണ്‍ കൊടുത്ത്‌ രാഷ്ട്രിയാധികാരത്തില്‍നിന്നു 
മാറ്റിനിര്‍ത്തി. കടത്തനാട്ടുകുടുംബം ഇപ്പോള്‍ 
ആയഞ്ചേരിക്കോവിലകമെന്നും എടവലത്തുകോവിലകമെന്നും 
രണ്ടു ശാഖകളായി പിരിഞ്ഞിരിക്കുകയാണ്‌. 


കോട്ടയം 
കോട്ടയം രാജകുടുംബത്തിന്റെ ഉദ്ഭവത്തെക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്തമായ 
വിവരമൊന്നുമില്ല. ഐതിഹ്യത്തിലൂടെ ചേരമാന്‍ 
പെരുമാളുമായി ബന്ധപ്പെടാത്തതാണ്‌ ഈ രാജവംശം. 
കുടുംബത്തിലെ ഏറ്റവും മൂത്ത സ്ത്രീസന്തതിയെ 
കുടുംബനായികയായി കരുതുന്നില്ലെന്നതും കോട്ടയം 
രാജവംശത്തിന്റെ ഒരു പ്രത്യേകതയാണ്‌. പുരളിമലയില്‍ 
കോട്ടകെട്ടി അവിടെ അധിവാസമുറപ്പിച്ച ഒരു 


ഹരിശ്ചന്ദ്രപ്പെരുമാളാണ്‌ വംശസ്ഥാപകനെന്ന്‌ ഐതിഹ്യമുണ്ട്‌. 
അതു കൊണ്ട്‌ കോട്ടയം രാജാക്കന്മാരെ പുരളീശന്മാര്‍ എന്നു 
വിളിച്ചുപോരുന്നു. പുറനാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ എന്നും ഇവര്‍ക്കു 
പേരുണ്ട്‌. കേരളത്തിനു വെളിയില്‍നിന്നും 


വന്നവരായതുകൊണ്ടോ പുറനാടിന്റെ, അതായത്‌ മലകള്‍ 
നിറഞ്ഞ നാടിന്റെ-, ഭരണാധികാരികളായതുകൊണ്ടോ ആവണം 
ആ പേരുണ്ടായത്‌. തകടൂര്‍ തലസ്ഥാനമാക്കിവാണ 
കൊങ്ങുചേരന്മാരുടെ പിന്മുറക്കാരായിരിക്കാം കോട്ടയം 
രാജാക്കന്മാര്‍. എ.ഡി. 10-ാം ശതകം തൊട്ട്‌ 14-ാം ശതകംവരെ, 
പണ്ടത്തെ വയനാട്‌-കോട്ടയം-ഗുഡല്ലൂര്‍ താലൂക്കുകള്‍ 
ചേര്‍ന്നനാടിന്‌ പുറൈക്കിഴാനാടെന്നും അവിടത്തെ 
നാടുവാഴികള്‍ക്ക്‌ പുറൈക്കിഴാര്‍ എന്നുമായിരുന്നു പേര്‍. അവര്‍ 
കൊങ്ങുചേരന്മാരുടെ ബന്ധുക്കളായിരുന്നിരിക്കണം. 
പുറനാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ അഥവാ കോട്ടയം രാജാക്കന്മാര്‍ ഈ 
പുറൈക്കിഴാർ വംശത്തിന്റെ പിന്മുറക്കാരായിരിക്കാന്‍ 
സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌. ഭാസ്്‌കരരവിവര്‍മ്മയുടെ 
തിരുനെല്ലിശാസനത്തില്‍ കുറുംപുറൈനാടിനെയും 
പുറൈക്കിഴാനാടിനെയുംകുറിച്ചു പറയുന്നു. 

കൂടക്കൂടെ കോലത്തുനാടിന്റെ ആധിപത്യത്തില്‍പ്പെട്ടിരുന്ന 
കോട്ടയം രാജസ്ഥാനം ക്രമേണ തലശ്ശേരിത്താലൂക്കിന്റെ 


ഉള്‍നാടന്‍പ്രദേശങ്ങളില്‍ പൂര്‍ണ്ണമായ നിയന്ത്രണം 
കൈവശപ്പെടുത്തുകയും കുടകിന്റെ അതിര്‍ത്തിയോളം ഭരണം 
വ്യാപിപ്പിക്കുകയുമുണ്ടായി. കോട്ടയം രാജകുടുംബം 


കാലക്രമത്തില്‍ കിീഴക്കേത്‌, തെക്കേത്‌, പടിഞ്ഞാറ്റേത്‌ 
എന്നിങ്ങനെ മൂന്നു ശാഖകളായി പിരിഞ്ഞു. ആദ്യത്തെ രണ്ടു 
ശാഖകളും കോട്ടയത്തും മൂന്നാമത്തേത്‌ പര്‍ശ്ശിയിലും 
താമസമാക്കി. 17-ാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തോടുകൂടി 
കോട്ടയം രാജാക്കന്മാര്‍ ഇന്നത്തെ തലശ്ശേരിത്താലൂക്കില്‍ 
ഇരുവഴിനാട്ടുനമ്പ്യാന്മാരുടെ ഭരണത്തില്‍പ്പെടാത്ത ദേശങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അധീശന്മാരായിരുന്നു. കൂടാതെ ഗുഡല്ലൂര്‍ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള 


വയനാടും മുമ്പത്തെ കോഴിക്കോട്കുറുനമ്പ്രനാടു 
താലൂക്കുകളിലെ ഏതാനും അംശങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന 
താമരമശ്ശേരിയെന്ന ചെറിയനാടും അവരുടെ 


അധീനത്തില്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ആ നൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌. അനശ്വരന്മാരായ 
രണ്ടു സാഹിത്യനായകന്മാരെ കോട്ടയം രാജകുടുംബം 
കേരളത്തിനു സംഭാവന ചെയ്തത്‌. വാല്മീകിരാമായണം 


കിളിപ്പാട്ടിന്റെ കര്‍ത്താവായ കേരളവര്‍മ്മത്തമ്പുരാനും 
ആട്ടക്കഥാകാരനായ വിദ്യാന്‍തമ്പുരാനുമാണ്‌ അവര്‍. 
ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കെതിരായി പടവെട്ടിയ സുപ്രസിദ്ധനായ 
കേരളവര്‍മ്മ പഴശ്ശിരാജാവ്‌ കോട്ടയം രാജവംശത്തിന്റെ 
പടിഞ്ഞാറേശാഖയിലെ അംഗമായിരുന്നു. 


ശ്രീപോര്‍ക്കലീഭഗവതിയാണ്‌ കോട്ടയം രാജാക്കന്മാരുടെ 
കുടുംബദേവത. 


കുറങ്ങോട്ട്‌ 
കുറങ്ങോട്ട്നായരുടെ ഭരണത്തിലിരുന്ന ഒരു ചെറിയ 
നാടായിരുന്നു കുറങ്ങോട്ട്‌. തലശ്ശേരിക്കും മയ്യഴിക്കും 
ഇടയ്ക്കുള്ള രണ്ടു ഗ്രാമങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു അത്‌. 
തലശ്ശേരിയില്‍ വ്യാപാരശാല നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിക്കാര്‍ കോലത്തിരി കുടുംബത്തിന്റെ 
വടക്കെളംകൂറില്‍നിന്നു വാങ്ങിയ സ്ഥലം കുറങ്ങോട്ട്‌ നായരുടെ 
ദേശത്തായിരുന്നു. ഇംഗ്ലീഷുകാരും ഫ്രഞ്ചുകാരും തമ്മില്‍ 
ഏറ്റുമുട്ടാന്‍ സന്ദര്‍ഭങ്ങളുണ്ടാക്കി കുറങ്ങോട്ട്‌ നായര്‍ 
വടക്കേമലബാറിലെ രാഷ്ട്രീയസംഭവങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പങ്കുനിര്‍വഹിച്ചു. അദ്ദേഹത്തെ 1787-ല്‍ ടിപ്പു പിടിച്ചു 
തൂക്കിക്കൊന്നിട്ട്‌ നാടു കൈവശമാക്കി. കുറങ്ങോട്ടദേശം 
അതിന്റെ അവകാശികള്‍ക്കു പിന്നീട്‌ 
തിരിച്ചുകിട്ടുകയുണ്ടായെങ്കിലും 1803-നും 1806-നുമിടയ്ക്ക്‌ അത്‌ 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ മലബാറിനോട്‌ ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു. 


രണ്ടുതറ 

ഇന്നത്തെ കണ്ണൂര്‍ താലൂക്കിന്റെ ചില ഭാഗങ്ങള്‍ 
ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു, പോയ നാട്‌ എന്നുകൂടി പേരുള്ള രണ്ടുതറ. 
എടയ്ക്കാട്‌, അഞ്ചിരക്കണ്ടി, മാവിലായി മുതലായ സ്ഥലങ്ങള്‍ 
ഇതില്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ആദ്യകാലത്ത്‌ കോലത്തു നാടിന്റെ 
ഭാഗമായിരുന്ന രണ്ടുതറ ഭരിച്ചിരുന്നത്‌ അച്ചന്മാര്‍ എന്നു 
വിളിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന നാലു നായര്‍ തറവാട്ടുകാരാണ്‌. 
തലശ്ശേരിയില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ വ്യാപാരശാല സ്ഥാപിച്ചതിനു 
ശേഷം 1741 മുതല്‍ രണ്ടുതറ അച്ചന്മാര്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയുടെ പ്രത്യേക സംരക്ഷണത്തിലായിരുന്നു. 


കണ്ണൂരെ ആലിരാജാവ്‌ 
കണ്ണൂര്‍നഗരം അറയ്ക്കല്‍ മുസ്ലിംകുടുംബത്തിന്റെ 
നിയന്ത്രണത്തിലായിരുന്നു. കേരളത്തിലെ ഒരേയൊരു 
മുസ്ലിംരാജവംശമായ അറയ്ക്കല്‍കാര്‍ മരുമക്കത്തായമാണ്‌ 
പിന്തുടര്‍ന്നുപോരുന്നത്‌. കുടുംബത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രായമായ 
അംഗം സ്ത്രീയായാലും പുരുഷനായാലും ഭരണഭാരമേല്‍ക്കുന്നു 
എന്നത്‌ അറയ്ക്കല്‍ രാജവംശത്തിന്റെ പ്രത്യേകതയാണ്‌. 
ഭരണാധികാരി പുരുഷനാണെങ്കില്‍ ആലിരാജാവെന്നും 
സ്ത്രീയാണെങ്കില്‍ അറയ്ക്കല്‍ ബീവി എന്നുമാണ്‌ സ്ഥാനപ്പേര്‍. 
“കേരളോല്‍പത്തി' അറയ്ക്കല്‍ രാജവംശത്തെയും ചേരമാന്‍ 
പെരുമാളിനോടു ബന്ധപ്പെടുത്തുന്നു. മദ്ധ്യകാലത്ത്‌ കേരളം 
സന്ദര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള അറബിസഞ്ചാരികളോ 1583-ല്‍ 


“തുഹ്ഫത്തുല്‍ മുജാഹിദ്ദീന്‍' എന്ന ഗ്രന്ഥം രചിച്ചു ശൈഖ്‌ 
സൈനുദ്ദീനോ അറയ്ക്കല്‍വംശത്തിനു 
ചേരചക്രവര്‍ത്തിമാരുമായുള്ള ബന്ധത്തെക്കുറിച്ചോ അതിന്റെ 
രാജകീയപദവിയെക്കുറിച്ചോ യാതൊന്നും സൂചിപ്പിക്കുന്നില്ല. 
മതം മാറിയ അരയന്‍കുളങ്ങരനായര്‍ ആണ്‌ മാം 
ശതകത്തിലോ 13-ം ശതകത്തിലോ അറയ്ക്കല്‍ രാജവംശം 
സ്ഥാപിച്ചത്‌ എന്നാണ്‌ മറ്റൊരു അഭിപ്രായം. കോലത്തിരിയുടെ 
മന്ത്രിമാരിലൊരാളായിരുന്ന അരയന്‍കുളങ്ങരനായര്‍ പിന്നീട്‌ 
ഇസ്ലാം മതത്തില്‍ ചേര്‍ന്നു. കോലത്തിരിക്കോവിലത്തെ ഒരു 
രാജകുമാരി ഇദ്ദേഹവുമായി പ്രേമബന്ധത്തിലായെന്നാണ്‌ 
പറയപ്പെടുന്നത്‌. കോലത്തിരി അവരുടെ വിവാഹത്തിന്‌ 
അനുവാദം നല്‍കുകയും ദമ്പതിമാരുടെ വാസത്തിന്‌ എല്ലാ 
രാജകീയാഡംബരങ്ങളും തികഞ്ഞ ഒരു ഇല്ലം ധര്‍മ്മടത്ത്‌ 
പണിയിച്ചുകൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. 

ക്രമേണ കണ്ണൂര്‍നഗരത്തിന്റെ അധിപതിയായിത്തീര്‍ന്ന 
ആലിരാജാവിന്‌, വടക്കേമലബാറിലെ കുരുമുളകിന്റെയും 
ഏലത്തിന്റെയുംമറ്റും ശേഖരണവും വില്പനയും കുത്തകയായി. 
അങ്ങനെ അദ്ദേഹം ഗണ്യമായ സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധിയും 
രാഷ്ട്രീയസ്വാധീനശക്തിയും നേടി. സ്വന്തമായ ഒരു നല്ല 
കപ്പല്‍ക്കൂട്ടവും അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. ഇതിനെ 
മുന്‍നിര്‍ത്തി, 'ആഴി രാജാവ്‌" എന്നതിന്റെ രൂപാന്തരമാണ്‌ 
ആലിരാജാവ്‌ എന്ന പേരെന്ന്‌ ചിലര്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടുകണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. 
കോലത്തിരി അദ്ദേഹത്തിന്‌ ലക്ഷദ്വീപ്‌ വിട്ടു കൊടുത്തു. 
വ്യാപാരത്തില്‍ ആലിരാജാവിനുണ്ടായിരുന്ന സമുന്നതസ്ഥാനം 
പരിഗണിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും ഡച്ചുകാരും ഇംഗ്ലീഷുകാരും 
അദ്ദേഹവുമായി മൈത്രിയില്‍ കഴിയാന്‍ ശ്രമിച്ചു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭ്യര്‍ത്ഥനയനുസരിച്ചാണ്‌ ഹൈദര്‍ ആലി 
1766-ല്‍ ഉത്തരകേരളം ആക്രമിച്ചത്‌. ആലിരാജാവ്‌ 1772-ല്‍ 
ഡച്ചുകാരില്‍നിന്നു കണ്ണൂര്‍കോട്ട സമ്പാദിച്ചത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയപദവിക്ക്‌ ഉയര്‍ച്ച കൂട്ടി. ഈ കോട്ട 
സ്വന്തമാകുന്നതുവരെ അദ്ദേഹത്തിനു ചിറയ്ക്കല്‍ രാജാവിന്റെ 
ഒരു സാമന്തന്‍ എന്ന നില മാത്രമേ ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളുവെന്ന്‌ 1801 
ജനുവരി 125൦ തീയതി അറയ്ക്കല്‍ കൊട്ടാരം സന്ദര്‍ശിച്ച 
ബുക്കാനന്‍ എടുത്തുപറയുന്നു. ഉത്തരകേരളത്തില്‍ 
മൈസൂറിന്റെ ആധിപത്യം നിലവിലിരുന്ന കാലത്ത്‌ 
അറയ്ക്കല്‍രാജാവിന്റെ പ്രതാപഠ പിന്നെയും വര്‍ദ്ധിച്ചു. 
മൈസൂര്‍രാജാക്കന്മാർ വടക്കേമലബാറില്‍ സ്വാധീനപ്പെടുത്തിയ 
പ്രദേശങ്ങളുടെ ഓദ്യോഗികഭരണാധികാരം കുറച്ചുകാലം ആലി 
രാജാവിനെയാണ്‌ ഏല്ലിച്ചത്‌. 1790-ല്‍ ജനറല്‍ ആബര്‍ക്രോംബി 
കണ്ണൂര്‍കോട്ട തകര്‍ക്കുകയും അറയ്ക്കല്‍ബീവി 


ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ക്കു കീഴടങ്ങുകയുംചെയ്തു. 
അറയ്ക്കല്‍ബീവിയുമായി ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ ഉണ്ടാക്കിയ ഒരു 
കരാറനുസരിച്ചാണ്‌ ലക്ഷദ്വീപ്‌, മിനിക്കോയ, അമേനി എന്നിവ 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഗവണ്മെന്റിന്റെ ഭരണത്തിലായത്‌. അറയ്ക്കല്‍ 
ഭരണാധികാരിയെയും ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി അടുത്തൂണ്‍ 
കൊടുത്തു പിരിച്ചു. ബീവി അതി ഗംഭീരമായ ഒരു വിരുന്നു 
നല്‍കി സല്‍ക്കരിച്ച (1801 ജനുവരി 12) ബുക്കാനന്‍, 'വളരെ 
സുഖകരവും ഞാന്‍ കേരളത്തില്‍ കണ്ടിട്ടുള്ളവയില്‍വച്ച്‌ 
ഏറ്റവും മികച്ചതുമാണ്‌ എന്ന്‌ അറയ്ക്കല്‍ കൊട്ടാരത്തെപ്പറ്റി 
രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. 


നീലേശ്വരം 
സാമൂതിരിക്കോവിലകത്തെ ഒരു രാജകുമാരിയും ഒരു 
കോലത്തുനാട്ടുരാജാവും തമ്മില്‍ പ്രേമബന്ധത്തിലായതിന്റെ 
പരിണാമത്തെക്കുറിച്ച്‌ മുമ്പൊരവസരത്തില്‍ പറയുകയുണ്ടായി. 
ആ ദാമ്പത്യത്തില്‍നിന്നാണ്‌ നീലേശ്വരം രാജവംശത്തിന്റെ 
ഉദ്ഭവം. പണ്ടത്തെ നീലേശ്വരം രാജ്യമാണ്‌ ഇന്നത്തെ 
ഹോസ്ദുര്‍ഗ്ഗ്‌ താലൂക്ക്‌. വെങ്കടപ്പനായിക്കന്റെ (1582-1629) 
കീഴില്‍ തെക്കന്‍ കാനറയില്‍ ആധിപത്യമുറപ്പിച്ചിരുന്ന 
ബദനോര്‍ നായിക്കന്മാര്‍ അഥവാ ഇക്കേരി നായിക്കന്മാര്‍ 
തങ്ങളുടെ ആയുധശക്തി ചന്ദ്രഗിരിപ്പുഴയ്ക്കിപ്പുറത്തേക്കും 
വ്യാപിപ്പിക്കുകയും പതിനേഴും പതിനെട്ടും ശതകങ്ങളില്‍ 
നീലേശ്വരം ആക്രമിക്കുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. അങ്ങനെ 
നീലേശ്വരം ബദനോര്‍ നായിക്കന്മാരുടെ നിയന്ത്രണത്തിലായി. 
നീലേശ്വരം രാജാവ്‌ ശിവപ്പനായി ക്കന്(1645-1660) കപ്പം 
കൊടുത്തുകൊണ്ടിരുന്നു. എന്നാല്‍ സോമശേഖരനായിക്കന്‍ 
(1714-1739) 1737-ല്‍ നീലേശ്വരം സ്വന്തം രാജ്യത്തോടു ചേര്‍ത്തു. 
സോമശേഖരനാണ്‌ 1731-ല്‍ ഹോസ്ദുര്‍ഗ്ഗ്‌ കോട്ട നിര്‍മ്മിച്ചത്‌. 
സ്വന്തം വിജയത്തിന്റെ സ്മാരകമായി അദ്ദേഹം നീലേശ്വരത്ത്‌ 
ഒരു ജയസ്തംഭം നാട്ടുകയുംചെയ്തു. ബദ്നോര്‍സൈന്യങ്ങള്‍ 
തെക്കോട്ടുള്ള അവരുടെ നീക്കം തുടരുകയും ധര്‍മ്മടംവരെ 
ഏത്തുകയുമുണ്ടായി. കോലത്തിരിയുടെയും 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെയും സംയുക്തസൈന്യങ്ങള്‍ അവരെ 
പിറകോട്ടോടിച്ചു. ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ തെക്കന്‍ കാനറയില്‍ 
ആധിപത്യം സ്ഥാപിച്ചപ്പോള്‍ നീലേശ്വരവും അവരുടെ കീഴിലായി. 


കുമ്പള 
കേരളത്തില്‍ ഏറ്റവും വടക്കേ അറ്റത്തെ നാടാണ്‌ കുമ്പള. 
കുമ്പളനാടുവാഴികളുടെ കുടുംബം മായ്പാടിക്കോവിലകമാണ്‌. 


ചിലരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ഉത്തരേന്ത്യയില്‍നിന്നു വന്ന ഒരു 
ക്ഷത്രിയവംശത്തിന്റെ പിന്മുറക്കാരാണ്‌ കുമ്പളരാജാക്കന്മാര്‍. 
പക്ഷേ, അവര്‍ മറ്റു പല കേരളീയരാജാക്കന്മാരെയും പോലെ, 
ചേരമാന്‍പെരുമാളില്‍നിന്നാണ്‌ ഉല്‍പത്തി കല്ലിക്കുന്നത്‌. അവര്‍ 
പിന്തുടരുന്നത്‌ മരുമക്കത്തായമാണ്‌. ബുക്കാനന്‍ (1801) 
പറയുന്നു: മറ്റു മലയാളരാജാക്കന്മാരുടേതുപോലെയാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ (കുമ്പളരാജാവിന്റെ കുടുംബത്തിന്‍റെയും 
ആചാരങ്ങള്‍. പുരുഷന്മാരെല്ലാം നായര്‍സ്ത്രീകളെ വിവാഹം 
ചെയ്യുന്നു. പക്ഷേ, അവരുടെ തമ്പാന്മാര്‍ എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന 
മക്കള്‍ക്ക്‌ പിന്തുടര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ അവകാശമില്ല. കുടുംബത്തിലെ 
മൂത്തസ്ത്രീ തുളു ബ്രാഹ്മണനെയാണ്‌ ഭര്‍ത്താവാക്കുന്നത്‌. 
അവരുടെ ആദ്യത്തെ മകള്‍ കുടുംബപരമ്പര നിലനിര്‍ത്തുന്നു. 
തെക്ക്‌ ചന്ദ്രഗിരിപ്പുഴ മുതല്‍ വടക്ക്‌ കുമ്പളവരെ വ്യാപിച്ചിരുന്ന 
ഈ നാട്ടില്‍ ഇന്നത്തെ കാസര്‍കോട്‌ താലൂക്കിന്റെ ഏറിയ 
ഭാഗവും ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ വിജയനഗരാധിപത്യം 
നിലനിന്നിരുന്നപ്പോള്‍ വിജയനഗരത്തിന്റെ 
ഭരണത്തിന്‍കിഴിലായിരുന്നു കുമ്പള. ബര്‍ബോസയുടെ (1515) 
പ്രസ്താവം ഇതിനു സാക്ഷ്യംവഹിക്കുന്നു. 
കാസര്‍കോടുപ്രദേശങ്ങളില്‍ പടയോട്ടം നടത്തിയ ബദ്നോര്‍ 
നായിക്കന്മാര്‍ കുമ്പളരാജാവിനെയും അവരുടെ 
ആധിപത്യത്തിലാക്കി. തെക്കന്‍ കാനറ ബ്രിട്ടീഷുകാരുടെ 
ഭരണത്തില്‍ വന്നപ്പോള്‍ അവര്‍ കുമ്പളരാജാവിനെ അടുത്തൂണ്‍ 
നല്‍കി മാറ്റിനിര്‍ത്തി. 

ചെറുകിട രാജ്യങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ടവയുടെ 
വിശദാംശങ്ങള്‍ അടുത്ത അദ്ധ്യായങ്ങളില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാവുന്നതാണ്‌. 


അദ്ധ്യായം പതിനഞ്ച്‌ 


പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടം 


1498 മേയ്മാസത്തില്‍ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ കോഴിക്കോട്ടു 
വന്നിറങ്ങിയത്‌ കേരളചരിത്രത്തിലെ സംഭവബഹുലമായ 
ഒരദ്ധ്യായത്തിന്റെ ആരംഭമാണ്‌. ഇന്ത്യയിലേക്ക്‌ ഒരു പുതിയ 
വാണിജ്യമാര്‍ഗ്ഗം കണ്ടുപിടിക്കാനും പഈരസ്ത്യദേശങ്ങളുമായുള്ള 
വാണിജ്യം വികസിപ്പിക്കാനുമായിരുന്നു പോര്‍ട്ടുഗല്‍ രാജാവ്‌ 
ഡോം മാനുവല്‍ വാസ്‌കോഡ ഗാമയെ ഇന്ത്യയിലേക്കയച്ചത്‌. 
വാണിജ്യ വികസനമായിരുന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
അടിയന്തരലക്ഷ്യമെങ്കിലും കാലക്രമേണ, ഏതദ്ദേശീയ 
രാജാക്കന്മാരെ കിീഴമര്‍ത്തി ഇന്ത്യയില്‍ ഒരു സാമ്രാജ്യം 
സ്ഥാപിക്കാനുള്ള വലുതായ ആഗ്രഹം അവര്‍ക്കുണ്ടായി. 
സാമൂതിരി ഒരു ഭാഗത്തും കൊച്ചിരാജാവും കോലത്തിരിയും മറ്റു 
ചെറുകിട നാടുവാഴികളും മറുഭാഗത്തുമായി തമ്മില്‍ 
നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന രൂക്ഷമായ മത്സരം, ഒരു 
ഹ്രസ്വകാലത്തേക്കെങ്കിലും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ സ്വപ്നം 
സാക്ഷാത്കരിക്കാനുള്ള സാഹചര്യം അവര്‍ക്ക്‌ 
ഒരുക്കിക്കൊടുത്തു. സാമൂതിരിയുടെ അധികാരത്തിനുകീഴില്‍ 
കുഴങ്ങുകയായിരുന്ന കൊച്ചീരാജാവിന്‌ തന്റെ 
പരമ്പരാഗതനായ ശത്രുവിനെതിരെ സുശക്തമായ ഒരു 
രാഷ്ട്രീയപ്രതിരോധം പടുത്തുയര്‍ത്താന്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
ആഗമനം സുവര്‍ണ്ണാവസരം നല്‍കി. 

കോഴിക്കോട്ടുവച്ച്‌ സാമൂതിരിയില്‍നിന്ന്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു ലഭിച്ച സ്‌നേഹശൂന്യമായ സ്വീകരണവും 
കപ്പിത്താന്മാര്‍ക്കുണ്ടായ അസുഖകരമായ അനുഭവങ്ങളും 
അവരെ കൊച്ചീരാജാവിനോട്‌ അടുപ്പിച്ചു. കൊച്ചിയും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും തമ്മില്‍ ഒരു പ്രതിരോധാക്രമണസഖ്യം 


ഉണ്ടാക്കുകയുംചെയ്തു. തുടര്‍ന്നുണ്ടായ സമരത്തില്‍ 
സാമൂതിരി, പോര്‍ട്ടുഗീസാക്രമണത്തിനെതിരായി 
കേരളസ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ സംരക്ഷകനെന്ന 
നിലയിലേക്കുയര്‍ന്നു. കൊച്ചീരാജാവാകട്ടെ 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ആക്രമണങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം പങ്കാളിയായും 


തീര്‍ന്നു. സാമൂതിരിയോട്‌ തലമുറയായുണ്ടായിരുന്ന വൈരം 
മനസ്സില്‍വച്ചുകൊണ്ട്‌ കോലത്തിരിയും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ 
സഹായിച്ചു. എന്നാല്‍ അദ്ദേഹം അവര്‍ക്കെതിരായി ഉറച്ച നില 
കൈക്കൊണ്ട സന്ദര്‍ഭങ്ങളും കുറവല്ല. കൊല്ലത്തെയും 
പുറക്കാട്ടെയും രാജാക്കന്മാര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
ബന്ധുക്കളായിരുന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ കേരളത്തിലെ 
രാജാക്കന്മാരും നാടുവാഴികളും സ്വമനസ്സാലെ നല്‍കിയ 
പിന്തുണയായിരുന്നു അവര്‍ക്ക്‌ ഒന്നര നൂറ്റാണ്ടുകാലത്തോളം 
കേരളത്തില്‍ വാണിജ്യപരമായ ആധിപത്യം ഉറപ്പിക്കാന്‍ 
സഹായകമായത്‌. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ കേരളത്തിലുണ്ടായ 
ഉദയാസ്തമയങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തിലെ പ്രധാന സംഭവങ്ങളാണ്‌ 
ഈ അദ്ധ്യായത്തിന്റെ വിഷയം. 
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വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയുടെ ആഗമനം (1498) 

1498 മേയില്‍ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ കോഴിക്കോട്ടു വന്നപ്പോള്‍ 
സാമൂതിരിയും പ്രജകളും പാരമ്പര്യാനുസ്ൃതമായ 
ആരിഥ്യമര്യാദയോടെ അദ്ദേഹത്തെ സ്വീകരിച്ചു. വാസ്‌കോ ഡ 
ഗാമ കോഴിക്കോട്ടുനഗരത്തിന്‌ ഏതാനും നാഴിക അകലെയുള്ള 


കോവിലകത്തുചെന്ന്‌ സാമൂതിരിയെ സന്ദര്‍ശിച്ചു 
നേതാക്കന്മാരുടെയും 


രണ്ടു 
പരസ്പരസന്ദര്‍ശനം വ്യക്തമായ 
ഫലമൊന്നും ഉളവാക്കിയില്ല. വില്‍ക്കാന്‍ തരപ്പെടാത്ത 
ചരക്കുകള്‍ സൂക്ഷിക്കാന്‍ തന്റെ അനുയായികളില്‍ ഒരു 
സംഘത്തെ കോഴിക്കോട്ടു 


നിര്‍ത്താനനുവദിക്കണമെന്ന 


വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയുടെ അഭ്യര്‍ത്ഥന സാമൂതിരി നിരസിച്ചു. 
നാട്ടില്‍ നിലവിലിരിക്കുന്ന നിയമമനുസരിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 


ചുങ്കം കൊടുത്തുകൊള്ളണമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
നിര്‍ബന്ധിക്കുകയും ചെയ്തു. വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ ആഗസ്റ്റില്‍ 
കോഴിക്കോട്‌ വിട്ടു. യാത്രാമദ്ധ്യേ അദ്ദേഹം 


കോലത്തിരിരാജാവിന്റെ ക്ഷണമനുസരിച്ച്‌ കണ്ണൂര്‍ ഇറങ്ങി. 
അവിടെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ എല്ലാ വാണിജ്യസൌകര്യങ്ങളും 
കോലത്തിരി വാഗ്ദാനം ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകപ്പലില്‍ ചരക്കു 
കയറ്റുന്നതിനെപ്പറ്റി അദ്ദേഹം വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയുമായി ഒരു 
കരാറില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ 1498 നവംബറില്‍ 
കണ്ണൂര്‍നിന്ന്‌ പുറപ്പെട്ട്‌ 1499-ല്‍ ലിസ്ബണില്‍ എത്തി. 
നാട്ടിലെത്തിയ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയ്ക്ക്‌ വീരോചിതമായ 
സ്വീകരണമാണ്‌ ലഭിച്ചത്‌. അങ്ങേയറ്റത്തെ വിജയമായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പര്യടനം. വാസ്‌കോഡ ഗാമ കൊണ്ടുവന്ന 
ചരക്കുകളുടെ വിലമാത്രം ആ പര്യടനത്തിനു ചെലവായതിന്റെ 
അറുപതുമടങ്ങുണ്ടായിരുന്നു. 


ക(്രാള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്രാജാവ്‌ അടുത്ത പര്യടനസംഘത്തെ പെഡ്രൊ 
അല്‍വാരീസ്‌ കബ്രാളിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഇന്ത്യയിലേക്കയച്ചു. 
3 കപ്പലുകളും 1500 ആളുകളുമുണ്ടായിരുന്നു ആ 
സംഘത്തില്‍. ആപല്‍ക്കരമായ ഒരു യാത്രയ്ക്കുശേഷം 
കബ്രാള്‍ ഇന്ത്യയില്‍ വന്നപ്പോള്‍ ആറ്‌ കപ്പലുകളേ 


അവശേഷിച്ചിരുന്നുള്ളു. കബ്രാള്‍ നയഹീനനും 
സ്വാധികാരപ്രമാണിയുമായിരുന്നെങ്കിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കൃത്യനിര്‍വ്വഹണം പരാജയമായിരുന്നില്ല. കബ്രാളിന്റെ 


പ്രതിനിധിയായ ഐറെസ്‌ കൊറിയ സാമൂതിരിയുമായി ഒരു 
ധാരണയിലെത്തുകയും തല്‍ഫലമായി കോഴിക്കോട്ട്‌ ഒരു 
വ്യാപാരശാല നിര്‍മ്മിക്കാനുള്ള അനുവാദം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍ 
കോഴിക്കോട്ടുണ്ടായിരുന്ന അറബികളും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും 
തമ്മില്‍ നിലനിന്ന തീവ്രമത്സരം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും 
കോഴിക്കോടും തമ്മിലുള്ള ബന്ധുത്വത്തില്‍ ഒരു പ്രതിസന്ധിഘട്ടം 
സൃഷ്ടിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടു തുറമുഖത്തുണ്ടായിരുന്ന ഒട്ടേറെ 
അറബിക്കപ്പലുകളെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ പിടിച്ചെടുക്കുകയും 
കപ്പല്‍ജോലിക്കാരെ കൂട്ടത്തോടെ കൊല്ലുകയും ചെയ്തു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കരുതിക്കൂട്ടിയുള്ള ഈ നീചപ്രവൃത്തി 
നാട്ടുകാരെ അരിശംകൊള്ളിച്ചു. കോപാകുലരായ ജനങ്ങള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ വ്യാപാരശാല നശിപ്പിക്കുകയും 
കരയ്ക്കുണ്ടായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍ പകുതിയിലധികം 


പേരെ വധിക്കുകയും ചെയ്തു. സംഭ്രാന്തനായ കബ്രാള്‍ 
കോഴിക്കോട്ടുനിന്നു കൊച്ചിയിലേക്കു കപ്പല്‍ കയറി. 

1500 ഡിസംബറിലെ ക്രിസ്തുമസ്ദിനത്തില്‍ 
കൊച്ചിയിലെത്തിയ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പിത്താനെ കൊച്ചിരാജാവ്‌ 
സന്തോഷപൂര്‍വ്വം സ്വീകരിച്ചു. കൊച്ചിയില്‍ കച്ചവടം 
നടത്താനുള്ള എല്ലാ സാകര്യങ്ങളും അദ്ദേഹം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ ചെയ്തുകൊടുത്തു. അവര്‍ക്കു 
കൊച്ചിയില്‍ ഒരു വ്യാപാരശാല നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ അനുവാദം 
നല്‍കിക്കൊണ്ട്‌ കൊച്ചിരാജാവ്‌ ഒരു ഉടമ്പടിയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 
കബ്രാള്‍ കൊച്ചിയിലായിരിക്കുമ്പോള്‍, കൊല്ലത്തും കണ്ണൂരും 
അനുകൂലമായ വ്യവസ്ഥകളില്‍ ചരക്കു കയറ്റാനുള്ള 
സൌകര്യങ്ങള്‍ വാഗ്ദാനം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ അവിടത്തെ 
രാജാക്കന്മാര്‍ അദ്ദേഹത്തെ സവഹ്ൃദപൂര്‍വ്വം ക്ഷണിച്ചു. 
കബ്രാളിനു കൊല്ലത്തേക്കുപോകാന്‍ തരമായില്ലെങ്കിലും 
മടക്കയാത്രയില്‍ കണ്ണൂരിറങ്ങി. കപ്പലുകളില്‍ കുറെക്കൂടി 
ചരക്കു കയറ്റാന്‍ കോലത്തിരിരാജാവ്‌ അദ്ദേഹത്തെ 
സഹായിച്ചു. കൊച്ചിയില്‍നിന്നു കണ്ണൂരേക്കുള്ള യാത്രയില്‍ 
കബ്രാളിന്റെ സംഘത്തെ സാമൂതിരിയുടെ സുശക്തമായ ഒരു 
നാവികപ്പട തടഞ്ഞു. കപ്രാള്‍ ഗുരുതരമായ 
നഷ്ടമൊന്നുമില്ലാതെ രക്ഷപ്പെട്ടു. പൊതുവേ നോക്കിയാല്‍ 
കബ്രാളിന്റെ കേരളപര്യടനം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ ഒരു 
വിജയമായിരുന്നു. ആ പര്യടനത്തിന്റെ ഫലമായി അവര്‍ക്ക്‌ 
കൊച്ചിരാജാവിന്റെ ബന്ധുത്വവും കേരളക്കരയിലെ തങ്ങളുടെ 
വാണിജ്യപരവും രാഷ്ട്രീയവുമായ താത്പര്യങ്ങള്‍ 
സംരക്ഷിക്കാന്‍ സഹായകമാംവിധം ഒരു നല്ല തുറമുഖം 
പ്രയോജനപ്പെടുത്താനുള്ള സൌകര്യവും ലഭിച്ചു. കബ്രാള്‍ നാട്ടില്‍ 
തിരിച്ചെത്തുന്നതിനുമുന്‍പുതന്നെ ജാവോഡാനോവായുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ മൂന്നാമതൊരു പര്യടനസംഘം ഇന്ത്യയിലേക്കു 
തിരിച്ചുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. നോവായ്ക്ക്‌ സാമൂതിരിയുടെ 
ശത്രുഭാവത്തെക്കുറിച്ചു നേരത്തെ അറിയാമായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
അദ്ദേഹം കോഴിക്കോട്ടിറങ്ങാതെ കൊച്ചിയിലും കണ്ണൂരും 
മാത്രമേ കപ്പലടുപ്പിച്ചുള്ളൂ. ചരക്കു കയറ്റുന്നതില്‍ 
അവിടങ്ങളിലെ രാജാക്കന്മാര്‍ എല്ലാ സഹായങ്ങളും 
ചെയ്തുകൊടുത്തു. 


വാസകോ ഡ ഗാമയുടെ രണ്ടാമത്തെ വരവ്‌ 
സാമൂതിരിക്കു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരോടുണ്ടായ 
വിരോധത്തെക്കുറിച്ചും കോഴിക്കോടിന്റെ കപ്പല്‍പ്പടയെ 
എതിരിടുന്നതില്‍ കബ്രാളിനുണ്ടായ പരാജയത്തെക്കുറിച്ചും 
വിവരം ലഭിക്കുകയാല്‍ ക്ഷുബ്ധനായ ഡോം മാനുവല്‍ 15 


കപ്പലുകളും 800 ആളുകളുമുള്ള മറ്റൊരു സംഘത്തെ വാസ്‌കോ 
ഡ ഗാമയുടെ തന്നെ നേതൃത്വത്തില്‍ 1502 ഫെബ്രുവരിയില്‍ 
ഇന്ത്യയിലേക്കയച്ചു. വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയുടെ കപ്പലുകള്‍ 
ഇപ്രാവശ്യം അഞ്ചിദ്വ്പിലാണ്‌ അടുത്തത്‌. എന്നിട്ട്‌ 
ഇന്ത്യന്‍സമുദ്രത്തില്‍ അവരുടെ കണ്ണില്‍പ്പെട്ട എല്ലാ 
അറബിക്കപ്പലുകളെയും പിടിച്ചെടുക്കാന്‍ തുടങ്ങി. വാസ്‌കോ ഡ 
ഗാമ കണ്ണൂര്‍ സന്ദര്‍ശിച്ചപ്പോള്‍ കോലത്തിരി അദ്ദേഹത്തെ 
ആദരപൂര്‍വ്വം സ്വീകരിച്ചു. കൊച്ചിയിലെ വിലയ്ക്ക്‌ കുരുമുളകും 
മറ്റു ചരക്കുകളും കണ്ണൂര്‍തുറമുഖത്തു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ 
വിറ്റു കൊള്ളാമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം സമ്മതിക്കുകയുണ്ടായി. 
അനന്തരം വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ കോഴിക്കോട്ടേക്ക്‌ യാത്ര തിരിച്ചു. 
അദ്ദേഹം സാമൂതിരിയെ സന്ദര്‍ശിച്ച്‌ 
കോഴിക്കോട്ടുനഗരത്തില്‍നിന്ന്‌ എല്ലാ മുസ്ലിങ്ങളെയും 
പറഞ്ഞയയ്ക്കണമെന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. സ്വാഭാവികമായും 
സാമൂതിരി അതു നിരസിച്ചു. തുടര്‍ന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
കോഴിക്കോടുനഗരം ആക്രമിക്കുകയുണ്ടായി. തുറമുഖത്തു 
കിടന്നിരുന്ന അരിക്കപ്പലുകള്‍ അവര്‍ പിടിച്ചെടുക്കുകയും 
കപ്പല്‍ജോലിക്കാരുടെ കൈയും കാതും മൂക്കും ഛേദിച്ച്‌ 
അവരോട്‌ മൃഗീയമായി പെരുമാറുകയും ചെയ്തു. 
അതിനുശേഷം വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ കൊച്ചിയിലേക്കു പോന്നു. 
അദ്ദേഹം ഒരു പൊന്നിന്‍കിരീടം ഉള്‍പ്പെടെ വളരെ വിലപ്പെട്ട 
പാരിതോഷികങ്ങള്‍ നല്‍കി കൊച്ചിരാജാവിനെ 
പ്രീണിപ്പിക്കുകയും രാജാവിന്‌ അവമാനകരമായ ഒരു 
ഉടമ്പടിയില്‍ അദ്ദേഹത്തെക്കൊണ്ട്‌ ഒപ്പുവയ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു. കൊച്ചിയിലുണ്ടാകുന്ന കുരുമുളകും ഏലവും മറ്റു 
ചരക്കുകളും പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പിത്താനും കൊച്ചിരാജാവും 


നിശ്ചയിക്കുന്ന വിലയ്ക്കു പൊതുജനങ്ങള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ കൊടുത്തുകൊള്ളണമെന്നായിരുന്നു 
ഉടമ്പടിയിലെ വ്യവസ്ഥ. കൊച്ചിയില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ 
ഇഷ്ടമുള്ളേടത്തെല്ലാം വ്യാപാരശാലകളും 


സൈന്യസങ്കേതങ്ങളും സ്ഥാപിക്കാനുള്ള നിരുപാധികമായ 
അവകാശവും ഈ ഉടമ്പടിമൂലം അവര്‍ക്കു കിട്ടി. വാസ്‌കോ ഡ 
ഗാമ കൊച്ചിയില്‍ താമസിക്കുന്ന കാലത്ത്‌ കൊല്ലത്തുനിന്ന്‌ 
വീണ്ടും ക്ഷണമുണ്ടായി. കൊച്ചിരാജാവിന്റെ 
അംഗീകാരത്തോടെ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ ആ ക്ഷണം സ്വീകരിച്ചു. 
രണ്ടു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പലുകള്‍ കൊല്ലത്തെത്തി കുരുമുളകും 
നിറച്ചു കൊച്ചിയിലേക്കു പോന്നു. ഇതിനിടയ്ക്കു കൊച്ചിയും 
കോഴിക്കോടും തമ്മില്‍ ഒരു വലിയ സായുധസംഘട്ടനത്തിനുള്ള 
കളമൊരുങ്ങിക്കഴിഞ്ഞു. വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ താന്‍ ശേഖരിച്ച 
ഭീമമായ ചരക്കുമായി തിടുക്കത്തില്‍ കൊച്ചി വിട്ടു. 


സാമൂതിരിക്കെതിരെ സഹായത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള 
കൊച്ചിരാജാവിന്റെ അഭ്യര്‍ത്ഥനകള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മനസ്സുമാറ്റിയില്ല. മടക്കയാത്രയില്‍ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയ്ക്ക്‌ 
സാമൂതിരിയുടെ നാവികസൈന്യത്തെ നേരിടേണ്ടിവന്നു. പക്ഷേ, 
പറയത്തക്കനാശമൊന്നും സംഭവിക്കാതെ അദ്ദേഹം 
കപ്പലോടിച്ചുപോയി. 


കോഴിക്കോടും കൊച്ചിയും തമ്മിലുണ്ടായ യുദ്ധം 

ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ സാമൂതിരി കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
വികസന ശക്തിക്കെതിരായുള്ള സമരത്തിന്റെ 
നേതാവായിത്തീര്‍ന്നു. തന്റെ സാമന്തനായ കൊച്ചിരാജാവിനും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കും തമ്മില്‍ വളര്‍ന്നുവന്ന സൌഹൃദബന്ധം 
അദ്ദേഹത്തെ വ്യാകുലനാക്കി. ഒരു വിദേശശക്തിയുമായുള്ള 
സുഹൃദ്ബന്ധത്തിനാണോ കോഴിക്കോടുമായുള്ള 
മൈത്രിക്കാണോ കൊച്ചീ രാജാവ്‌ മുന്‍ഗണന നല്‍കുന്നതെന്ന്‌ 
അസന്ദിഗ്ദ്ധമായി അറിയിക്കാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ 
സാമൂതിരി കൊച്ചീരാജാവിന്‌ ഒരു സന്ദേശമെത്തിച്ചു. 
കൊച്ചിയില്‍നിന്ന്‌ എല്ലാ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെയും 
പറഞ്ഞയയ്ക്കണമെന്നും അതില്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടിരുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ സംരക്ഷണത്തില്‍ സ്വന്തം രാജ്യത്തിന്റെ 
സമുജ്ജ്വലഭാവി സ്വപ്നം കണ്ടുകൊണ്ടിരുന്ന കൊച്ചീ രാജാവ്‌ 
സാമൂതിരിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശം തള്ളിക്കളഞ്ഞു. 1503 മാര്‍ച്ച്‌ 1-ാം 
തീയതി കോഴിക്കോടുസൈന്യം കൊച്ചിയിലേക്കു നീങ്ങി. 
ലോറന്‍സോ മൊറീനോയുടെ കീഴില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
സഹായിച്ച കൊച്ചീസൈന്യങ്ങള്‍ അവരുടെ ഇടപ്പള്ളിക്കോട്ട 
വീരോചിതമായി പ്രതിരോധിച്ചു. കരവഴിക്കും കടല്‍വഴിക്കും 
ദ്വിമുഖാക്രമണം നടത്തിയ സാമൂതിരിസൈന്യത്തിന്റെ ഭാരിച്ച 
സമ്മര്‍ദ്ദത്താല്‍ കൊച്ചീസൈന്യം പിന്മാറാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതമായി. 
ആളിലും 
അര്‍ത്ഥത്തിലും അവരുടെ നഷ്ടം വമ്പിച്ചതായിരുന്നു. 
കൊച്ചിയിലെ മൂന്നു രാജാക്കന്മാര്‍ ആയുദ്ധത്തില്‍ മരിച്ചു. 
കൊച്ചിരാജാവ്‌ എളങ്ങുന്നപ്പുഴ ക്ഷേത്രത്തിലെ സങ്കേതത്തില്‍ 
അഭയംതേടി. മഴക്കാലമായപ്പോള്‍, ഓണം കഴിഞ്ഞ്‌ ആക്രമണം 
പുനരാരംഭിക്കാമെന്ന നിശ്ചയത്തോടെ സാമൂതിരി 
കോഴിക്കോട്ടേക്കു മടങ്ങി. സുശക്തമായ ഒരു 
സൈന്യവിഭാഗത്തെ കൊച്ചിയില്‍ നിര്‍ത്തിയിട്ടാണ്‌ അദ്ദേഹം 
പോയത്‌. 

1503 സെപ്തംബറില്‍ ഫ്രാന്‍സിസ്‌കോ 
അല്‍ബുക്ഷ്വെര്‍ക്കിന്റെ കീഴില്‍ ഒരു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
നാവികവിഭാഗം കൊച്ചിയിലെത്തി. അത്‌ ഡ്വാര്‍ട്ടേ 


പച്ചിക്കോവിന്റെ കപ്പലുമായി വൈപ്പിന്‍കരയില്‍വച്ചു സന്ധിച്ചു. 


അവിടെ വളയപ്പെട്ടിരുന്ന കൊച്ചിസൈന്യം ഈ 
പോഷകസേനയെ സ്വാഗതം ചെയ്തു. കൊച്ചിയില്‍ 
താവളമടിച്ചിരുന്ന കോഴിക്കോടുസൈന്യം അമ്പരന്നു 
പിന്‍വാങ്ങി. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ വിജയപൂര്‍വ്വം 
കൊച്ചീരാജാവിനെ കൊച്ചിയില്‍ കൊണ്ടുവന്നു 
സിംഹാസനത്തില്‍ പുനഃപ്രതിഷ്ഠിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പട്ടാളം 
വിജയലഹരിയില്‍ ഇടപ്പള്ളിരാജാവിന്റെ ദേശങ്ങള്‍ 
കൊള്ളയടിക്കുകയും ഒട്ടേറെ ഗ്രാമങ്ങള്‍ കൊള്ളിവയ്ക്കുകയും 
നിരായുധരായ സാമാന്യജനങ്ങളെ കണ്ടമാനം 
കൊന്നൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. കൃതജ്ഞതാബദ്ധനായ 
കൊച്ചീരാജാവ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ അവരുടെ 


വ്യാപാരശാലയുടെ സംരക്ഷണത്തിന്‌ കൊച്ചിയില്‍ ഒരു കോട്ട 
കെട്ടാന്‍ അനുവാദം നല്‍കി. 1503 സെപ്തംബര്‍ 27ാം തീയതി 
അടിസ്ഥാനക്കല്ലിട്ട ഈ കോട്ടയാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ യൂറോപ്യന്മാര്‍ 
നിര്‍മ്മിച്ച ഒന്നാമത്തെ കോട്ട. പോര്‍ട്ടുഗീസുരാജാവിന്റെ 
ബഹുമതിക്കുവേണ്ടി മാനുവല്‍കോട്ട്(റ7 1ഗ്സ്ധല) എന്ന്‌ 
അതിനു പേരിട്ടു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം 
കൊച്ചിരാജാവ്‌ അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാരുമായി ഒരു കരാറുണ്ടാക്കി. 
ഈ കരാറിന്‍പ്രകാരം കൈമള്‍മാര്‍ സാമുതിരിയുമായുള്ള 
ബന്ധം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ കൊച്ചിയുടെ അധീശത്വം അംഗീകരിച്ചു. 
സാമൂതിരി കൊച്ചീരാജാവിനോടും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ബന്ധുക്കളോടും യുദ്ധം ചെയ്യാന്‍ തിരക്കിട്ട സജ്ജീകരണങ്ങള്‍ 
നടത്തുകയായിരുന്നു. പച്ചിക്കോ 150 പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭടന്മാരും 300 
നാടന്‍പടയാളികളുമൊത്ത്‌ കൊച്ചിയുടെ പ്രതിരോധത്തിനു 
സന്നദ്ധനായി. സാമൂതിരി മുസ്ലിംവ്യാപാരികളുടെ 
സഹായത്തോടുകൂടി കൊച്ചിയിലെ അരിയുടെ ഇറക്കുമതി 
നിശ്ശേഷം തടഞ്ഞ്‌ അവരെ പട്ടിണിക്കിട്ടു കീഴ്പെടുത്താന്‍ 
ശ്രമിച്ചു. അതു ഫലിച്ചില്ല. ആകയാല്‍ അദ്ദേഹം 1504-ല്‍ 
വന്‍തോതിലുള്ള പടനീക്കത്തിനു തയ്യാറായി. 4000 
നാവികന്മാരുടെ കീഴില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 250 കപ്പലുകളും 
ഏറാള്‍പ്പാടിന്റെയും ഇടപ്പള്ളി രാജാവിന്റെയും കീഴില്‍ 60,000 
പേരടങ്ങുന്ന കാലാള്‍പ്പടയും അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. 
കുമ്പളത്തുനിന്ന്‌ പള്ളുരുത്തിയിലേക്കുള്ള കടത്തു കടന്ന്‌ 
കൊച്ചിയെ ആക്രമിക്കാനുള്ള സാമൂതിരിയുടെ ശ്രമം 
പച്ചിക്കോവിന്റെ സന്ദര്‍ഭോചിതമായ പ്രവര്‍ത്തനംകൊണ്ട്‌ 
സഫലമായില്ല. കോഴിക്കോട്ടുസൈന്യത്തില്‍ പടവെട്ടി 19,000 
പേരും വിഷൂചിക പിടിപെട്ട്‌ 13,000 പേരും മരിച്ചു. അഞ്ചു മാസം 
നീണ്ടുനിന്ന ദീര്‍ഘമായ ഒരാക്രമണത്തിനു ശേഷം പിന്‍വാങ്ങാന്‍ 
സാമൂതിരി നിര്‍ബന്ധിതനായി. കൊച്ചിയില്‍ അനുഭവപ്പെട്ട 


നാശം അദ്ദേഹത്തിനു കൊടുങ്ങല്ലൂരുമുണ്ടായി. 1504-ല്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ സാമൂതിരിയുടെ കൈയില്‍നിന്ന്‌ 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍നഗരം പിടിച്ചെടുത്ത്‌ അതിനുചുറ്റും കോട്ടമതില്‍ 
കെട്ടി. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍രാജാവ്‌ കോഴിക്കോടുമായുള്ള ബന്ധം 
അവസാഠിപ്പിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ സംരക്ഷണം സ്വീകരിച്ചു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ പിടിച്ചതോടെ അവര്‍ 
കേരളത്തിലെ ഒന്നാമത്തെ യുദ്ധപരമ്പരയില്‍ വിജയം 
നേടുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. അവരുടെ വാണിജ്യതാത്പര്യങ്ങള്‍ 


ഇപ്പോള്‍ കൊച്ചിയിലും കൊടുങ്ങല്ലൂരും ദൃഡ്ദമമായി 
ഉറപ്പിക്കപ്പെട്ട. 
അതമേഡ 


ഈ ഘട്ടത്തില്‍, പാരസ്ത്യദേശങ്ങളിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
താത്പര്യങ്ങളുടെ ഭദ്രതയ്ക്കുവേണ്ടി പരിപൂര്‍ണ്ണാധികാരമുള്ള 
ഒരു രാജപ്രതിനിധിയെ നിയമിക്കാന്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്രാജാവ്‌ 
തീരുമാനിച്ചു. കിഴക്കന്‍ദേശങ്ങളെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പ്രദേശങ്ങളുടെ 
ആദ്യത്തെ രാജപ്രതിനിധിയായി 1505-ല്‍ ഫ്രാന്‍സിസ്‌കോ 
അല്‍മേഡ നിയമിതനായി. അഞ്ചിദ്വീപ്‌, കണ്ണൂര്‍, മലാക്ക, 
കൊച്ചി എന്നിവിടങ്ങളിലെ കോട്ടകള്‍ ബലപ്പെടുത്തുകയും 
പുതിയ കോട്ടകള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയുമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രധാന പരിപാടി. കണ്ണൂര്‍ കോട്ടയ്ക്ക സെന്റ്‌ ആന്‍ജലോ 
കോട്ട(107 50. ൧൧ളലിഠറ) എന്നു പേരിട്ടു. കേരളത്തിലെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ അധിനിവേശപ്രദേശങ്ങളുടെ പ്രബലീകരണം 
സാമൂതിരിയെ അസ്വസ്ഥനാക്കി. അദ്ദേഹം തുര്‍ക്കികളുടെയും 
അറബികളുടെയും നേതൃത്വത്തില്‍ 200 കപ്പലുകളടങ്ങുന്ന ഒരു 
നാവികസൈന്യത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കെതിരായി 
യുദ്ധത്തിനയച്ചു. അല്‍മേഡയുടെ മകന്‍ ലോറന്‍സോ 1506 
മാര്‍ച്ച്‌ 10-ം തീയതി കണ്ണൂരിനടത്തുവച്ച്‌ സാമൂതിരിയുടെ ഈ 
നാവിക സൈസന്യവുമായേറ്റുമുട്ടുകയും അവര്‍ക്ക്‌ വമ്പിച്ച 
നാശമുണ്ടാക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍, 
കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ നയത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ 
ലക്ഷ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ സാമൂതിരി കോലത്തിരിയെ പറഞ്ഞു 
ബോദ്ധ്യമാക്കി. കഴണ്ണൂരെ മുസ്സിംവ്യാപാരികളോട്‌ മര്യാദയോടെ 
പെരുമാറണമെന്ന നിര്‍ദ്ദേശം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ പലപ്പോഴും 


ലംഘിക്കാറുണ്ടായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ നേരത്തെതന്നെ 
അവരോടത്യപ്തിയുണ്ടായിരുന്ന കോലത്തിരി സാമൂതിരിയുടെ 
അഭിപ്രായങ്ങള്‍ അംഗീകരിക്കുകയും 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കെതിരായി ഒരു സംയുക്തസമരത്തിനു 
സന്നദ്ധനാവുകയും ചെയ്തു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സൈന്യങ്ങള്‍ 
സെന്റ്‌ ആ൯ന്‍ജലോ കോട്ട വളഞ്ഞു. ഈ ഉപരോധം നാലുമാസം 


നീണ്ടുനിന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്പട്ടാളത്തിനു വളരെ 
ബുദ്ധിമുട്ടുകളുണ്ടായി. 11 കപ്പലുകളും 300 നാവികരുമുള്ള ഒരു 
പോര്‍ട്ടുഗീസൈന്യം ഡാ കുന്‍ഹയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
യൂറോപ്പില്‍നിന്ന്‌ വന്നതോടെ കോട്ടയുടെ ഉപരോധം 
തകര്‍ക്കപ്പെട്ടു. കോലത്തിരി സമാധാനത്തിനപേക്ഷിക്കുകയും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കനുകൂലമായ വ്യവസ്ഥകള്‍ 
അംഗീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 

അനന്തരം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ശ്രദ്ധ സാമൂതിരിയുടെ 
നാവികസൈന്യത്തിന്റെ നേര്‍ക്കാണ്‌ തിരിഞ്ഞത്‌. അവര്‍ 
നടുക്കടലില്‍വച്ച്‌ അതിനെ തകര്‍ത്തു. ഇതിനിടയില്‍ 
കോഴിക്കോട്ടെ മുസ്ലിംകച്ചവടക്കാരുടെ അഭ്യര്‍ത്ഥനയനുസരിച്ച്‌ 
1508-ല്‍ മിര്‍ഹുസൈന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഈജിപ്തില്‍നിന്ന്‌ ഒരു 
നാവികപ്പട അറബിക്കടലിലെത്തി. ചഈളിനടുത്തുവച്ചു നടന്ന 
യുദ്ധത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ തോല്ലിച്ചു. അവരുടെ 
സമുദ്രമേധാവിത്വം തത്കാലം നഷ്ടമായി. ഏതായാലും 1509-ല്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ പകരംവീട്ടി. അവര്‍ ഈജിപ്ത്തുകാരുടെയും 
സാമൂതിരിയുടെയും സംയുക്തനാവികസൈന്യങ്ങളെ 
ആക്രമിച്ചതിന്റെ ഫലമായി ഈജിപ്തുകാർ രംഗത്തുനിന്നു 
പിന്മാറി. അങ്ങനെ ഇന്ത്യന്‍ കടലിന്റെ ആധിപത്യം വീണ്ടും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കായി. 1509-ല്‍ അല്‍മേഡ ഇന്ത്യ വിട്ടു. 
തല്‍സ്ഥാനത്ത്‌ അല്‍ഫോണ്‍സോഡി ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്ക്‌ 
അവരോധിതനായി. 


ആല്‍ബുക്കഷ്വെര്‍ക്ക്‌ 

മുന്‍ഗാമികളെപ്പോലെ സമുദ്രത്തില്‍ ആധിപത്യമുറപ്പിച്ച 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ വാണിജ്യം ഭദ്രമാക്കുക മാത്രമായിരുന്നില്ല 
ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്കിന്റെ ലക്ഷ്യം. നാടുകള്‍ വെട്ടിപ്പിടിച്ചും 
നയതന്ത്രംകൊണ്ടു കീഴടക്കിയും ഇന്ത്യയില്‍ ഒരു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
സാമ്രാജ്യം സ്ഥാപിക്കാനായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുറപ്പാട്‌. 
കോഴിക്കോട്ടു നഗരം ആക്രമിച്ചതായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ആദ്യകാല പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലൊന്ന്‌. പോര്‍ട്ടുഗലില്‍നിന്ന്‌ 
മാര്‍ഷല്‍ കുട്ടിന്‍ഹോവിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഇന്ത്യയില്‍ 
ആയിടെ വന്നുചേര്‍ന്ന നാവികസൈന്യത്തെയായിരുന്നു അതിന്‌ 
അദ്ദേഹം നിയോഗിച്ചത്‌. കോഴിക്കോടിന്റെ ശക്തിയെ 
നശിപ്പിക്കണമെന്ന്‌ പ്രത്യേകം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. 
അവര്‍ സാമൂതിരിയുടെ കോഴിക്കോടു കൊട്ടാരം ആക്രമിച്ചു 
ചുട്ടുകളഞ്ഞു. കോഴിക്കോട്ടുസൈന്യങ്ങള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ 
അണിനിരന്ന്‌, പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ അവരുടെ കപ്പലുകളിലേക്ക്‌ 
ഓടിച്ചു. ഈ യുദ്ധത്തില്‍ ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്കിനു മുറിവേറ്റു; 
മാര്‍ഷല്‍ കുട്ടിന്‍ഹോ വധിക്കപ്പെട്ടു. 


ബലംപ്രയോഗിച്ച സാമൂതിരിയെ കിഴ്പ്പെടുത്താമെന്ന 
ആഗ്രഹം പരാജയപ്പെട്ടപ്പോള്‍, കോഴിക്കോടുമായുള്ള ശത്രുത 
അവസാനിപ്പിച്ച്‌ കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ താത്പര്യങ്ങള്‍ 
സംരക്ഷിക്കാമെന്ന സുപ്രധാനമായ തീരുമാനം 
ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്ക്‌ കൈക്കൊണ്ടു. ഇക്കാര്യത്തില്‍ 
കണ്ണൂരെയും കൊച്ചിയിലെയും രാജാക്കന്മാരുടെ അപ്രീതി 
അദ്ദേഹം കൂട്ടാക്കിയില്ല. 1513 ഡിസംബറില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും 
സാമൂതിരിയും തമ്മില്‍ ഒരു സന്ധിയുണ്ടാക്കി. ഈ സന്ധിയിലെ 
വ്യവസ്ഥയനുസരിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ കോഴിക്കോട്ട്‌ 
അവര്‍തന്നെ തെരഞ്ഞെടുക്കുന്ന സ്ഥലത്ത്‌ കോട്ടകെട്ടാനും 
അവര്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നതുപോലെ വാണിജ്യം നടത്താനും മറ്റു 
രാജ്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മാറ്റക്കച്ചവടത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 


കുരുമുളകു വാങ്ങാനും അനുവാദം നല്‍കപ്പെട്ടു. 
കുരുമുളകിന്റെ വില കൊച്ചിയിലെ നിരക്കിലായിരിക്കണമെന്നും 
തീരുമാനിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കോട്ട 


നശിപ്പിച്ചതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ക്കുണ്ടായ നഷ്ടം നികത്താനും 
പോര്‍ട്ടുഗല്‍ രാജാവിന്‌ ഒരു പാരിതോഷികം എന്ന നിലയ്ക്കും 
കോഴിക്കോട്ടെ ചുങ്കത്തിന്റെ ഒരു വിഹിതം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ 
നല്‍കാമെന്ന്‌ സാമൂതിരി സമ്മതിച്ചു. ഇതിനുപകരമായി 
കൊച്ചിക്കും കണ്ണൂരിനും എതിരായ യുദ്ധത്തില്‍ സാമൂതിരിയെ 
സഹായിച്ചുകൊള്ളാമെന്ന്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഉറപ്പുകൊടുത്തു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ നയതന്ത്രജ്ഞതയുടെ ഒരു വിജയമായിരുന്നു 
1513-ലെ സന്ധി. കൊച്ചീരാജാവ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ രാജാവിന്‌ അയച്ച 
ഒരു കുറിപ്പില്‍ ഈ സന്ധിയിലുള്ള പ്രതിഷേധം രേഖപ്പെടുത്തി. 
പക്ഷേ, പ്രയോജനമൊന്നുമുണ്ടായില്ല. ഇന്ത്യയിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ഭരണത്തിന്റെ ആസ്ഥാനം കൊച്ചിയില്‍നിന്ന്‌ ഗോവയിലേക്കു 
മാറ്റാനുള്ള ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്കിന്റെ തീരുമാനവും 
കൊച്ചീരാജാവിനെ അസുഖപ്പെടുത്തി. 

ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്ക്‌ പല ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങളും നടപ്പിലാക്കി. 
ആദ്ദേഹം ഇന്ത്യക്കാരെ സ്വന്തം സൈന്യത്തില്‍ ചേര്‍ത്ത്‌ 
യൂറോപ്യന്‍ മാതൃകയില്‍ അവര്‍ക്കു പരിശീലനം നല്‍കീ. ഈ 
സമ്പ്രദായം പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ക്ക്ലൈവും ഡ്യൂപ്പേയും 
അനുകരിക്കുകയുണ്ടായി. അദ്ദേഹം വിദ്യാലയങ്ങള്‍ 
സ്ഥാപിക്കുകയും പുതിയ നാണയങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കുകയും സതി 
നിരോധിക്കുകയും ചെയ്തു. നീതിപരിപാലനം കര്‍ശനമാക്കി. 
അഴിമതിക്കാരായ പോര്‍ട്ടുഗീസുദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ നടത്തിയിരുന്ന 


സ്വകാര്യവാണിജ്യം അദ്ദേഹം ഉന്മൂലനം ചെയ്തു. 
ഭാരതീയസ്ത്രീകളെ വിവാഹംകഴിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ പ്രേരിപ്പിച്ചു. എല്ലാ 


അവകാശങ്ങളും നല്‍കി അവരെ കോട്ടയ്ക്കകത്തു 


താമസിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. വിശ്വാസപൂര്‍വ്വം പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
താത്പര്യങ്ങള്‍ സംരക്ഷിക്കാന്‍ സന്നദ്ധതയുള്ള ഒരു പുതിയ 
ജനവര്‍ഗ്ഗത്തെ സൃഷ്ടിക്കാമെന്നു കരുതിയാണ്‌ ഇങ്ങനെ 


“സങ്കരവാസസങ്കേതങ്ങള്‍' സ്ഥാപിക്കുന്ന നയം 
ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്ക്‌ സ്വീകരിച്ചത്‌. അതിനു 
ഫലപ്രാപ്തിയുണ്ടായില്ലെന്നു മാത്രമല്ല, അതു 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ പതനത്തിനുള്ള പ്രധാന 
കാരണങ്ങളിലൊന്നായിത്തീരുകയും ചെയ്തു. ഈ നയം 
ഇങ്ങനെ പരാജയപ്പെട്ടെങ്കിലും ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്ക്‌ 


പൌരസ്ത്യദേശത്തേക്കു വന്ന ഏറ്റവും വിദഗ്ദ്ധനായ 
ഭരണാധികാരിയായിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ 1515-ല്‍ 
ലോപ്പോസോറസ്‌ നിയമിക്കപ്പെട്ടു. ആല്‍ബുക്ഷ്വെര്‍ക്ക്‌ 
ഇന്ത്യയില്‍നിന്നു മടങ്ങിപ്പോകുന്നതിനുമുമ്പ്‌ 1515 ഡിസംബറില്‍ 
ഗോവയില്‍വച്ച്‌ അന്തരിച്ചു. 


ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്കിന്റെ അനന്തരഗാമികള്‍ 

ആല്‍ബുക്ക്വെര്‍ക്കിന്റെ പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാര്‍ അശക്തന്മാരും 
അഴിമതിക്കാരുമായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ക്ക്‌ 
കാര്യമായൊന്നും നേടാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. ലോപ്പോ സോറസ്സിന്റെ 
(1515-1518) കാലത്ത്‌ സാമൂതിരിയെ വധിക്കാന്‍ ഒരു വിഫല 
ശ്രമം നടന്നു. രണ്ടു ശക്തികളും തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന ശത്രുത 
പുതിയ രൂപം കൈക്കൊള്ളാന്‍ ഇതു കാരണമായി. സോറസ്‌ 
1516-ല്‍ കൊല്ലം രാജ്ഞിയുമായി ഒരു ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. 
ഇതനുസരിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ കൊച്ചിയിലെ നിരക്കില്‍ 
കുരുമുളകും മറ്റു ചരക്കുകളും കൊല്ലംതുറമുഖത്തു കിട്ടി. 
അവര്‍ക്ക്‌ അവിടെ ചുങ്കം കൊടുക്കേണ്ടിവന്നില്ല. 
സ്ഥലവാസികളായ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്ക്‌ അവര്‍ ചില 
വിശേഷാനുകൂല്യങ്ങള്‍ നല്‍കി. ഡി. സെക്വീറായുടെ കാലത്ത്‌ 
(1518-1522) കൊച്ചീരാജാവ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
സഹായത്തോടുകൂടി കോഴിക്കോടാക്രമിക്കാന്‍ നിഷ്ഫലമായ 
ഒരു യത്നം നടത്തി. ഡ്വാര്‍ട്ടേ ഡി മെനസസ്സിന്റെ കാലത്ത്‌ 
(1522-1524) പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും സാമൂതിരിയുടെ 
മുസ്ലിംപ്രജകളും തമ്മില്‍ തുറന്ന സംഘട്ടനങ്ങള്‍ നടന്നു. 
മാപ്പിളമാര്‍ പത്തു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പലുകള്‍ പിടിച്ചെടുക്കുകയും 
കൊച്ചീത്തുറമുഖം ആക്രമിക്കുകയും ചെയ്തു. അവര്‍ കുട്ടി 
ആലി എന്ന സമര്‍ത്ഥനായ നേതാവിന്റെ കീഴില്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂരും 
ആക്രമിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടുണ്ടായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
നാവികസൈന്യവും അവരുടെ കൊടിയ ആക്രമണത്തിന്‌ 
ഇരയായി. 

ഡ്വാര്‍ട്ടേ ഡി മെനസസ്‌ കര്‍ത്തവ്യനിര്‍വ്ൃവഹണത്തിന്‌ 


അപ്രാപ്തനാകയാല്‍ 1524-ല്‍ വാസ്‌കോ ഡ ഗാമതന്നെ 
ഇന്ത്യയിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭരണാധികാരിയായി വീണ്ടും വന്നു. 
അദ്ദേഹം ഗോവയില്‍ വന്നമാത്രയില്‍ ഡിസൂസായുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു നാവികസേനയെ അയച്ച്‌ കോഴിക്കോട്ടുവച്ച്‌ 
കുട്ടി ആലിയെ തോല്ലിച്ചു. കണ്ണൂര്‍രാജാവ്‌ തന്റെ 
പ്രശസ്തന്മാരായ കപ്പിത്താന്മാരിലൊരാളായ വലിയ ഹസ്സനെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു വിട്ടുകൊടുക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനായി. 
വാസ്‌കോ ഡ ഗാമ അദ്ദേഹത്തെ കണ്ണൂര്‍കോട്ടയിലെ 
നിലവറക്കുഴിയിലേക്ക്‌ എറിഞ്ഞു. വാസ്‌കോ ഡ ഗാമയുടെ 
ഭരണം മൂന്നു മാസത്തേക്കേ നീണ്ടുനിന്നുള്ളു. 1524 ഡിസംബര്‍ 
24-5൦ തീയതി കൊച്ചിയില്‍വച്ച്‌ അദ്ദേഹം മരിച്ചു. 
കൊച്ചീനഗരത്തിലെ ഇന്നത്തെ സെന്റ്‌ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ 
പള്ളിയിലാണ്‌ അദ്ദേഹത്തെ സംസ്കരിച്ചത്‌. വാസ്‌കോ ഡ 
ഗാമയ്ക്കുശേഷം ഹെന്‍റിക്സ്‌ ഡി മെനസ്സ്‌ (1524-1526) 
തല്‍സ്ഥാനത്തു നിയമിതനായി. വലിയ ഹസ്സനെ 
വധിക്കുകയായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ പ്രവൃത്തി. 
ഇത്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും കോലത്തിരിയുമായുള്ള ബന്ധത്തെ 
വഷളാക്കി. മെനസസ്സിന്റെ കാലത്ത്‌ സമുദ്രാധിപത്യത്തിനു 


വേണ്ടി പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും സാമൂതിരിയും തമ്മില്‍ 
കൊണ്ടുപിടിച്ച സമരം നടന്നു. സാമൂതിരിയുടെ 
നാവികസേനാനായകമന്മാരായിരുന്ന കുഞ്ഞാലിമാര്‍ ഈ 


സമരങ്ങളിലാണ്‌ സുപ്രസിദ്ധരായത്‌. 


കുഞ്ഞാലിമാര്‍ 
കുഞ്ഞാലിമരയ്ക്കക്കാർമാരുടെ ഉദ്ഭവത്തെക്കുറിച്ചു 
വ്യക്തമായ അറിവൊന്നുമില്ല. അവര്‍ കൊച്ചിയിലെ 
കടല്‍ക്കച്ചവടക്കാരായിരുന്നെന്നും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 


കൊച്ചിയില്‍ വരികയും കൊച്ചീരാജാവിന്റെ ആനുകൂല്യം 
നേടുകയും ചെയ്തപ്പോള്‍ അവര്‍ കൊച്ചി വിട്ട്‌ സാമൂതിരിയുടെ 
നാട്ടിലെ പൊന്നാനിയിലേക്കു പോയെന്നുമാണ്‌ ഐതിഹ്യം. 
സാമൂതിരി അവരുടെ സേവനം പ്രയോജനപ്പെടുത്തുകയും 


അവര്‍ ക്രമേണ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നാവികപ്പടയുടെ 
നായകന്മാരാവുകയും ചെയ്തു. ഏറ്റവും മികച്ചവരെ മാത്രമേ 
കുഞ്ഞാലിമാര്‍ നാവികസേനയില്‍ ചേര്‍ത്തിരുന്നുള്ളൂ. 


അങ്ങനെ തെരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടവരില്‍ ഏറ്റവും ധീരനായിരുന്നു 
കുട്ടി ആലി. 1524-ല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
കോഴിക്കോട്ടു നാവികസൈന്യം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു ഭീമമായ 
നഷ്ടമുണ്ടാക്കി. മിന്നിപ്പായുന്ന, ഭാരംകുറഞ്ഞ 
സായുധനൌകകളാണ്‌ ഭാര മേറിയ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പലുകളെ 
ആക്രമിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം ഉപയോഗിച്ചത്‌. കടലില്‍ ഒളിപ്പോര്‍ 


നടത്താനുള്ള സ്വന്തം തന്ത്രശൈലികളും 
അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. “അടിച്ചിട്ടു കടന്നുകളയുക' എന്ന 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമരതന്ത്രം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
കപ്പലുകള്‍ക്കും വാണിജ്യത്തിനും സംഭാന്തി ജനിപ്പിച്ചു. 
ഹെന്‍റിക്‌ ഡി മെനസസ്‌ കുട്ടി ആലിക്കെതിരായി സുശക്തമായ 
ഒരാക്രമണം സംഘടിപ്പിക്കുകയും പൊന്നാനി തുറമുഖത്തുവച്ച്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഒട്ടേറെ കപ്പലുകള്‍ നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
മെനസസ്‌ 1525-ല്‍ കുഞ്ഞാലിമാരുടെ താവളമായിരുന്ന 
പന്തലായനിക്കൊല്ലം ആകമിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
ബന്ധുവായി ആ ആക്രമണത്തില്‍ പങ്കെടുത്ത പുറക്കാട്ട്‌ 
അരയനെ അവിശ്വാസ്യനെന്നു സംശയിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ഭരണാധികാരി വെടിവച്ചു മുറിവേല്പിച്ചു. അതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
പുറക്കാട്ടുരാജാവ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കെതിരാവുകയും 
അവരുടെ ശത്രുക്കളെ ഭാവിയുദ്ധങ്ങളില്‍ പലവഴിക്കും 
സഹായിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ചാലിയംകോട്ട്‌ 
ഇതിനിടയില്‍ കരയ്ക്കുവച്ചു സാമൂതിരിയുടെ സൈന്യത്തിന്റെ 
കനത്ത പ്രഹരം ഏല്‍ക്കേണ്ടിവന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ അവരുടെ 
കോഴിക്കോട്ടുകോട്ട്‌ പൊളിച്ചിട്ട്‌ അവിടെനിന്നു പോയി. കുട്ടി 
ആലിയുടെ നാവികസൈന്യം അവരെ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ ആക്രമിച്ചു. 
മെനസസ്സിനുശേഷം ഗവര്‍ണരായ ലോപ്പോ വാസ്‌ ഡി 
സമ്പായോ (1526-1529) കുട്ടി ആലിയുടെ ശല്യം ഇല്ലാതാക്കാന്‍ 
സുശക്തമായ നടപടികള്‍ കൈക്കൊണ്ടു. 1528-ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
നാവികപ്പട വീണ്ടുമൊരു യുദ്ധത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയും 
ബാര്‍കൂറിനടുത്തുവച്ച്‌ കുട്ടി ആലിയെ തടവിലാക്കുകയും 
ചെയ്തു. സാമൂതിരി കുട്ടി ആലിയുടെ ബന്ധുവായ 
പച്ചാച്ചിമരയ്ക്കക്കാരുടെയും കെയ്റോവിലെ ഒരു വ്യാപാരിയായ 
ആലി അബ്രഹാമിന്റെയും കുട്ടി ആലിയുടെ മകനായ 
കുഞ്ഞാലി രണ്ടാമന്റെയും നേതൃത്വത്തില്‍ നാവികസൈന്യത്തെ 
പുനഃസംഘടിപ്പിച്ചു. കുഞ്ഞാലിമാര്‍ ശ്രീലങ്കയിലും 
കിഴക്കേത്തീരത്തുമുള്ള പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പ്രദേശങ്ങളാക്രമിക്കുക 
എന്ന ധീരമായ പരിപാടി സ്വീകരിച്ചു. മരയ്ക്കാർമാരുടെ 


പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ ഫലമായി ഇന്ത്യന്‍സമുദ്രത്തിലെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വാണിജ്യം മിക്കവാറും നിശ്ചലമായിത്തീര്‍ന്നു. 
ഗവര്‍ണര്‍ സമ്പായോവിനെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 


തിരിച്ചുവിളിക്കുകയും പകരം 1529 ഒക്ടോബറില്‍ നുനോ ഡാ 
കുന്‍ഹയെ നിയമിക്കുകയും ചെയ്തു. പുതിയ ഭരണാധികാരി 
ചാലിയത്ത്‌ ഒരു കോട്ട കെട്ടി അവിടെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
സൈന്യങ്ങളെ പാര്‍പ്പിച്ച്‌, ഇന്ത്യന്‍സമുദ്രത്തിലെ 


പോര്‍ട്ടുഗീസാധിപത്യം പുനഃസ്ഥാപിച്ചു. ചാലിയം വെട്ടത്തു 
(താനൂര്‍) രാജാവിന്റെ ദേശത്താകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
അനുവാദത്തോടുകൂടിയാണ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 1531-ല്‍ 


അവിടെ പുതിയ കോട്ട നിര്‍മ്മിച്ചത്‌. ചാലിയം 
കൈവശമായതുകൊണ്ട്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ എപ്പോള്‍ 
വേണമെങ്കിലും സാമൂതിരിയുടെ കടല്‍പ്പടയെ 
ആക്രമിക്കാമായിരുന്നു. സാമൂതിരിയുമായി യുദ്ധം 
ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ രാജ്യത്തിന്റെ 
ഹൃദയഭാഗത്തേക്കു കടന്നുചെല്ലാനുള്ള ഒരു 
ചവിട്ടുപടിയായിരുന്നു ചാലിയം. 'സാമൂതിരിയുടെ 
കണ്ഠത്തിലേക്കു നീട്ടിയ പീരങ്കി'പോലെയായിരുന്നു 
ചാലിയംകോട്ട. 


സാമൂതിരിയും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും തമ്മിലുണ്ടായ സന്ധി 
(1540) 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ചാലിയത്ത്‌ അടിസ്ഥാനമുറപ്പിച്ചത്‌ 
കുഞ്ഞാലിമാരെ അസ്തവീര്യരാക്കിയില്ല. സാമൂതിരിയുടെ 
നാവികസൈന്യത്തിന്റെ പ്രമുഖ നായകനായിരുന്ന കുട്ടി ആലി 
മരയ്ക്കാർ 1531-ല്‍ വധിക്കപ്പെടുകയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സ്ഥാനം യുവാവായ കുഞ്ഞാലി രണ്ടാമന്‍ ഏറ്റെടുക്കുകയും 
ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പലുകള്‍ പിടിക്കുകയും കപ്പല്‍ 
ജോലിക്കാരെ ഒന്നോടെ കൊല്ലുകയും ചെയ്യുക. കുഞ്ഞാലി 
രണ്ടാമന്‌ മിക്കവാറും ഒരു വിനോദമായിരുന്നു. പല 
സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും ഇരു കപ്പല്‍ക്കൂട്ടങ്ങളും നടുക്കടലില്‍വച്ച്‌ 
ഏറ്റുമുട്ടി. 1536-ല്‍ മാര്‍ട്ടിന്‍ ഡിസൂസ ഇടപ്പള്ളിക്കോട്ട പിടിക്കാന്‍ 
ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ കുഞ്ഞാലി കൊച്ചിയില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുകയാല്‍ 
ഇടപ്പള്ളിയില്‍നിന്നു പിന്‍വാങ്ങാന്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്സൈന്യം 
നിര്‍ബന്ധിതമായി. ഈജിപ്ത്തിന്റെ നായകന്മാരായിത്തിര്‍ന്ന 
തുര്‍ക്കികളുടെ സഹായം തേടാന്‍ ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ സാമൂതിരി ഒരു 
ശ്രമം നടത്തിനോക്കി. അതു വിഫലമാവുകയാണുണ്ടായത്‌. 


എന്നാലും ഈജിപ്തിന്റെ നാവികസൈന്യം 
ഗുജറാത്തിനടുത്തുവരെ വന്ന, പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി ഒരു 
യുദ്ധത്തിലേര്‍പ്പെടാതെ, തങ്ങളുടെ ശക്തി ഒന്നു 


പ്രകടിപ്പിക്കുകമാത്രം ചെയ്തിട്ട്‌ മടങ്ങിപ്പോയി. തുടര്‍ച്ചയായി 
യുദ്ധം ചെയ്യുകയാല്‍ ഇക്കാലമായപ്പോഴേക്ക്‌ സാമൂതിരിയുടെ 


ശക്തിക്ഷയിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടെ വാണിജ്യം തകര്‍ന്ന്‌, 
നികുതിമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളടഞ്ഞ്‌, അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഖജനാവും 


ശൂന്യമായി. ആ നിലയില്‍ അദ്ദേഹം 1540 ജനുവരിയില്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി ഒരു സന്ധിയുണ്ടാക്കി. 


ഈ സന്ധിയനുസരിച്ച്‌ സാമൂതിരി തന്റെ രാജ്യത്തുണ്ടാകുന്ന 
കുരുമുളക്‌ കൊച്ചിയിലെ വിലനിരക്കിന്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ 
കോഴിക്കോട്ടു കൊടുക്കണമായിരുന്നു. സമുദ്രസഞ്ചാരത്തില്‍ 
അറബിക്കപ്പലുകള്‍ക്കു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ചീട്ടു വേണം 
എന്നതായിരുന്നു മറ്റൊരു വ്യവസ്ഥ. സാമൂതിരി കേരളത്തിലെ 
മറ്റു രാജ്യങ്ങളോടു യുദ്ധംചെയ്യുമ്പോള്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
നിഷ്പക്ഷത പാലിക്കണമെന്നും സന്ധിയില്‍ പറഞ്ഞിരുന്നു. 
ഇരുഭാഗക്കാര്‍ക്കും പ്രയോജനകരമായിരുന്നു 1540-ലെ സന്ധി. 
കോഴിക്കോട്ടുതുറമുഖത്തിലെ വാണിജ്യം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
കുത്തകയിലായി. അവര്‍ നിഷ്പക്ഷത 
പാലിക്കുമെന്നതുകൊണ്ട്‌, പ്രാദേശികശക്തികളുമായി യുദ്ധം 
ചെയ്യാനുള്ള അനിയന്ത്രിതമായ സ്വാതന്ത്ര്യം സാമൂതിരിക്കും 
കിട്ടി. പുറക്കാട്ടെയും കൊല്ലത്തെയും രാജാക്കന്മാരുമായി 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഇതേരീതിയില്‍ ഉടമ്പടികളുണ്ടാക്കാന്‍ ഇതു 
വഴിതെളിച്ചു. “പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ രാജാവിന്റെ സൈനികസഹോദരന്‍൯' 
(870൩൦൧൦൩ ണട 10 ൨൧൦ 1൩ വ്‌ നഠസ്ധള്ല) എന്നൊരു 
ബഹുമതിയും അവര്‍ പുറക്കാട്ടുരാജാവിനു നല്‍കി. 


സാമുതിരി ചാലിയംകോട്ട്‌ പിടിക്കുന്നു (1571) 
1540-ലെ സന്ധി അസ്വാസ്ഥ്യംനിറഞ്ഞ ഒരു 
താത്കാലികയുദ്ധവിരാമം മാത്രമായിരുന്നു. കൊച്ചീരാജാവും 
വടക്കുംകൂര്‍രാജാവും തമ്മിലുണ്ടായ ഒരഭിപ്രായവ്യത്യാസത്തില്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഇടപെട്ടതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 1550-ല്‍ യുദ്ധം 
വീണ്ടും പൊട്ടിപ്പുറപ്പെട്ടു. വടുതലയുദ്ധത്തില്‍ 
വടക്കുംകൂര്‍രാജാവ്‌ വധിക്കപ്പെടുകയുണ്ടായി. സുഹൃത്തിന്റെ 
മരണത്തിനു പകരംവീട്ടാന്‍ സാമൂതിരി കൊച്ചി ആക്രമിച്ചു. 


കൊച്ചിയുടെ ഭാഗത്തായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
സാമൂതിരിയുടെ തീരനഗരങ്ങള്‍, വിശേഷിച്ചും 
പന്തലായനിക്കൊല്ലം, പീരങ്കികള്‍ക്കിരയാക്കി. 


അറബിക്കച്ചവടക്കാര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കപ്പല്‍ച്ചീട്ടുകള്‍ 
വാങ്ങിക്കൊള്ളണമെന്ന വ്യവസ്ഥയില്‍ 1555-ല്‍ ശത്രുത 
അവസാനിച്ചു. 1564-ല്‍ സാമൂതിരിയുടെ സഹായത്തോടുകൂടി 
കോലത്തിരിയുടെ പടയാളികള്‍ കണ്ണൂര്‍ക്കോട്ട 
ആക്രമിക്കുകയും തുറമുഖത്തുണ്ടായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
കപ്പലുകള്‍ നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 


ബന്ധുവായ വിജയനഗരരാജാവിന്‌ 1565-ലെ 
തളിക്കോട്ടയുദ്ധത്തിലുണ്ടായ പരാജയം, 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കെതിരായി വമ്പിച്ച തോതില്‍ 


പടനീക്കങ്ങളാരംഭിക്കാന്‍ സാമൂതിരിക്കു ധൈര്യം നല്‍കി. 
അദ്ദേഹം 1570-ല്‍ ബിജാപ്പൂരിലെ അദില്‍ഖാനുമായും 


അഹമ്മദ്നഗറിലെ നൈസാംഷായുമായും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കെതിരായി സഖ്യം സ്ഥാപിച്ചു. 1571-ല്‍ 
സാമൂതിരിയുടെ സൈന്യം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ചാലിയംകോട്ട 
വളഞ്ഞു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കോട്ട വിട്ടുപോകാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതരായി. 'ഒരു കല്ലിനുമേല്‍ മറ്റൊരു കല്ലില്ലാത്ത വിധം” 
കോട്ട നിശ്ശേഷം നശിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. ഈ ആക്രമണത്തില്‍ 
പരപ്പനാട്ടു രാജാവ്‌ നല്‍കിയ സഹായത്തിനു പ്രതിഫലമായി 
സാമൂതിരി ചാലിയം അദ്ദേഹത്തിനു കൊടുത്തു. 


ചാലിയംകോട്ടയുടെ പതനം കേരളത്തില്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നാശത്തിന്റെ ആരംഭമായിരുന്നു. 


അടിക്കടി പരാജയപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരുന്നിട്ടും തീരപ്രദേശങ്ങള്‍ 
നിറയൊഴിച്ചു തകര്‍ക്കുകയും സാമൂതിരിയുടെ പ്രജകളെ 
ഉപദ്രവിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതില്‍നിന്ന്‌ അവര്‍ പിന്മാറിയില്ല. 
പൊന്നാനിയില്‍ ഒരു കോട്ടകെട്ടാന്‍ 
അനുവദിക്കണമെന്നപേക്ഷിച്ചുകൊണ്ട്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 1578 
-ല്‍ സാമൂതിരിയെ സമീപിച്ചു. അദ്ദേഹം അനുവാദം നല്‍കാന്‍ 
കൂട്ടാക്കിയില്ല. അവര്‍ വിട്ടുമാറാതെ ശ്രമിച്ചതിന്റെ ഫലമായി 
പൊന്നാനിയില്‍ ഒരു വ്യവസായശാല സ്ഥാപിക്കാന്‍ 1584-ല്‍ 
സാമൂതിരിയില്‍നിന്നു സമ്മതം നേടി. സാമൂതിരിയുടെ 
അനുവാദത്തോടുകൂടി 1588-ല്‍ അവര്‍ വീണ്ടും കോഴിക്കോട്ടു 
താവളമാക്കി. 1591-ല്‍ കോഴിക്കോട്ട്‌ ഒരു പള്ളി പണിയിക്കാന്‍ 
സ്ഥലവും നിര്‍മ്മാണസാമഗ്രികളും സാമൂതിരി 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ സംഭാവനയായി നല്‍കി. അദ്ദേഹം തന്നെ 
പള്ളിക്കു കല്ലുമിട്ടു. ഈ പുതിയ മൈത്രിയെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചത്‌ 
സാമൂതിരിയും കുഞ്ഞാലിമാരും തമ്മില്‍ അനുക്രമം 
വളര്‍ന്നുവന്ന വൈരമായിരുന്നു. 


സാമൂതിരിക്ക്‌ കുഞ്ഞാലിമാരോടുണ്ടായ ശത്രുത 


ചാലിയത്തുനിന്ന്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ 
പുറത്താക്കിയതിനുശേഷം കുഞ്ഞാലിമാര്‍ പരമാവധി 
ശക്തന്മാരായി. മരയ്ക്കാര്‍കുടുംബത്തിലെ 


പ്രധാനിയായിത്തീര്‍ന്ന കുഞ്ഞാലി മൂന്നാമന്‍ സാമൂതിരിയുടെ 
അനുവാദത്തോടുകൂടി കോട്ടയ്ക്കല്‍ (പുതുപട്ടണം) ഒരു കോട്ട 
(മരയ്ക്കാര്‍കോട്ട) കെട്ടി. അദ്ദേഹത്തിന്‌ സാമൂതിരിയുടെ ഒരു 
നായര്‍സേനാനായകനുള്ള എല്ലാ അധികാരങ്ങളും 
അവകാശങ്ങളും ഉണ്ടായിരുന്നു. പൊന്നാനിയില്‍ വ്യാപാരശാല 
സ്ഥാപിക്കാന്‍ സാമൂതിരി പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ അനുവാദം 
കൊടുത്തത്‌ കുഞ്ഞാലിമാര്‍ക്ക്‌ അഗാധമായ 
അഭിമാനക്ഷതത്തിനും കുണ്ഠിതത്തിനും ഇടയാക്കി. 1586-ലും 
1589-ലും സുപ്രധാനമായ രണ്ടു നാവികയുദ്ധങ്ങളില്‍ 


കുഞ്ഞാലിമാര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ ദയനീയമായി 
പരാജയപ്പെടുത്തിയിരുന്നു. 1591-ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഒരു 
കത്തോലിക്കാപ്പുരോഹിതന്റെ മദ്ധ്യസ്ഥതയില്‍ 
കുഞ്ഞാലിമാരുമായുണ്ടായിരുന്ന ശത്രുത പറഞ്ഞൊതുക്കി. 
1595 -ല്‍ കുഞ്ഞാലി നാലാമന്‍ കുഞ്ഞാലി മരയ്ക്കാർമാരുടെ 
തലവനായി. അദ്ദേഹം കോട്ടയ്ക്കല്‍കോട്ട ബലപ്പെടുത്തുകയും 
"മുസ്ലിങ്ങളുടെ രാജാവ്‌,' 'ഇന്ത്യന്‍സമുദ്രങ്ങളുടെ അധിനായകന്‍൯' 
എന്നിങ്ങനെയുള്ള ബിരുദങ്ങള്‍ സ്വയം സ്വികരിച്ചുകൊണ്ട്‌ തന്റെ 
രക്ഷിതാവായ സാമൂതിരിയെ പരസ്യമായി ധിക്കരിക്കുകയും 
ചെയ്തു. കുഞ്ഞാലി സാമൂതിരിയുടെ ഒരാനയുടെ വാല്‍ 
അരിഞ്ഞുവിട്ടതും കാരണമറിയാന്‍ ചെന്ന ഒരു 
നായര്‍പ്രഭുവിനോട്‌ ഹീനമായി പെരുമാറിയതും സാമൂതിരിയെ 
കോപാകുലനാക്കി. കുഞ്ഞാലിമാരുടെ ശക്തി തകര്‍ക്കാന്‍ 
അദ്ദേഹം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി ഒരു കരാറുണ്ടാക്കി. 1598-ല്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും സാമൂതിരിയും ഒന്നുചേര്‍ന്ന്‌ 
മരയ്ക്കക്കാർകോട്ട ആക്രമിച്ചു. പരാജയമായിരുന്നു ഫലം. 
സഖ്യകക്ഷികള്‍ക്കു വമ്പിച്ച നഷ്ടങ്ങളുണ്ടാക്കി. കടല്‍പ്പടയും 


കരപ്പടയും തമ്മില്‍ ധാരണയില്ലാതെ പോയതാണ്‌ 
പരാജയത്തിന്റെ പ്രധാന കാരണം. ഇനിമേല്‍ നടത്തുന്ന 
ആക്രമണങ്ങളില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ നാവിക 


സൈന്യത്തിന്റെയും സാമൂതിരി കാലാള്‍പ്പടയുടെയും കാര്യങ്ങള്‍ 
നോക്കിയാല്‍ മതിയെന്ന്‌ അവര്‍ തമ്മില്‍ ഒരു ധാരണയുണ്ടായി. 


കുഞ്ഞാലിമാരുടെ അന്ത്യം 
1600-ല്‍ 6000 പടയാളികളുമായി സാമൂതിരി കുഞ്ഞാലിയുടെ 
കോട്ട ആക്രമിച്ചു. ഈ ആക്രമണത്തില്‍ ആന്ത്രേ 
ഫുര്‍ട്ടാഡോവിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
നാവികസൈന്യം സാമൂതിരിക്കു വിദഗ്ദ്ധമായ പിന്തുണ നല്‍കി. 
കുഞ്ഞാലിക്ക്‌ തന്റെ നില തികച്ചും നിസ്പുഹായമാണെന്നു 
ബോദ്ധ്യമായി. മാപ്പുനല്‍കാമെന്ന സാമൂതിരിയുടെ വിശുദ്ധമായ 
വാഗ്ദാനം വിശ്വസിച്ച അദ്ദേഹം തന്റെ പണ്ടത്തെ സംരക്ഷകനു 
കീഴടങ്ങി. എന്നാല്‍ സാമൂതിരി പ്രതിജ്ഞ പാലിക്കുന്നതിനു 
പകരം തന്റെ ആ പഴയ നാവികസേനാനായകനെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ ഏല്ലിക്കുകയാണു ചെയ്ത്‌. അവര്‍ 
കുഞ്ഞാലി നാലാമനെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആളുകളെയും 
ഗോവയിലേക്കു കൊണ്ടുപോയി അവിടെവച്ചു വധിച്ചു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശരീരം കൊത്തിനുറുക്കി 
ബാര്‍ഡെസ്സിലെയും പഞ്ജിമിലെയും കടല്‍പ്പുറത്തു 
പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കയുണ്ടായി. കുഞ്ഞാലിയുടെ തല ഉപ്പിലിട്ട്‌ കണ്ണൂര്‍ 
കൊണ്ടുവന്ന്‌, സ്ഥലവാസികളായ മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരു 


താക്കീതെന്നവണ്ണം, ഒരു കോലില്‍ നാട്ടിനിര്‍ത്തി. 
കേരളചരിത്രത്തിലെ വികാരഭരിതമായ 
ദുരന്തകഥകളിലൊന്നാണ്‌ കുഞ്ഞാലിമാരുടെ പര്യവസാനം. 
ഒരിക്കല്‍ അവരുടെ സംരക്ഷകനും തമ്പുരാനുമായിരുന്ന 
സാമൂതിരിയുടെ നീചമായ വഞ്ചന ആ കഥയെ കൂടുതല്‍ 
ദുരന്തമാക്കുന്നു. ഒരുകാലത്ത്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
നിഷ്ഠൂരശാസനത്തിനെതിരായി സാമൂതിരി നടത്തിയ 
യുദ്ധങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമസ്ത ശക്തിപ്രഭാവങ്ങള്‍ക്കും 
മുഖ്യാവലംബമായിരുന്ന കുഞ്ഞാലിമാരെ, അദ്ദേഹം തന്റെ 
ആജന്മശത്രുക്കളായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി ചെയ്ത 
അവിശുദ്ധവും അവസരവാദപരവുമായ സഖ്യംകൊണ്ട്‌ 
നിശ്ശേഷം തകര്‍ത്തുകളഞ്ഞത്‌ ചരിത്രത്തിലെ ക്രൂരമായ ഒരു 
വിരോധാഭാസമാണ്‌. രാജ്യസ്നേഹപരമല്ലാത്ത ഈ പ്രവൃത്തി 
തീര്‍ച്ചയായും സാമൂതിരിയെ സദ്ൃശസ്സിന്റെ 
കിരീടമണിയിക്കുന്നില്ല. അദ്ദേഹം തന്റെ വിജയമുഹൂര്‍ത്തത്തില്‍ 
കുഞ്ഞാലിയോടു കാട്ടിയ കടുംകൈ സാമൂതിരിവംശത്തിന്റെ 
ധര്‍മ്മപതാകയില്‍ മായാതെ പതിഞ്ഞുകിടക്കുന്ന കറുത്ത 
പാടാണ്‌. കുഞ്ഞാലിമരയ്ക്കാര്‍മാരുടെ 
ദേശാഭിമാനോജ്ജ്വലമായ പനരുഷപരാക്രമങ്ങള്‍ ഇന്നും 
കേരളീയജനതയുടെ ധീരസ്മരണകളായി നിലനില്‍ക്കുന്നു. “ഈ 
വീരസേനാനികളുടെ ജീവചരിത്രം കേരളത്തിനാകമാനം 
കീര്‍ത്തിയും അഭിമാനവും പ്രദാനംചെയ്യുന്നു എന്ന കാര്യത്തില്‍ 
ഏതും സംശയമില്ല; എന്തെന്നാല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
നാവികദുഷ്പ്രഭുത്വത്തിനെതിരെ അവര്‍ നേടിയ വിജയങ്ങള്‍ 
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കേരളചരിത്രത്തിന്റെ മഹത്തായ ഒരദ്ധ്യായമാണ്‌. 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ അധഃപതനം 

കുഞ്ഞാലിമാരുടെ പതനം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നില 
വീണ്ടെടുക്കാന്‍ അവര്‍ക്കു സഹായകമായില്ല; 
എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ പ്രബലമായ എതിരാളികളെന്ന നിലയില്‍ 
അപ്പോഴേക്ക്‌ ഡച്ചുകാര്‍ രംഗപ്രവേശം ചെയ്തുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. 
സിലോണില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ഉറച്ച 
താവളങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അവരെ ഡച്ചുകാര്‍ 1658-ല്‍ പുറത്താക്കി. 
തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ കൊല്ലവും കൊടുങ്ങല്ലൂരും പുറക്കാടും 
കൊച്ചിയും കണ്ണൂരും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുത്തു. 
1663-ാമാണ്ടോടുകൂടി പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പതാക കേരളത്തില്‍ 
പാറാതെയായി. പോര്‍ട്ടുഗീസശക്തിയുടെ 
പതനത്തിനിടയാക്കിയ സംഭവങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌, ഡച്ചുകാരെപ്പറ്റി 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന അദ്ധ്യായത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നതാണ്‌. 

കേരളം അടിസ്ഥാനമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ ഇന്ത്യയില്‍ സ്ഥിരമായ 


ഒരു രാജ്യം സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ശ്രമത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു 
നേരിട്ട പരാജയം അനിവാര്യമായിരുന്നു. ഇന്ത്യന്‍സമുദ്രത്തില്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ആധിപത്യമാണ്‌ അവര്‍ 
ആദ്യകാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ നേടിയ വിജയങ്ങള്‍ക്കു കാരണം. 
ഡച്ചുകാര്‍, ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തുടങ്ങിയ മറ്റു യൂറോപ്യന്‍ശക്തികള്‍ 
കേരളത്തില്‍ വന്നുചേരുന്നതുവരെ മാത്രമേ അവര്‍ക്ക്‌ 
ഇവിടത്തെ രാജാക്കന്മാരുടെയും നാടുവാഴികളുടെയും മേലുള്ള 
സ്വാധീനം നിലനിര്‍ത്താന്‍ സാധിച്ചുള്ളു. ഡച്ചുകാരുമായുണ്ടായ 
യുദ്ധത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നാവികശക്തി വെറുമൊരു 
വ്യാമോഹമാണെന്നു തെളിയുകയും തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ 
വഴിമാറിക്കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. 

പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ തങ്ങള്‍ക്കധീനമായ പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
കാര്യക്ഷമമായ ഒരു ഭരണക്രമം സ്ഥാപിക്കുന്ന കാര്യത്തില്‍ 
പരാജയമടഞ്ഞു. കേരളത്തില്‍ ആദ്യം വന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 


ഭരണാധികാരികളില്‍ ചിലര്‍ കഴിവും 
സല്‍സ്വഭാവവുമുള്ളവരായിരുന്നെങ്കിലും 

താണതരത്തില്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു പിന്നീടു വന്നവര്‍. 
അത്യാഗ്രഹികളും അഴിമതിക്കാരും ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ 


പിടിപാടില്ലാത്തവരും ആയിരുന്നു അവരില്‍ അധികംപേരും. 
കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ സ്വന്തമായ 
സൈനികശക്തി ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭടന്മാര്‍ 
ധീരന്മാരും സാഹസികന്മാരുമായിരുന്നെങ്കിലും അച്ചടക്കമോ 


പരിചയമോ ലഭിച്ചവരല്ലായിരുന്നു. 
സൈനികോഷദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്കും അല്ലാത്തവര്‍ക്കും 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ പണമായി ശമ്പളം 


നല്‍കിയിരുന്നുമില്ല. ഇതിന്റെ ഫലമായി ഉദ്യോഗവ്ൃയത്തങ്ങളില്‍ 
അഴിമതി ഒരു സുകുമാരകലയായി സ്ഥിരപ്രതിഷ്ഠ നേടി. 
സ്വകാര്യലാഭത്തില്‍മാത്രം നോട്ടമുണ്ടായിരുന്ന 
പോര്‍ട്ടുഗീസുദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ സ്വന്തം നിലയില്‍ വാണിജ്യം 
നടത്തിയും സംശയിതവ്യമായ മറ്റിടപാടുകളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടും 
ധാരാളം ധനം സമ്പാദിച്ചു. ഓരോ ഉദ്യോഗവും അതു 
നോക്കുന്നയാള്‍ക്ക്‌ നേരല്ലാത്ത വഴിയിലൂടെ കൈയും 


കണക്കുമില്ലാത്ത സമ്പത്തു നേടിക്കൊടുത്തു. 
ഭരണകാര്യത്തിലോ സൈന്യത്തിലോ ഉദ്യോഗം നോക്കുന്ന 
ഏതൊരാള്‍ക്കും സ്വകാര്യവ്യാപാരത്തിലൂടെ പണം 


സമ്പാദിക്കാനുള്ള അവകാശം പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ തന്നെ 
നല്‍കിയിരുന്നു എന്നത്‌ നേരമ്പോക്കുള്ള കാര്യമാണ്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ രാജാവിന്റെ ഭരണപദ്ധതികളില്‍ 
ശ്രദ്ധിക്കുന്നതിനെക്കാള്‍ സ്വകാര്യതാത്പര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ മുന്‍ഗണന 
കൊടുക്കുന്നതിന്‌ ഈ സമ്പ്രദായം ഓരോ ഉദ്യോഗസ്ഥനും 


പ്രേരണ നല്‍കി. ഇന്ത്യയിലെ ഉദ്യോഗങ്ങള്‍ പോര്‍ട്ടുഗലില്‍വച്ച്‌ 
പരസ്യമായി ലേലംചെയ്ത്‌. കൂടുതല്‍ തുക കൊടുക്കുന്നവരുടെ 
പേരില്‍ സ്ഥിരപ്പെടുത്തിക്കൊടുക്കുന്ന സമ്പ്രദായംപോലും 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ നടപ്പിലാക്കി. ഉദ്യോഗങ്ങളില്‍ 
നിയമിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഉത്തരവുകളുമായി അനാഥകളായ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പെണ്‍കിടാങ്ങളെ ഇന്ത്യയിലേക്കയയ്ക്കുകയും 
ഇവിടത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ആ ഉത്തരവുകള്‍ സ്ത്രീധനമായി 
സ്വീകരിച്ച്‌ അവരെ വിവാഹംകഴിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ അനിയന്ത്രിതമാംവിധം 
സാര്‍വ്വത്രികമായിരുന്നു സ്വജനപക്ഷ പാതം. ഓരോ ഗവര്‍ണറും 
തന്റെ മക്കളെയും മരുമക്കളെയും മറ്റു ബന്ധുക്കളെയും 
കൂടെക്കൊണ്ടുവന്ന്‌, വിശ്വാസ്യതയും ഉത്തരവാദിത്വവും 
ആവശ്യമുള്ള ഉദ്യോഗങ്ങളില്‍ നിയമിച്ചിരുന്നു. കാര്യശേഷിയുടെ 
പ്രശ്നമേ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്കിടയിലെ തികഞ്ഞ 
ധാര്‍മ്മികാധഃപതനമായിരുന്നു ഈ നയങ്ങളുടെയെല്ലാം ഫലം. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ മതപരമായനയം ഉദാരമോ 
സാംസ്‌കാരികാധിഷ്ഠിതമോ ആയിരുന്നില്ല. അവര്‍ 
അങ്ങേയറ്റത്തെ മതഭ്രാന്തന്മാരും സെന്റ്‌ തോമസ്‌ 
ക്രിസ്ത്യാനികളുള്‍പ്പെടെ അന്യമതസമുദായങ്ങളോടുള്ള 
പെരുമാറ്റത്തില്‍ സങ്കുചിതമനസ്കരും ആയിരുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പൌരന്മാരുടെയോ നാട്ടുകാരില്‍നിന്ന്‌ 
മാര്‍ഗ്ഗംകൂടിയവരുടെയോ മാത്രം സങ്കേതമായിരുന്നു ഓരോ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കോട്ടയും. ക്രിസ്തുമതം സ്വീകരിക്കാനോ 
സ്ത്രീകളെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭടന്മാര്‍ക്ക്‌ വിവാഹം 
ചെയ്തതുകൊടുക്കാനോ വിസമ്മതിച്ചു. ഇതരമതക്കാരെ 
അവര്‍ കോട്ടയ്ക്കകങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ആട്ടിയകറ്റി. ക്രിസ്ത്യാനികളെ 
മറ്റുതരത്തില്‍പ്പെട്ട ഭിഷഗ്വരന്മാര്‍ ചികിത്സിക്കുന്നതോ അവര്‍ 


അക്ക്രൈസ്തവരായ ക്ഷുരകന്മാരെക്കൊണ്ട്‌ മുഖം 
വടിപ്പിക്കുന്നതോ നിരോധിച്ചുകൊണ്ട്‌ കേരളത്തിലെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ മതാധികാരികള്‍ ആജ്ഞ 
പുറപ്പെടുവിക്കുകപോലും ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
നീതിനിര്‍വൃഹണം നിഷ്പക്ഷമായിരുന്നില്ല. 


പ്രത്യേകാവകാശമുള്ള ഒരു വര്‍ഗ്ഗമായിട്ടാണ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
നിയമം കേരളത്തിലെ ക്രിസ്ത്യാനികളെ പരിഗണിച്ചത്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവര്‍ണ്ണര്‍മാര്‍ ഏതമദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാരുമായി 
ഉടമ്പടികളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുമ്പോള്‍ അവയില്‍ 
ക്രിസ്ത്യന്‍പ്രജകള്‍ക്കു വിശേഷാധികാരങ്ങളും ആനു 
കൂല്യങ്ങളും വ്യവസ്ഥ ചെയ്തിരുന്നു. മറ്റുരീതിയില്‍ പറഞ്ഞാല്‍ 
കേരള ത്തിലെ ക്രിസ്ത്യന്‍ ജനവിഭാഗത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
സ്വന്തം സംരക്ഷണത്തിലാക്കി. കുറ്റവാളികളായ 


ക്രിസ്ത്യാനികളെ ശിക്ഷിക്കാന്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസധികൃതരെ 
ഏല്ലിച്ചുകൊടുക്കണമെന്നായിരുന്നു ഏര്‍പ്പാട്‌. കേരളത്തിലെ 
നിയമങ്ങള്‍ ക്രൈസ്തവേതരരര്‍ക്ക്‌ മാത്രമേ 
ബാധകമായിരുന്നുള്ളു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ശിക്ഷാവിധങ്ങള്‍ 
മനുഷ്യത്വഹീനവും അപരിഷ്കൃതവും ആയിരുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കേരളീയജനങ്ങളുടെ വിശ്വാസവും 


പിന്തുണയും ഒരുകാലത്തും നേടിയിരുന്നില്ല. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെയും ഈ നാട്ടുകാരായ 
സ്ത്രീകളുടെയും മിശ്രവിവാഹത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
അവര്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ “സങ്കരസങ്കേതങ്ങള്‍' 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും ഇന്ത്യക്കാരും ഒരുപോലെ വെറുത്ത ഒരു 
ജനവര്‍ഗ്ഗത്തെ ജനിപ്പിക്കുന്നതിനെ സഹായകമായുള്ളൂ. ആ 
കാലഘട്ടത്തിലെ ധാര്‍മ്മികശൂന്യതയ്ക്ക്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
നല്‍കിയ സംഭാവന കുറച്ചൊന്നുമല്ല. കേരളത്തില്‍ 
ഒന്നരനൂറ്റാണ്ടു നീണ്ടുനിന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വാഴ്ചക്കാലത്ത്‌ 
അവരുടെ ഭരണാധികാരികള്‍ കണക്കില്ലാത്തവണ്ണം 
നശീകരണകരർമ്മങ്ങളിലും മറ്റു ക്രൂരപ്രവൃത്തികളിലും 
ബോധപൂര്‍വ്വം ഏര്‍പ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. മനസ്സാക്ഷിക്ക്‌ യാതൊരു 
വേദനയുമില്ലാതെ അവര്‍ കേരളീയരെ കൊന്നൊടുക്കി. 
ചതിയന്മാരും വിശ്വസിക്കാന്‍ കൊള്ളാത്തവരും എന്ന നിലയില്‍ 
അവര്‍ കുപ്രസിദ്ധി നേടി. ചില പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വൈസ്രോയിമാര്‍ 
ഹിന്ദുക്കളുടെയും മുസ്ലിങ്ങളുടെയും ദേവാലയങ്ങള്‍ 
കൊള്ളയടിക്കുകയും നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്ത്‌ 
പൊതുജനങ്ങളുടെ അപ്രീതി സമ്പാദിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്ശക്തി 
വളര്‍ന്നുവരുന്ന കാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ശൈഖ്‌ 
സൈനുദ്ദീന്‍ തന്റെ തുഹ്ഫത്തുല്‍ മുജാഹിദീന്‍ എന്ന 
ഗ്രന്ഥത്തില്‍, മുസ്ലിംപള്ളികള്‍ തകര്‍ക്കുകയും 
കൊള്ളയിടുകയും ചെയ്യുക എന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
നയത്തെക്കുറിച്ച്‌ നിശിതമായ ഭാഷയില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ അത്തരം ക്രൂരമായ പല 
അക്രമപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെക്കുറിച്ചും രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 
അവയെല്ലാം വിശദമായി പ്രതിപാദിക്കണമെങ്കില്‍ ഒട്ടേറെ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍തന്നെ രചിക്കേണ്ടിവരുമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
പ്രസ്താവിക്കുന്നു. 

ഇങ്ങനെ അവിശുദ്ധമായ ധൃഷ്ടപ്രവൃത്തികളാല്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭരണാധികാരികള്‍ ജനദൃഷ്ടിയില്‍ 
ഗര്‍ഹണീയരായിത്തീര്‍ന്നു. ഇതിനുപുറമേ, ഇന്ത്യയിലെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങളാല്‍ സ്വയം 
ശിഥിലമാവുകയും ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ 
സ്വാര്‍ത്ഥതാത്പര്യങ്ങള്‍ പരിരക്ഷിക്കാന്‍ 


പരസ്പരോപജാപങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 


രാജാവുമായിട്ടും പോര്‍ട്ടുഗലിലെ ഉയര്‍ന്ന 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുമായിട്ടും കത്തിടപാടുകള്‍ നടത്താന്‍ 
ഇന്ത്യയിലെ ഏതു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥനും 


അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. ഈ അവകാശം ഓരോ ആളും തന്റെ 
പ്രതിയോഗികള്‍ക്കെതിരായി അപവാദം പ്രചരിപ്പിക്കാൻ 


പൂര്‍ണ്ണമായും പ്രയോജനപ്പെടുത്തി. ദേശാഭിമാനപരമായ 
ലക്ഷ്യങ്ങളോ ഉയര്‍ന്ന ആദര്‍ശങ്ങളോ ഒന്നുമായിരുന്നില്ല 
കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്ക്‌ 


പ്രേരകമായിരുന്നത്‌. അവരില്‍ പലര്‍ക്കും ഇവിടത്തെ 
നാടുവാഴികളുമായി രഹസ്യബന്ധമുണ്ടായിരുന്നു. കൂടുതല്‍ 
ഉത്കര്‍ഷത്തിനു മാര്‍ഗ്ഗമാണെന്നുകണ്ടാല്‍, അവര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
രാജാവിനെ തള്ളി, കേരളീയ രാജാക്കന്മാരുടെ കീഴില്‍ ഉദ്യോഗം 
സ്വീകരിക്കാന്‍ മടിച്ചിരുന്നില്ല. 


പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭരണാധികാരികളും പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
മതമേധാവികളും തമ്മില്‍ ഭിന്നതയുണ്ടായിരുന്നു. 


ജസ്യൂട്ടപുരോഹിതന്മാര്‍ക്ക്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഖജനാവില്‍നിന്നു 
ഭാരിച്ച പ്രതിഫലം കിട്ടിക്കൊണ്ടിരുന്നെങ്കിലും അവര്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വൈസ്രോയിമാരുടെ കല്പനകള്‍ അനുസരിക്കാന്‍ 
വിസമ്മതിച്ചു. സ്വതന്ത്രമായിട്ടാണ്‌ അവര്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭരണത്തിന്റെ അപരിഹാര്യമായ ജ്ടണബാദ്ധ്യത 
കാര്യങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ കുഴപ്പത്തിലാക്കി. എപ്പോഴും ധനപരമായ 
ബുദ്ധിമുട്ടിലാവുകയാല്‍ ഗവര്‍ണ്ണര്‍മാര്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ നയങ്ങള്‍ 
വിശ്വാസപൂര്‍വ്വം കാര്യക്ഷമമായി നടപ്പിലാക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞിരുന്നില്ല. 

എല്ലാറ്റിനും മീതേ, 1580-ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗല്‍ ഫിലിപ്പ്‌ രണ്ടാമന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ സ്പെയിനിന്റെ ആധിപത്യത്തിലായപ്പോള്‍, 
ഇന്ത്യയിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാര്യങ്ങളില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
രാജാവിനുണ്ടായിരുന്ന വ്യക്തിപരമായ താത്പര്യം തിരോഭവിച്ചു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവണ്‍മെന്റുമായുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധങ്ങളെല്ലാം 
മിക്കവാറും നഷ്ടപ്പെട്ടുപോയ ഇന്ത്യയിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ മുമ്പോട്ടു 
കൊണ്ടുപോകാന്‍ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ക്കും 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്കുമായി ഇരുട്ടില്‍ തപ്പിത്തടയേണ്ടിവന്നു. ഈ 
സാഹചര്യങ്ങളില്‍ കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ പറ്റിയ 
പരാജയം കേവലം സ്വാഭാവികമാണ്‌. 


പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ബന്ധത്തിന്റെ ഫലങ്ങള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി കേരളത്തിനുണ്ടായ ബന്ധത്തിന്റെ ചില 
ഫലങ്ങള്‍ രാഷ്ട്രീയവും സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 


രംഗങ്ങളില്‍ കാണാം. അവര്‍ കേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്ന ഒന്നര 
നൂറ്റാണ്ടുകൊണ്ട്‌ കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയമായ അനൈക്യം 
പരിപൂര്‍ണ്ണമായി എന്നതാണ്‌ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട 
രാഷ്ട്രീയഫലം. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ വരുന്നകാലത്ത്‌ സാമൂതിരി 
തന്റെ ആധിപത്യത്തില്‍ കേരളത്തെ രാഷ്ട്രീയമായി 
ഏകീകരിക്കാനുള്ള ധീരമായ ശ്രമത്തില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുകയായിരുന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ആഗമനം 
ആ പരിശ്രമത്തെ പിന്നോക്കം തള്ളുകയും കേരളത്തിന്റെ 
ശൈ്ഥില്യത്തെ ത്വരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. സാമൂതിരിയുടെ 
വികസിച്ചുവരുന്ന ശക്തിയെ തടഞ്ഞുകൊണ്ടും 
കൊച്ചീരാജാവിനെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ രാജാവിന്റെ നിസ്സഹായനായ 
ഒരു സാമന്തന്നെ നിലയിലേക്കു താഴ്ത്തിക്കൊണ്ടും സ്വന്തം 
വാണിജ്യതാത്പര്യങ്ങളുടെ ഭദ്രതയ്ക്കുവേണ്ടി 
ചെറുകിടനാടുവാഴികളെയും പ്രഭുക്കന്മാരെയും പണംകൊടുത്തു 
പ്രീണിപ്പിക്കുക എന്നൊരു നയമായിരുന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ഗവര്‍ണ്ണര്‍മാര്‍ ബോധപൂര്‍വ്വം കൈക്കൊണ്ടത്‌. പ്രബലന്മാരായ 
രാജാക്കന്മാരെ ക്ഷയിപ്പിച്ച്‌ ചെറുകിടനാടുവാഴികളുടെ 
ശക്തിയും പ്രതാപവും വളര്‍ത്തിയെടുക്കുക എന്നതായിരുന്നു 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ നയത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനലക്ഷ്യം. അങ്ങനെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ സംരക്ഷണത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവന്ന 
ചെറുകിടശക്തികളായിരുന്നു പുറക്കാടും പറവൂരും 
വെട്ടത്തുനാടും. ഈ വിധം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ നിരന്തരം ശ്രമിച്ച്‌ 
വിപുലപ്പെടുത്തിയെടുത്ത രാഷ്ട്രീയമായ അനൈക്യമാണ്‌ 
അതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഈ നാട്ടിലുണ്ടായ രാഷ്ട്രീയശൂന്യതയ്ക്കു 
കാരണമായത്‌. മൈസൂര്‍ രാജാക്കന്മാരും പിന്നീട്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരും 
കേരളത്തെ ആക്രമിച്ച്‌ കീഴ്പ്പെടുത്താന്‍ വഴിതെളിച്ചതും ഇതേ 
അനൈക്യമാണ്‌. 

പോര്‍ട്ടുഗീസ്ബന്ധം വാണിജ്യരംഗത്ത്‌ ചില മാറ്റങ്ങള്‍ 
വരുത്തി. കേരളം അറേബ്യയും ഈജിപ്തുമായി 
പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന പുരാതനമായ വാണിജ്യ ബന്ധം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കാലത്ത്‌ അവസാനിച്ചു. അതേസമയം 
യൂറോപ്പുമായുള്ള പുതിയ വാണിജ്യം വളര്‍ന്നു വരികയാല്‍ 
കേരളത്തിലേക്ക്‌ പുതിയ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലൂടെ സമ്പത്ത്‌ 
വന്നുചേര്‍ന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. യൂറോപ്പുമായി 
അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരുന്ന വാണിജ്യം പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളിലെ 
പരിഷ്കാരമാതൃകകളും സുഖഭോഗസാധനങ്ങളും കേരളത്തില്‍ 
പ്രചരിക്കാന്‍ ഇടയാക്കി. അലങ്കാരപ്രധാനമായ വാസ്തുശില്ലവും 
പുതിയ രീതിയിലുള്ള ബംഗ്ലാവുകളുടെ നിര്‍മ്മാണവും 
കേരളക്കരയില്‍ തുടങ്ങിയത്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരായിരുന്നു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ആശയങ്ങളും ശൈലികളും കേരളത്തിലെ 


പള്ളികളുടെ നിര്‍മ്മാണശില്ലത്തെയും സ്വാധീനിച്ചു. യൂറോപ്യന്‍ 
യുദ്ധ സങ്കേതങ്ങളും സമരായുധങ്ങളും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍നിന്നാണ്‌ കേരളീയരാജാക്കന്മാര്‍ 
പകര്‍ത്തിയത്‌. യുദ്ധങ്ങളില്‍ പീരമങ്കിപ്പടയ്ക്കും കുതിരപ്പടയ്ക്കും 
വിശേഷ പ്രാധാന്യം കൈവന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലത്ത്‌ അനേകം 
പുതിയ നഗരങ്ങള്‍ ഉയര്‍ന്നുവരികയും പഴയവ പലതും 
ക്ഷയിക്കുകയും ചെയ്തു. അങ്ങനെ കോഴിക്കോടും കൊച്ചിയും 
ചാലിയവും പ്രാധാന്യം നേടി. സംരക്ഷണമില്ലായ്കയാല്‍ 
കൊല്ലവും കൊടുങ്ങല്ലൂരും ക്ഷീണിച്ചു. “യൂറോപ്പിലെ ഏറ്റവും നല്ല 
നഗരങ്ങളോട്‌ കിടപിടിക്കുന്നതാ'യിരുന്നത്രേ അന്നത്തെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കൊച്ചി. 

കശുവണ്ടി, പുകയില, ആത്തിക്ക, പേരയ്ക്ക, പിറുത്തിച്ചക്ക, 
പപ്പയ്ക്ക തുടങ്ങി ഒട്ടേറെ പുതിയ കാര്‍ഷികോല്‍പന്നങ്ങള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഇന്ത്യയില്‍ പ്രചരിപ്പിച്ചു. കുരുമുളക്‌, ഏലം, 
കറുവാപ്പട്ട, ഇഞ്ചി തുടങ്ങിയ കേരളോല്‍പന്നങ്ങള്‍ നേരിട്ടയച്ച്‌ 
അവയ്ക്കു യൂറോപ്യന്‍ കമ്പോളങ്ങളില്‍ പ്രചാരമുണ്ടാക്കിയതും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരാണ്‌. അവര്‍ കുരുമുളകും ഇഞ്ചിയും 
വിപുലമായ തോതില്‍ ശാസ്ത്രീയമായി കൃഷിചെയ്യുകയും ആ 
സമ്പ്രദായം കേരളീയര്‍ അനുകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 
തെങ്ങുകൃഷിയില്‍ ആദായകരമായ വ്യതിയാനം വരുത്തിയതും 
അവരായിരുന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ പ്രോത്സാഹനത്തില്‍ 


ഗാര്‍ഹികാവശ്യത്തിന്‌ മാത്രമല്ലാതെ 
വ്യാവസായികാടിസ്ഥാനത്തില്‍ തെങ്ങുകൃഷി 
പരിഷ്കരിക്കപ്പെട്ടു. മേല്‍ത്തരം തെങ്ങിന്‍തൈകള്‍ അവര്‍ 
പ്രചരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 


വന്നതിനുശേഷമാണ്‌ കയര്‍ കേരളത്തിന്റെ കയറ്റുമതിയില്‍ 
പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരിനമാകുന്നത്‌. 

പോര്‍ട്ടുഗീസ്ബന്ധത്തില്‍നിന്നും ഉരുത്തിരിഞ്ഞുവന്ന 
ശ്രദ്ധേയമായ ചില മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ അന്നത്തെ കേരളീയസമുദായം 
സാക്ഷ്യംവഹിച്ചു. കേരളത്തിലെ വിവിധ ജാതിമതവിഭാഗങ്ങളെ 
പ്രതികൂലമായോ അനുകൂലമായോ സ്പര്‍ശിച്ചതിനുപുറമേ ഈ 
മാറ്റങ്ങള്‍ പരമ്പരാഗത സാമൂഹികഘടനയെ കുറെയൊക്കെ 
താറുമാറാക്കുകയും ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ നടപ്പാക്കിയ 
വെടിക്കോപ്പുകളും നൂതന യുദ്ധമുറകളും ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ 
പ്രതികൂലമായി ബാധിച്ചത്‌ നായന്മാരെയാണ്‌. പീരങ്കപ്പടയ്ക്കും 


കുതിരപ്പടയ്ക്കും യുദ്ധരംഗത്ത്‌ പ്രാമുഖ്യം 
വര്‍ദ്ധിച്ചതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ വാളും പരിചയും ഉപയോഗിച്ച്‌ 
പരമ്പരാഗതരിീതിയിലുള്ള യുദ്ധമുറകള്‍ ശീലിച്ചുപോന്ന 


അവര്‍ക്ക്‌ അവരുടെ തൊഴിലും തുടര്‍ന്ന്‌ ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗവും 
നഷ്ടപ്പെട്ടു. അതേസമയം ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കും മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കും 


പുതിയതായി നിലവില്‍വന്ന സൈനികവിഭാഗങ്ങളില്‍ 
വര്‍ദ്ധിച്ചതോതില്‍ നിയമനങ്ങള്‍ ലഭിച്ചു. കേരളത്തിലെ 


മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇക്കാലമത്രയും ആഭ്യന്തരവും 
വൈദേശികവുമായ വ്യാപാരരംഗങ്ങളില്‍ പ്രാമുഖ്യം 
ഉണ്ടായിരുന്നല്ലോ. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ആഗമനത്തോടെ ഈ 
സ്ഥിതിക്ക്‌ മാറ്റം സംഭവിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ 


നിക്ഷിപ്തതാത്പര്യം ഉണ്ടായിരുന്ന ചരക്കുകളില്‍ വ്യാപാരം 
നടത്തുന്നതില്‍നിന്ന്‌ മുസ്ലിങ്ങള്‍ തടയപ്പെട്ടു. അതിനാല്‍, ചില 
അപ്രധാന ഇനങ്ങളില്‍മാത്രം ചില്ലറവ്യാപാരം നടത്തുവാന്‍ 
അവര്‍ നിര്‍ബന്ധിതരായി. ഇത്‌ മുസ്സീംസമുദായത്തിന്‌ 
സാമ്പത്തികനഷ്ടം വരുത്തിവെച്ചു. കൂടാതെ, ഹിന്ദുക്കളുടെ 
ഇടയില്‍ അവശതയനുഭവിച്ചിരുന്ന അയിത്തജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ 


പോര്‍ട്ടുഗീസ്ഭരണം ആകര്‍ഷകമായിത്തോന്നി. ചില 
സാമ്പത്തികനേട്ടങ്ങള്‍ക്കും പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഭരണത്തിന്‍കീഴില്‍ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ അനുഭവിച്ചുപോന്ന 


പ്രത്യേകാവകാശങ്ങള്‍ക്കുംവേണ്ടി അവര്‍ മതപരിവര്‍ത്തനം 
നടത്തി. ഇത്‌ ഹിന്ദുക്കളുടെ ഇടയില്‍ നിലനിന്നുപോന്ന 
ജാതിവ്യവസ്ഥയെ ഒന്നുലച്ചു. 

പോര്‍ട്ടുഗീസ്ബന്ധം കേരളത്തിലെ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെയും 
സംസ്കാരത്തിന്റെയും രംഗങ്ങളിലും ചില ഫലങ്ങള്‍ 
ഉളവാക്കാതിരുന്നില്ല. ക്രിസ്ത്യന്‍ പുരോഹിതന്മാര്‍ക്കു 
പരിശീലനം നല്‍കാന്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കൊച്ചി, 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, അങ്കമാലി, വൈപ്പിന്‍കോട്ട എന്നിവിടങ്ങളില്‍ 
മതപഠനത്തിലുള്ള സെമിനാരികളും കലാശാലകളും സ്ഥാപിച്ചു. 
കേരളത്തില്‍ കുറച്ചുപേര്‍ക്കെങ്കിലും ലത്തിന്‍ഭാഷയിലും 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ഭാഷയിലും വിജ്ഞാനം ലഭിക്കാന്‍ ഈ 
സ്ഥാപനങ്ങള്‍ സഹായകമായി. കൊച്ചീരാജാവിനെപ്പോലുള്ള 
ചില കേരളീയ രാജാക്കന്മാര്‍പോലും പോര്‍ട്ടുഗീസഭാഷയില്‍ 


വൈദഗ്ദ്ധ്യം നേടിയിരുന്നതായി പറയപ്പെടുന്നു. 
പാശ്ചാത്യപണ്ഡിതന്മാര്‍ ഭാരതീയവിഷയങ്ങളെ അധികരിച്ചുള്ള 
പഠനങ്ങളും ഗവേഷണങ്ങളും ആരംഭിക്കുന്നതും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കാലത്താണ്‌. ഇന്ത്യയിലെ 


ഓഷധക്ചെടികളെക്കുറിച്ച്‌ ഗാഷ്യാ ഡാ ഒര്‍ത്താ രചിച്ച ഗ്രന്ഥം 
ആ വിഷയത്തിലുണ്ടായ ആദ്യകാല പഠനങ്ങളില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. 
സെന്റ്‌ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ സേവ്യര്‍ “ചോദ്യോത്തര പുസ്തകം” 
മലയാളത്തിലേക്കു വിവര്‍ത്തനം ചെയ്തു. 
ഡ്വാര്‍ത്തേബര്‍ബോസ, ഗാസ്പർ കൊറിയ തുടങ്ങിയ 
സൂക്ഷ്മദര്‍ശികള്‍ കേരളത്തെക്കുറിച്ചു രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള 
വിവരങ്ങള്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസ്ബന്ധത്തിന്റെ നല്ല ഫലങ്ങളാണ്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരാണ്‌ കേരളത്തില്‍ അച്ചടി നടപ്പാക്കിയതും. 


ജോവന്നീസ്‌ ഗോണ്‍സാല്‍വെസ്‌ എന്ന സ്പെയിന്‍കാരനായ 
ജസ്യൂട്ട്‌ പുരോഹിതന്‍ പുസ്തകങ്ങള്‍ അച്ചടിക്കാന്‍ 
പ്രാദേശികഭാഷയിലെ അക്ഷരങ്ങള്‍ വെട്ടിയുണ്ടാക്കി. 
കൊച്ചിയിലും വൈപ്പിന്‍ കോട്ടയിലും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ അച്ചടി 
ശാലകള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. കഥകളിയുടെ ക്രിസ്തീയാനുകരണമെന്നു 
പറയാവുന്ന ചവിട്ടുനാടകം ആവിര്‍ഭവിച്ചതും ഒരു 
ജനകീയകലാരൂപമായി വികസിച്ചതും പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
പുരോഹിതന്മാരുടെ പ്രോത്സാഹനത്തിലായിരുന്നു. 
ഇങ്ങനെയൊക്കെയാണെങ്കിലും 'പോര്‍ട്ടുഗലും ഇന്ത്യയും 
തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന ബന്ധം സാംസ്കാരികവും രാഷ്ട്രീയവുമായ 
ഫലങ്ങളെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ശൂന്യമാണ്‌. 
സംസ്കാരസമ്പന്നമായ ഒരു രാഷ്ട്രടത്തിനും 
അഭിമാനിക്കത്തക്കതായി ആ ബന്ധത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ 
ഒന്നുമില്ല. ” ' 


പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കാലത്തിന്റെ മതചരിത്രം 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കാലത്തെ കേരളത്തിന്റെ മതചരിത്രം 
സവിശേഷതാത്പര്യം അര്‍ഹിക്കുന്നു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ഭരണത്തിന്റെ സ്വഭാവം മറ്റു മതങ്ങളോട്‌ സങ്കുചിതമായ 
അസഹിഷ്ണുതയും അന്ധമായ സ്വമതാഭിനിവേശവും 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണെന്നു നേരത്തെ പറയുകയുണ്ടായി. 
കത്തോലിക്കാമതത്തിന്റെ അന്ധാനുയായികളായിരുന്നു 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍. അവര്‍ തങ്ങള്‍ക്കധീനമാകുന്ന എല്ലാ 
രാജ്യങ്ങളിലും കത്തോലിക്കാമതം പ്രചരിപ്പിക്കുകയും പോപ്പിന്റെ 
അധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്യുക സ്വന്തം കര്‍ത്തവ്യമായി 
കരുതി. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ആഫ്രിക്കയിലും ഇന്ത്യയിലും 
കണ്ടെത്തുന്ന എല്ലാ രാജ്യങ്ങളുടെയും പരിപൂര്‍ണ്ണാവകാശം 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ രാജാവായ അല്‍ഫോണ്‍സോ അഞ്ചാമനു 
നല്‍കിക്കൊണ്ട്‌ പോപ്പ്‌ നിക്കൊളസ്‌ അഞ്ചാമന്‍ 1454 ജനുവരി 
8റാം തീയതി പുറപ്പെടുവിച്ച മുദ്രാലേഖനം 16ാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ 
മതപരിവര്‍ത്തനപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലേര്‍പ്പെടാന്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു ലഭിച്ച നിയമപരമായും ധാര്‍മ്മികമായും 
ചോദ്യംചെയ്യാനാവാത്ത അധികാരപത്രത്തിനു തുല്യമായിരുന്നു ” 
ഗോവയില്‍ അവര്‍ “മതവിചാരണ (൩റ്ധ്ട്0൦ന) 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും പണ്ടെങ്ങും കേട്ടിട്ടില്ലാത്തവിധം 
വലിയതോതില്‍ നിര്‍ബന്ധിത മതപരിവര്‍ത്തനത്തിലും 
മതപീഡനത്തിലും ജാഗരൂകരാകുകയും ചെയ്തു. 
ഈ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ 16ാം ശതകത്തില്‍ 
ഗൌാഡസാരസ്വതര്‍ ഗോവയില്‍നിന്നു കേരളത്തിലേക്കു 
പോന്നത്‌. കാലാന്തരത്തില്‍ അവര്‍ ചെറിയ സംഘങ്ങളായി 


കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍, ചേന്നമംഗലം, കൊച്ചി, എറണാകുളം, ചേര്‍ത്തല, 
ആലപ്പുഴ, കായംകുളം തുടങ്ങിയ പട്ടണങ്ങളില്‍ താമസമായി. 
കേരളത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നിര്‍ദ്ദയമായ പീഡനത്തിന്‌ 
ജൂതന്മാരും ഇരയായി. അതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ തങ്ങളുടെ 
പ്രാചീനസങ്കേതമായ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 1565 -ല്‍ കൈവെടിഞ്ഞ്‌ 
പറവൂര്‍, ചേന്നമംഗലം, മാള, എറണാകുളം, കൊച്ചി എന്നീ 
സ്ഥലങ്ങളില്‍ വാസമുറപ്പിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
എതിര്‍പ്പുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും കൊച്ചിരാജാവ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ 
സംരക്ഷണം നല്‍കി. എന്നാലും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കഴിവുള്ള 
എല്ലാ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലും ജൂതന്മാരെ ഉപ്ദ്രവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 
156 7ാമാണ്ടടുപ്പിച്ച്‌ മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ നിര്‍മ്മിച്ച 
വെള്ളജൂതന്മാരുടെ പള്ളി പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ഭാഗികമായി 
നശിപ്പിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ മാത്ൃഭൂമിയില്‍ത്തന്നെ 
മുസ്ലിങ്ങള്‍ അവരുടെ പഴയ ശ്രതുക്കളാകയാല്‍ അവര്‍ 
കേരളത്തിലെ മുസ്ലിംസമുദായത്തോട്‌ നിഷ്ഠൂരമായ 
മതപീഡനത്തിന്റെ നയമാണ്‌ സ്വീകരിച്ചിരുന്നത്‌. അവര്‍ 
മുസ്ലിങ്ങളെ വലിയതോതില്‍ ക്രിസ്തുമതത്തില്‍ ചേര്‍ക്കുകയും 
മുസ്ലിംദേവാലയങ്ങള്‍ നശിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തതിനെക്കുറിച്ചുള്ള പരമാര്‍ശങ്ങള്‍ “തുഹ്ഫത്തുല്‍ 
മുജാഹിദീനില്‍' എത്രവേണമെങ്കിലും കാണാം. 

ഹിന്ദുക്കളെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
ഹൈന്ദവരാജാക്കന്മാരുടെയും നാടുവാഴികളുടെയും 
മതവികാരങ്ങളെ സ്വാര്‍ത്ഥതാത്പര്യം മുന്‍നിര്‍ത്തി 
ബഹുമാനിച്ചിരുന്നു. അവരുടെ പ്രീതിയും ആനുകൂല്യവും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ ആവശ്യമായിരുന്നല്ലോ. കൊച്ചിയിലെയും 
പുറക്കാട്ടെയും വെട്ടത്തുനാട്ടിലെയുംമറ്റും രാജാക്കന്മാരെ 
ക്രിസ്തുമതത്തില്‍ ചേര്‍ക്കാമെന്ന പ്രതീക്ഷപോലും 
അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നു. ആ ശ്രമത്തില്‍ അവര്‍ വിജയിച്ചില്ല. 
പില്‍ക്കാലത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ഗവര്‍ണ്ണര്‍മാരില്‍ ചിലര്‍ 
വീണ്ടുവിചാരമില്ലാതെ ഹിന്ദുക്ഷേത്രങ്ങള്‍ ധ്വംസിക്കുകയും 


കൊള്ളയടിക്കുകയും ചെയ്തു. കൊല്ലം ജില്ലയിലെ 
തേവലക്കരക്ഷേത്രവും കൊച്ചിക്കു സമീപമുള്ള 
പള്ളുരുത്തിക്ഷേത്രവും അങ്ങനെ നശിപ്പിക്കപ്പെട്ട 


ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ രണ്ടെണ്ണമാണ്‌. കത്തോലിക്കാമതത്തില്‍ 
ചേരാത്തവരെ ഉപദ്രവിക്കാനും കഴിയുന്നത്ര ആളുകളെ 
മതപരിവര്‍ത്തനം ചെയ്യിക്കാനും കരുതിക്കൂട്ടിയുള്ള 
മതനയമായിരുന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടേത്‌. 
ഹൈന്ദവേതരില്‍നിന്നു ക്രിസ്തു മതത്തില്‍ ചേര്‍ന്നവര്‍ക്ക്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പൌരന്മാര്‍ക്കുള്ള വിശേഷാധികാരങ്ങളും 
ആനുകൂല്യങ്ങളും അവര്‍ അനുവദിച്ചിരുന്നു. 


കേരളത്തിലെ ക്രൈസ്തവസഭയെ 
ലത്തീന്‍സഭയാക്കാനുള്ള ശ്രമം 
കേരളത്തിലെ ക്രൈസ്തവസഭയോടും അതിന്റെ 
അനുയായികളോടും ഉദാരമായ ഒരു സഹിഷ്ണുതാനയമാണ്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നതെന്നു ധരിക്കരുത്‌. 
നേരേമറിച്ച്‌ കേരളത്തിലെ ക്രിസ്ത്യാനികളോടുള്ള 
പെരുമാറ്റത്തില്‍പ്പോലും അവര്‍ കൈക്കൊണ്ടത്‌ 
മതാന്ധ്യത്തിന്റെ സങ്കുചിതമനോഭാവമായിരുന്നു. കേരളത്തിലെ 
സെന്റ്‌ തോമസ്‌ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ സുറിയാനിഭാഷയിലെ 
പ്രാര്‍ത്ഥനാക്രമമാണു സ്വീകരിച്ചിരുന്നത്‌. സുറിയാനിഭാഷ 
ഏതാണ്ടൊരഭിശാപംപോലെയായിരുന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌. 


കേരളക്രൈസ്തവസഭയില്‍ ബാബിലോണിലെ 
പാത്രിയാര്‍ക്കിനുണ്ടായിരുന്ന അധികാരത്തിനു പകരം റോമിലെ 
പോപ്പിന്റെ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുകയും 
സുറിയാനിപ്രാര്‍ത്ഥനയുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ റോമന്‍ 
കത്തോലിക്കാമതത്തിന്റെ ലത്തീന്‍പ്രാര്‍ത്ഥന 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്യുക തങ്ങളുടെ കര്‍ത്തവ്യമാണെന്ന്‌ 
അവര്‍ വിശ്വസിച്ചു. ലത്തീന്‍ പ്രാര്‍ത്ഥനാക്രമം 


പ്രചരിപ്പിക്കാനുള്ള സജീവപ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍ അവര്‍ മുഴുകി. 
അവര്‍ ലത്തീന്‍പൂജാവിധിയനുസരിച്ചാണ്‌ ദൌത്യം പ്രചരിപ്പിച്ചതും 


ഇഞാനസ്നാനാദി വിശുദ്ധകര്‍മ്മങ്ങള്‍ അനുഷ്ഠിച്ചതും. 
പള്ളികളും സന്ന്യാസാശ്രമങ്ങളും സെമിനാരികളും 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട. 1541-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ സ്ഥാപിച്ച 


സെമിനാരിയില്‍ സുറിയാനി യുവാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ ലത്തീന്‍ 
പൌരോഹിത്യത്തില്‍ പരിശീലനം നല്‍കി. കൊച്ചിയില്‍ 
സ്ഥാപിതമായ ജസ്യൂട്ട്‌ കലാശാലാ ഏറെനാളുകള്‍ 
കഴിയുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ പ്രസിദ്ധമായ ഒരു ലത്തീന്‍കേന്ദ്രമായി 
വികസിച്ചു. ക്രിസ്ത്യന്‍ യുവാക്കന്മാർക്ക്‌ സുറിയാനിഭാഷയില്‍ 


അഭ്യസനം നല്‍കാന്‍ ചേന്നമംഗലത്തിനടുത്ത്‌ 
വൈപ്പിന്‍കോട്ടയില്‍ പ്രസിദ്ധമായ ഒരു സെമിനാരി 


നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടു. (പാദേശിക ക്രൈസ്തവസമുദായത്തിന്റെ 
മതവികാരങ്ങളോടു കാട്ടിയ ഒരു സൌഈജന്യബുദ്ധിയായിരുന്നു 
ഇത്‌. നേരത്തെ സുറിയാനിസഭയിലായിരുന്ന ലത്തീന്‍ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കും ഹിന്ദുക്കളില്‍നിന്നും മതംമാറി 
വന്നവര്‍ക്കുംവേണ്ടി 1557-ല്‍ കൊച്ചിരൂപത സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു. 
ഇക്കാലത്തു കീര്‍ത്തിപ്പെട്ട ജസ്യൂട്ട്‌ പുരോഹിതനായ സെന്റ്‌ 
ഫ്രാന്‍സിസ്‌ സേവ്യര്‍ തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
ക്രിസ്തുവിന്റെ സന്ദേശം പ്രചരിപ്പിക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നു. 
ചേര്‍ത്തല പോലുള്ള കേരളത്തിന്റെ തീരദേശങ്ങളില്‍ മറ്റു 
ജസ്യൂട്ട്പുരോഹിതന്മാരും ഇതേ പ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 


ഈ പുരോഹിതന്മാരുടെ പരിശ്രമത്തിന്റെ ഫലമായി പുതുതായി 
ലത്തീന്‍സഭയിലേക്ക്‌ വന്നവരും കൊച്ചിരൂപതയുടെ 
ഭരണത്തിന്‍കീഴിലായിരുന്നു. 


ഉദയംപേരൂര്‍ സൂനഹദോസ്‌ (1599) 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലത്ത്‌ കേരള ക്രൈസ്തവസഭയുടെ 
ചരിത്രത്തിലുണ്ടായ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട സംഭവമാണ്‌ 1599 
ജൂണ്‍മാസത്തില്‍ സമ്മേളിച്ച ഉദയം പേരൂര്‍ സൂനഹദോസ്‌. 
'നെസ്റ്റോറിയന്‍ മിഥ്യാവാദ'ത്തെ ഉന്മൂലനം ചെയ്യുകയും 
കേരളത്തിലെ ക്രൈസ്തവസമുദായത്തെ റോമന്‍സഭയുടെ 
ആധിപത്യത്തില്‍ കൊണ്ടുവരികയുമായിരുന്നു 
സൂനഹദോസിന്റെ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍. ഗോവയിലെ ആര്‍ച്ച്‌ ബിഷപ്പായ 
അലെക്സിസ്‌ ഡി മെനസെസ്സിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍കൂടിയ 
സൂനഹദോസ്സില്‍ 813 പ്രതിനിധികള്‍ പങ്കെടുത്തു. അവരില്‍ 133 
പേര്‍ കത്തനാര്‍മാരും 20 പേര്‍ ഡീക്കന്മാരും 660 പേര്‍ ഓരോ 
ഇടവകയെയും പ്രതിനിധീകരിച്ചുവന്ന സാധാരണക്കാരും 
ആയിരുന്നു. സൂനഹദോസ്‌ സുറിയാനിഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ പരിശോധിച്ച്‌ 


അനാശാസ്യമായ ഭാഗങ്ങള്‍ എടുത്തുമാറ്റി. 
ദൈവവിരുദ്ധഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ കത്തിച്ചുകളഞ്ഞു. 
സുറിയാനിക്കുര്‍ബ്ബാന ലത്തീന്‍കുര്‍ബ്ബാനയ്ക്കനുസ്ൃതമായി 


ഭേദപ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. സൂനഹദോസ്‌ കേരളക്രൈസ്തവസഭയ്ക്ക്‌ 
ബാബിലോണിലെ പത്രിയാര്‍ക്കുമായുണ്ടായിരുന്ന സുദീര്‍ഘമായ 


ബന്ധം വിച്ഛേദിച്ച്‌ പകരം റോം ആസ്ഥാനമായി 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന പോപ്പിന്റെ ആധിപത്യം സ്ഥാപിച്ചു. 
ലത്തീന്‍മാര്‍ഗ്ഗം സ്വീകരിച്ചവര്‍ കൊച്ചിരൂപതയിലും 


സുറിയാനിമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ത്തന്നെ ഉറച്ചുനിന്നവര്‍ അങ്കമാലിയിലെ 
പഴയ സുറിയാനിരൂപതയിലും ഉള്‍പ്പെട്ടു. സൂനഹദോസിനുശേഷം 
ആര്‍ച്ച്‌ ബിഷപ്പ്‌ മെനെസെസ്സറ്‌ അഞ്ച്‌ ജസ്യൂട്ട്‌ 
പുരോഹിതന്മാരോടുകൂടി കൊല്ലംവരെയുള്ള പ്രധാനപ്പെട്ട 
പള്ളികള്‍ സന്ദര്‍ശിച്ചശേഷം 1599 നവംബറില്‍ ഗോവയിലേക്കു 
തിരിച്ചുപോയി. 


കുനന്‍കുരിശുകലാപം (1653) 
ഉദയംപേരൂര്‍ സൂനഹദോസിന്റെ വിജയം നീണ്ടുനിന്നില്ല. 
ഏറെനാള്‍ കഴിയുംമുന്‍പ്‌ സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികളും 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ അധികൃതരും തമ്മില്‍ രൂക്ഷമായ ഒരു 
വഴക്കാരംഭിച്ചു. പോപ്പ്‌ നല്‍കിയ അധികാരം(8070300) 
ഉപയോഗിച്ച്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ രാജാവ്‌ അങ്കമാലിരൂപതയിലേക്കു 
യൂറോപ്യന്മാരായ ലത്തീന്‍ബിഷപ്പുമാരെ നിയമിക്കുന്നതില്‍ 


സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്ക്‌ എതിര്‍പ്പുണ്ടായി. ഉദയംപേരൂര്‍ 
സൂനഹദോസിന്റെ സമ്മര്‍ദ്ദത്താല്‍ അവര്‍ പോപ്പിന്റെ 
ആധിപത്യം അംഗീകരിക്കാന്‍ നേരത്തേ 
നിര്‍ബ്ബന്ധിതരാവുകയുണ്ടായെങ്കിലും ഈ എതിര്‍പ്പിന്റെ ശക്തി 
കുറഞ്ഞില്ല. അവര്‍ക്കു സ്വന്തം മാര്‍ഗ്ഗത്തിലുള്ള ഒരു 
ബിഷപ്പുണ്ടായിരിക്കണമെന്നു നിര്‍ബ്ബന്ധമായി. കേരളത്തിലെ 
സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികളുടെ അഭ്യര്‍ത്ഥനയനുസരിച്ച്‌ 
ബാബിലോണിലെ യാക്കോബായ പാത്രിയാര്‍ക്ക്‌ 
കേരളത്തിലേക്ക്‌ അഹറ്റല്ല എന്ന ഒരു സുറിയാനി ബിഷപ്പിനെ 
അയച്ചുകൊടുത്തു. അദ്ദേഹത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസു കാര്‍ 
മൈലാപ്പൂരില്‍ തടഞ്ഞുവച്ചു. ഈ വാര്‍ത്ത 
സുറിയാനികേന്ദ്രങ്ങളെക്ഷുബ്‌ ധരാക്കി. സുറിയാനി 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ സംഘംചേര്‍ന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കൊച്ചിയുടെ 
പ്രവേശനദ്യാരങ്ങള്‍ തകര്‍ത്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ അധികൃതര്‍ 
അഹ്റ്റല്ലയെ മുക്കിക്കൊല്ലുകയുണ്ടായെന്ന്‌ ഒരു ശ്രുതിയും 
പരന്നു. 

പ്രക്ഷുബ്ധരായ സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികള്‍ 
ആയിരക്കണക്കിന്‌ മട്ടാഞ്ചേരിയിലെ പഴയ കുരിശിന്റെ 
മുന്‍പില്‍ തടിച്ചുകൂടി. അവര്‍ ആ കുരിശില്‍ ഒരു നീണ്ട 
വടംകെട്ടി അതില്‍ പിടിച്ചുകൊണ്ട്‌, ലത്തീന്‍ 
ആര്‍ച്ച്ബിഷപ്പുമാരെയും ജസ്യൂട്ട്‌ പുരോഹിതന്മാരെയും 
ഒരിക്കലും അനുസരിക്കുകയില്ലെന്നു ശപഥം ചെയ്തു. ഈ 
സംഭവം 'കൂനന്‍കുരിശിലെ പ്രതിജ്ഞ' എന്ന പേരിലാണ്‌ 
ചരിത്രത്തില്‍ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികള്‍ 
അവിടെനിന്ന്‌ ആലങ്ങാട്ടേയ്ക്കു പോയി. അവരുടെ ആർച്ച്‌ 
ഡീക്കനായ തോമസ്സിനെ മെത്രാപ്പോലീത്തയായി അഭിഷേകം 
ചെയ്തു. ഈ സംഭവം കേരള ക്രൈസ്തവസഭയുടെ 
ചരിത്രത്തിലെ ഒരു പരിവര്‍ത്തനബിന്ദുവാണ്‌. ഇതിന്റെ ഫലമായി 
റോമാസുറിയാനികളെന്നും യാക്കോബായസുറിയാനികളെന്നും 
വ്യക്തമായ രണ്ടു വിഭാഗങ്ങള്‍ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കിടയിലുണ്ടായി. ആദ്യത്തെ വിഭാഗം 
റോമാസഭയെ ആരദരിക്കുന്നവരും രണ്ടാമത്തേത്‌ പോപ്പിന്റെ 
അധികാരത്തെ പരിത്ൃയജിക്കുന്നവരുമാണ്‌. ഇവര്‍ യഥാക്രമം 
പഴയ കുറ്റുകാരെന്നും പുത്തന്‍കുറ്റുകാരെന്നും അറിയപ്പെടുന്നു. 


കേരളത്തിലെങ്ങുമുള്ള സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികളുടെ 
സഭാഘടനയെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
കൂനന്‍കുരിശുകലാപത്തിനു വമ്പിച്ച പ്രത്യാഘാതമുണ്ടാക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞു. രണ്ടു ലക്ഷത്തോളം വരുന്ന 


സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികളില്‍ 400 പേര്‍ മാത്രമേലത്തീന്‍ ആർച്ച്‌ 
ബിഷപ്പിന്റെ വൈദികാധിപത്യം അംഗീകരിക്കുന്നവരായുള്ളു, 


സുറിയാനികള്‍ ആര്‍ച്ച്ഡീക്കന്നെ തങ്ങളുടെ ഒരേയൊരു ആർച്ച്‌ 
ബിഷപ്പായി പരിഗണിക്കുകയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ കീഴില്‍ 
സുറിയാനിമാര്‍ഗ്ഗത്തിലുള്ള ആരാധനകളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയും 
ചെയ്തു. ഇങ്ങനെ കേരളത്തിലെ ക്രൈസ്തവസഭയെ 
ലത്തീന്‍സഭയാക്കാനുള്ള പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ശ്രമം 
ഭാഗികമായി മാത്രമേ വിജയിച്ചുള്ളൂ. 


ഭക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പുനരാവിര്‍ഭാവം 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിനു 
പുനരുജ്ജീവനമുണ്ടായി. രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവും 
സാമ്പത്തികവുമായ സവിശേഷസാഹചര്യങ്ങള്‍ 
ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കിടയില്‍ മാനസികവും മതപരവുമായ ഒരു ചലനം 
സൃഷ്ടിക്കുകയും അത്‌ ഭക്തിവാദത്തിന്റെ സാര്‍വ്ൃജനീനമായ 


പ്രചാരത്തിനു വഴിതെളിക്കുകയുംചെയ്തു. 
രാഷ്ട്രിയാക്രമത്തിന്റെയും സാമൂഹിക ജീര്‍ണ്ണതയുടെയും 
സാമ്പത്തികതകര്‍ച്ചയുടെയും ഒരു ഘട്ടമായിരുന്നു 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌കാലം. നാടുവാഴികള്‍ അറുതിയില്ലാത്ത 
പരസ്പരമത്സരങ്ങളിലും സ്വന്തം സഹോദരന്മാരെ നശിപ്പിക്കാന്‍ 
വിദേശശക്തികളുമായുള്ള ഉപജാപങ്ങളിലും 
ഏര്‍പ്പെട്ടുകൊണ്ടിരുന്നു. നാട്ടുകാരെ കൂട്ടം കൂട്ടമായി 
കൊന്നൊടുക്കിയും ഹിന്ദുക്കളുടെയും മുസ്ലിങ്ങളുടെയും 


ദേവാലയങ്ങള്‍ തകര്‍ത്തും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ ചെയ്ത 
പൈശാചികപ്രവൃത്തികള്‍ സാധാരണജനങ്ങളുടെ മനസ്സില്‍ 
സമുല്‍ക്കടമായ ഒരസ്വാസ്ഥ്യം സൃഷ്ടിച്ചു. 

പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കോഴയും പാരിതോഷികവും കൊടുത്ത്‌ 
കേരളത്തിലെ ഭരണാധിപന്മാരെയും അവരുടെ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെയും പാട്ടിലാക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചതിന്റെ ഫലമായി 
ജനങ്ങളില്‍ ഏതു തരക്കാര്‍ക്കിടയിലും അങ്ങേയറ്റത്തെ 


ധാര്‍മ്മികാധഃപതനം വളര്‍ന്നുവന്നു. അന്നത്തെ 
ധര്‍മ്മക്ഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ സെന്റ്‌ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ സേവ്യര്‍ ഇങ്ങനെ 
പറയുന്നു: “കവര്‍ച്ച പരസ്യവും 
സര്‍വ്വസാധാരണവുമായിരിക്കുന്നു; അതാരുടെയും 


സ്വഭാവത്തിന്‌ ഹാനി ചേര്‍ക്കുന്നില്ല. തെറ്റായി കരുതുന്നുമില്ല.” 
പരമാവധി ദുഷിച്ച ജന്മിത്വവും ദേവദാസീസമ്പ്രദായവും 
ജനങ്ങളുടെ സദാചാരഭരംശത്തെ പൂര്‍ണ്ണമാക്കി. പുതുതായി 
പ്രചരിച്ച വെടിക്കോപ്പുകളും നൂതനമായ മറ്റു യുദ്ധായുധങ്ങളും 
കണ്ടു സംഭീതരായ സാമാന്യജനങ്ങള്‍ മനസ്സാസ്ഥ്യവും 
ആത്മശാന്തിയും കൊതിച്ചു. വമ്പിച്ച സാമ്പത്തികത്തകര്‍ച്ചയും 
ആളുകളെ നിസ്സുഹായരാക്കിയിരുന്നു. വിദേശവര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ 
വാണിജ്യത്തിന്റെ കുത്തകക്കാരായതോടെ, ഇന്ത്യയ്ക്കു 


ദൂരരാജ്യങ്ങളുമായി നേരിട്ടുണ്ടായിരുന്ന വ്യാപാരം തകര്‍ന്ന്‌, 
സമ്പത്തെല്ലാം യൂറോപ്പിലേക്കു നിര്‍ഗ്ഗമിച്ചു. കുരുമുളകിന്റെ 
വിലയും സാരമായിടിഞ്ഞു. ഈ സാമ്പത്തികത്തകര്‍ച്ച 
സാധാരണക്കാര്‍ക്കു വലിയ ബുദ്ധിമുട്ടുണ്ടാക്കി. 
താണജാതിക്കാര്‍ അന്നനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
ദാരിദ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ അക്കാലത്തെ സാഹിത്യകൃതികളില്‍ 
ധാരാളം പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ കാണാം. ഈ പരിതഃസ്ഥിതിയില്‍ 
മരവിച്ചുപോയ സ്വന്തം ജീവിതം അങ്ങനെതന്നെ 
തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടുപോകുന്നതില്‍ മടുപ്പുതോന്നിയ 
സാധാരണജനങ്ങള്‍ ആശയുടെയും ആശ്വാസത്തിന്റെയും ഒരു 
സന്ദേശത്തിനുവേണ്ടി തിടുക്കംകൊണ്ടു. 

പരമമായ മോക്ഷോപായമെന്ന നിലയില്‍ ഭക്തിയോഗത്തിനു 
പ്രാധാന്യം നല്‍കികൊണ്ട്‌ പുതിയ നേതാക്കന്മാര്‍ ആ രംഗത്തു 
പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടു. അവരില്‍ കവിത്വശക്തിയുള്ളവര്‍ 
ഭക്തിഭാവത്തിനു സര്‍വ്വോല്‍ക്കര്‍ഷം നല്‍കുന്ന കാവ്യങ്ങള്‍ 
രചിച്ചു. അങ്ങനെ വൈഷ്ണവാവതാരങ്ങളായ ശ്രീരാമനെയും 
ശ്രീകൃഷ്ണനെയും പ്രകീര്‍ത്തിച്ച അനുഭൂതിമധുരമായ 
ഭക്തിഗാനങ്ങള്‍ ആലപിച്ച കവികളില്‍ അഗ്രേസരന്‍, 
“ആധുനിക മലയാളഭാഷയുടെ പിതാവ്‌' എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
തുഞ്ചത്തു രാമാനുജന്‍ എഴുത്തച്ഛനാണ്‌. അദ്ദേഹം 
“അദ്ധ്യാത്മരാമായണം', 'മഹാഭാരതം', 'ഹരിനാമകീര്‍ത്തനം' 
മുതലായ കൃതികള്‍കൊണ്ടു കേരളത്തിലെ ജനസാമാന്യത്തെ 
ഭക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ ആത്മോത്കര്‍ഷത്തിലേക്കു നയിച്ചു. 
മലയാളത്തില്‍ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ പ്രചാരം നേടിയ കാവ്യം 
“'അദ്ധ്യാത്മരാമായണ്‌മാണ്‌. അത്‌, തമിഴില്‍ കമ്പര്‍ക്കും 
ഹിന്ദിയില്‍ തുളസീദാസനുമുള്ള സ്ഥാനം മലയാളത്തില്‍ 
എഴുത്തച്ഛനും സമ്പാദിച്ചുകൊടുത്തു. 

16ാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ എഴുത്തച്ഛനെക്കൂടാതെ മറ്റു രണ്ടു 
മഹാകവികളെയും ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം കേരളത്തിനു കാഴ്ചവച്ചു. 


മേല്പുത്തൂര്‍ നാരായണടഭട്ടതിരിയും(1560-1646) പൂന്താനം 
നമ്പൂതിരിയും (1547-1640) ആണ്‌ ആ രണ്ടു പേര്‍. ഭട്ടതിരി 
വാതരോഗശമനത്തിനുവേണ്ടി ഗുരുവായൂര്‍ക്ഷേത്രത്തില്‍ 


ഭജനം പാര്‍ത്ത കാലത്താണ്‌ സംസ്കൃതത്തില്‍ സുപ്രസിദ്ധമായ 
'നാരായണീയം' എഴുതിയത്‌. നൂറു ദിവസംകൊണ്ടു കാവ്യരചന 
പൂര്‍ത്തിയായെന്നാണ്‌ ഐതിഹ്യം. ഭാഗവതപുരാണത്തെ 
ആസ്പദമാക്കി രചിച്ച 1036 ശ്ലോകങ്ങളുടങ്ങുന്ന നാരായണീയം" 
കലാസുന്ദരവും ഭാവനിര്‍ഭരവുമായ ഉത്തമ ഭക്തികാവ്യമാണ്‌. 
ഭക്തിയോഗത്തിന്റെ സാരസര്‍വ്ൃസ്വം ഉള്‍ക്കൊള്ളുമാറ്‌ 
ഗുരുവായൂരപ്പനെ അഭിസംബോധനംചെയ്തുകൊണ്ടെഴുതിയ 
ഈ അര്‍ച്ചനാകാവ്യം കൃഷ്ണഭക്തമാര്‍ക്കിടയില്‍ പ്രചുരപ്രചാരം 


ആര്‍ജ്ജിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


പൂന്താനം നമ്പൂതിരിയും ഗുരുവായൂരപ്പന്റെ 
പരമഭക്തനായിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ “'ജ്ഞാനപ്പാനയും' 
'ശ്രീകൃഷ്ണകര്‍ണാമ്ൃതവും' “സന്താനഗോപാലവും' 


ഭക്തിഭാവത്തിന്റെ' ഉദാത്തമായ കാവ്യാവിഷ്കാരങ്ങളാണ്‌. 
ഹിന്ദിയില്‍ സൂരദാസിനുള്ള സ്ഥാനമാണ്‌ മലയാളത്തില്‍ 


പൂന്താനത്തിന്റെത്‌. മേല്ൃത്തൂര്‍ സംസ്കൃതത്തില്‍ 
അഗാധപണ്ഡിതനായിരുന്നപ്പോള്‍ വാസനാനുഗൃഹീതനായ 
മലയാളകവിയായിരുന്നു പൂന്താനം. പൂന്താനത്തിന്റെ 
'സന്താനഗോപാലം' വായിച്ചുകേള്‍ക്കാന്‍ ഭട്ടതിരി 
വിസമ്മതിച്ചതായും അന്നു രാത്രി ശ്രീകൃഷ്ണന്‍ സ്വപ്നത്തില്‍ 
പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട, മേല്ലുത്തൂരിന്റെ വിഭക്തിയെക്കാള്‍ 


പൂന്താനത്തിന്റെ ഭക്തിയാണ്‌ തനിക്കിഷ്ടമെന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തോടു 
പറഞ്ഞതായും മറ്റുമുള്ള കഥ ഇന്നും ഗുരുവായൂര്‍ ഭക്തന്മാര്‍ 
പറയാറുണ്ട്‌. കൃഷ്ണാരാധനത്തിന്റെ കേന്ദ്രമായി 
ഗുരുവായൂര്‍ക്ഷേത്രം പ്രസിദ്ധമായത്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
കാലത്തായിരുന്നു. 

കേരളത്തിലെ ചില രാജാക്കന്മാര്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിനു 
നല്‍കിയ പ്രോത്സാഹനത്തെക്കുറിച്ചും ഇവിടെ പറയേണ്ടതുണ്ട്‌. 
അവരില്‍ ഏറ്റവും മുന്‍പന്തിയില്‍ നില്‍ക്കുന്നത്‌ മാനവേദന്‍ 


സാമൂതിരി(1 655-1658)യാണ്‌. വിഷ്ണുവിന്റെ 
മഹാഭക്തനായിരുന്ന അദ്ദേഹം മേല്ലുത്തൂരുമൊത്ത്‌ ഗുരുവായൂര്‍ 
ക്ഷേത്രത്തിലാണ്‌ ജീവിതത്തിന്റെ നല്ലൊരു ഭാഗം 


കഴിച്ചുകൂട്ടിയത്‌. ജയദേവരചിതമായ 'ഗീതഗോവിന്ദ'ത്തിന്റെ 
മാതൃകയില്‍ അദ്ദേഹം എട്ടു സര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ എഴുതിയ 
കൃഷ്ണഗാഥയാണ്‌ “കൃഷ്ണഗീതി”. സംഗീതമധുരമാണ്‌ 
ഭക്തിപ്രധാനമായ ആ ഗാനകാവ്യം. ഭക്തിപ്രസ്ഥാനവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട മറ്റൊരു രാജാവാണ്‌ ചെമ്പകശ്ശേരിയിലെ പൂരാടം 
തിരുനാള്‍ ദേവനാരായണന്‍. അദ്ദേഹം 1566-ല്‍ ജനിച്ച്‌ 1622-ല്‍ 
മരിച്ചു. അമ്പലപ്പുഴക്ഷേത്രത്തില്‍ കൃഷ്ണനെ പ്രതിഷ്ഠിച്ചത്‌ ഈ 
രാജാവാണ്‌. ക്രമേണ ആ ക്ഷേത്രം ദക്ഷിണകേരളത്തിലെ 
ഗുരുവായൂര്‍' എന്നു പ്രസിദ്ധമായി. ഈ രണ്ടു രാജാക്കന്മാരും 
മേല്ലുത്തൂര്‍ഭട്ടതിരിയുടെ പുരസ്കര്‍ത്താക്കളായിരുന്നു. 
ഗുരുവായുരെയും അമ്പലപ്പുഴയിലെയും 
ക്ഷേത്രങ്ങളെക്കുറിച്ചു പ്രചരിച്ചിട്ടുളൂള പല ഐതിഹ്യങ്ങളിലും 
കഥാപാത്രമായിട്ടുള്ള വില്യമംഗലത്തു സ്വാമിയാര്‍ ഈ 
കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. മേല്പറഞ്ഞ രണ്ടു 
രാജാക്കന്മാരും ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ആരാധകന്മാരായിരുന്നു. 
അദ്ധ്യാത്മസിദ്ധിയാല്‍ മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ പ്രത്യക്ഷദര്‍ശനം 
എല്ലായ്പോഴും ലഭിക്കുമായിരുന്ന പരമഭാഗവതനെന്നാണു 


സ്വാമിയാരെക്കുറിച്ചു പറയുന്നത്‌. വിഷ്ണുവിന്റെ നേരിട്ടുള്ള 
ദര്‍ശനം ലഭിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം മാനവിക്രമനെയും 
ദേവനാരായണനെയും സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നാണു കേള്‍വി. 
അങ്ങനെ ഒരിക്കല്‍ ലഭിച്ച ദര്‍ശനത്തിന്റെ ഫലമായിട്ടാണത്രേ 
സാമൂതിരി “കൃഷ്ണഗീതി” രചിച്ചതും ദേവനാരായണന്‍ 
അമ്പലപ്പുഴക്ഷേത്രത്തില്‍ ശ്രീകൃഷ്ണനെ പ്രതിഷ്ഠിച്ചതും. 
'കൃഷ്ണകര്‍ണ്ണാമ്ൃത'ത്തിന്റെ കര്‍ത്താവായ ലീലാശുകന്‍ 
അഥവാ ആദ്യത്തെ വില്യമംഗലം ഇദ്ദേഹമല്ലെന്ന കാര്യവും 
ഇവിടെ പ്രസ്താവിച്ചുകൊള്ളുന്നു. അതിനു മൂന്നു 
നൂറ്റാണ്ടുമുമ്പാണ്‌ “'കൃഷ്ണകര്‍ണ്ണാമ്ൃത'ത്തിന്റെ കര്‍ത്താവ്‌ 
ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ 
സുപ്രധാനമായ ഒരു ഘട്ടമാണ്‌ കേരളത്തെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കാലം. 


" 1 17. 2്ബിഠദ്ധ, 111510൬7 0 ലി, 2.130. ” % 14. 7്വിഠഡ്ധ, 1150൬7 വ 
1(ല൭, 2. 186. ” നിക്കൊളസ്‌ അഞ്ചാമന്റെ മുദ്രാലേഖനം 1456 മാര്‍ച്ച്‌ 
13-ാം തീയതി പോപ്പ്‌ കാലിക്സ്റ്റസ്‌ മൂന്നാമനും 1493 മെയ്‌ ടാം തീയതി 
പോപ്പ്‌ അലക്സ്സാണ്ടര്‍ ആറാമനും സ്ഥിരീകരിച്ചു. പോപ്പ്‌ 
അലക്സ്സാണ്ടര്‍ ആറാമന്‍ സ്പെയിനിന്റെയും പോര്‍ട്ടുഗലിന്റെയും 
പുതിയ രാജ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതിര്‍ത്തി നിശ്ചയിക്കുകയുമുണ്ടായി. 
ഇന്ത്യാഭൂഖണ്ഡവും ഇന്ത്യന്‍ മഹാസമുദ്രവും മറ്റും വ്യക്തമായും 
പോര്‍ട്ടുഗലിന്റെ ഭരണമേഖലയായിരുന്നു. 


അദ്ധ്യായം പതിനാറ്‌ 


വേണാട്‌ (1314-1729) 


ര വിവര്‍മ്മ കുലശേഖരന്റെ (1299-1314) 
ഭരണാവസാനംവരെയുള്ള വേണാടിന്റെ ചരിത്രം 
പതിനൊന്നാമദ്ധ്യായത്തില്‍ പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. 1729-ല്‍ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഭരണാധികാരമേറ്റതുവരെയുള്ള 
വേണാടിന്റെ ചരിത്രമാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നത്‌. 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ ഭരണകാലം വേണാടിന്റെ 


ചരിത്രത്തില്‍ ഒരു സുപ്രധാനഘട്ടമാണെന്നു നാം കണ്ടു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണം 1314-ല്‍ പൊടുന്നനെ അവസാനിച്ചു. 
മരിക്കുംമുന്‍പ്‌ ഒന്നോരണ്ടോ വര്‍ഷം പിന്നെയും അദ്ദേഹം 
തമിഴ്നാട്ടില്‍ ജീവിച്ചിട്ടുണ്ടാവാം. 


വീര ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 


വീരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയാണ്‌ (1314-1344) 
രവിവര്‍മ്മകുലശേഖരന്റെ അനന്തരഗാമി. വേണാട്ടില്‍ 
മരുമക്കത്തായമനുസരിച്ച്‌ അധികാരത്തില്‍ വന്ന ആദ്യത്തെ 
രാജാവാണ്‌ ഇദ്ദേഹം. 1317-ല്‍ കാകതീയരാജാവ്‌, 


വീരപാണ്ഡ്യനോടൊപ്പം പരാജയപ്പെടുത്തിയ വേണാട്ടുരാജാവ്‌ 
ഇദ്ദേഹമാണെന്നു തോന്നുന്നു. ഈ പരാജയമുണ്ടായെങ്കിലും 


വീരളദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തിരുനല്‍വേലിയില്‍ പല 
സ്ഥലങ്ങളിലും ആധിപത്യം തുടരുകയുണ്ടായി. ആരുടെ 
മേല്‍ക്കോയ്മയിലാണെന്നു കാണിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം 
വീരപാണ്ഡ്യന്‍ എന്ന ബിരുദം സ്വീകരിച്ചിരുന്നു. 


കോലത്തുനാട്ടില്‍നിന്ന്‌ രണ്ടു രാജകുമാരിമാരെ വേണാട്ടിലേക്കു 
ദത്തെടുത്ത്‌ ആറ്റിങ്ങല്‍ താമസിപ്പിച്ചത്‌ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാലത്തായിരുന്നിരിക്കണം. 

കൂനുമേല്‍ വീരകേരളവര്‍മ്മതിരുവടിയാണ്‌ അടുത്ത 
വേണാട്ടുരാജാവ്‌. 1344 മുതല്‍ 1350 വരെയായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണകാലമെന്നു കണക്കാക്കാം. ഏതോ 
പോറ്റി ബ്രാഹ്മണരുടെ മരണത്തിനിടവരുത്തുകയാല്‍ 


പ്രായശ്ചിത്തമായി 157 പറ നിലവും 3000 പണവും 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലേക്ക്‌ ഇദ്ദേഹം നല്‍കിയതിനു 


രേഖയുണ്ട്‌. ക്ഷേത്രഭരണാധികാരികളായ ഈരാളന്മാരും 
രാജാവിന്റെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരും തമ്മില്‍ കൂടക്കുടെ 


സംഘട്ടനങ്ങളുണ്ടാവുകയും അവയില്‍ ഈരാളന്മാരില്‍ പലരും 
മരിക്കുകയും അക്കാലത്തു സാധാരണമായിരുന്നു. 


ഇരവി ഇരവിവർമ്മ 

ഇരവി ഇരവിവര്‍മ്മയുടെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനുജന്‍ ഇരവി 
ആദിത്യ വര്‍മ്മയുടെയും കഴിവുറ്റ ഭരണത്താല്‍ ഭാസുരമാണ്‌ 
കൊല്ലം 525 മുതല്‍ 558 വരെയുള്ള (എ.ഡി. 1350-1383) 
വേണാടിന്റെ ചരിത്രം. സുപ്രസിദ്ധമായ 
'ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശ'ത്തില്‍ സന്ദേശവാഹകനായി 
കല്ലിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ ആദിത്യവര്‍മ്മയെ ആണ്‌. അന്നത്തെ 
പ്രശസ്തനായ വേണാട്ടുരാജാവെന്നനിലയില്‍ ഇരവിവര്‍മ്മയും 
ആ കാവ്യത്തില്‍ വര്‍ണ്ണിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ഇരവി ഇരവി 
വര്‍മ്മയുടെ (1350-1376) ഭരണാരംഭകാലത്ത്‌ തുലുക്കന്‍പട 
തോവാളപ്രദേശങ്ങള്‍ കൂടക്കൂടെ ആക്രമിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ഈ 
ആക്രമണങ്ങള്‍ ചെറുക്കാനും തെക്കേ അതിർത്തിയുടെ 
പ്രതിരോധം സുശക്തമാക്കാനും ഇരവി വര്‍മ്മ കോട്ടാറ്റും 
അമരാവതിയിലും രണ്ടു കൊട്ടാരങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിച്ചു. രാജാവും 
യുവരാജാവും തെക്കന്‍ പ്രദേശങ്ങളില്‍ മാറിമാറി 
താമസിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. സാഹിത്യാദികലകളെ ഓദാര്യപൂര്‍വ്വം 
പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ച ഇരവി ഇരവിവര്‍മ്മയുടെ 
ആസ്ഥാനകവികളില്‍ ഒരാളായിരിക്കണം 
ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശത്തിന്റെ കര്‍ത്താവ്‌. 


ആദിത്യവർമ്മ സര്‍വ്യാംഗനാഥന്‍ 
ഇരവി ഇരവിവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം ഭരണമേറ്റ ആദിത്യവർമ്മ 
സര്‍വ്യാംഗനാഥന്‍ (1376 - 1383) കവി, പണ്ഡിതന്‍, 
സംഗീതജ്ഞന്‍ എന്നീ നിലകളില്‍ ഉന്നതസിദ്ധികള്‍ 
ആര്‍ജ്ജിച്ചിരുന്നു. യുദ്ധവീരന്‍ എന്ന നിലയ്ക്കും അദ്ദേഹം 
തുല്യപ്രശസ്തി നേടി. സംഗ്രാമധീരന്‍ (യുദ്ധവീരന്‍) എന്നും 
സര്‍വ്യാംഗനാഥന്‍ (സര്‍വ്വവിദ്യാവിചക്ഷണന്‍) എന്നും 
'ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശത്തില്‍ അദ്ദേഹം വാഴ്ത്തപ്പെടുന്നു. 
വ്യാകരണം, സംഗീതം, സ്മൃതികള്‍, അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രം, 
പുരാണങ്ങള്‍, ആത്മശാസ്ത്രം, തര്‍ക്കം എന്നിവയില്‍ 
അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്ന അഗാധപാണ്ഡിത്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
വടശ്ശേരി കൃഷ്ണന്‍കോവിലിലെ ഒരു ശാസനത്തില്‍ 


വിവരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മുപ്പത്താറുതരം ആയുധങ്ങള്‍ 
പ്രയോഗിക്കുന്നതില്‍ അദ്ദേഹം നേടിയ നൈപുണ്യവും 
വര്‍ണ്ണിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂറിലെ 
തുലുക്കന്‍പടയെ അമര്‍ത്തുന്നതിലും ഇസ്ലാം മതത്തിന്റെ 
മുന്നേറ്റം തടയുന്നതിലും ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍മൂപ്പനെന്ന നിലയില്‍ 
ആദിത്യവർമ്മ അസാമാന്യമായ സമരവീര്യം പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചു. 
ഇദ്ദേഹം ശകവര്‍ഷം 1296-ല്‍ (എ.ഡി. 1374-1375) 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തില്‍ കൃഷ്ണന്‍കോവിലും 
ഗോശാലയും മണ്ഡപവും ദീപികാഗ്ൃഹവും നിര്‍മ്മിച്ചതായി 
അവിടത്തെ കൃഷ്ണസ്വാമികോവിലിലെ ഒരു ശാസനത്തില്‍ 
രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. വിഷ്ണുഭക്തനായിരുന്ന ഇദ്ദേഹം 
തിരുവനന്തപുരത്തെയും തിരുവട്ടാറ്റെയും ദേവന്മാരെ 
വാഴ്ത്തിക്കൊണ്ട്‌ രണ്ടു ദശകങ്ങള്‍ രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ആകെക്കൂടി, 
വേണാടിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ സുപ്രധാനമായ ഒരു 
നാഴികക്കല്ലായിരുന്നു ആദിത്യവർമ്മ സര്‍വ്വാംഗനാഥന്റെ ഭരണം. 


ചേരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
ആദിത്യവർമ്മ സര്‍വ്വാംഗനാഥനുശേഷം 
ചേരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയാണ്‌ (1383-1444) രാജാവായത്‌. 
വേണാടിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ ഏറ്റവും നീണ്ട ഭരണകാലം 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെതാണ്‌. തിരുനല്‍വേലി ജില്ലയില്‍ ചില 


പ്രദേശങ്ങളും അസേഹത്തിന്റെ ഭരണത്തിലായിരുന്നു. 
ചേരമഹാദേവി (ഇപ്പോഴത്തെ ഷെര്‍മാദേവി)യിലായിരുന്നു 
ഏറിയ കാലവും അദ്ദേഹം താമസിച്ചിരുന്നത്‌. 
ചേരമാര്‍ത്താണ്ഡന്റെ കാലംമുതല്‍ വേണാട്‌ ക്രമേണ 
തിരുനല്‍വേലി പ്രദേശങ്ങളുടെ ഉള്‍ഭാഗത്തേക്കും 
വ്യാപിക്കുകയുണ്ടായി. ഇദ്ദേഹം നാടുവാഴുമ്പോള്‍ 


റെട്ടിയപുരത്തെ ജമീന്ദാര്‍ വള്ളിയൂര്‍ ആക്രമിച്ചെങ്കിലും 
അന്നത്തെ ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍മൂപ്പനായിരുന്ന രവിവര്‍മ്മ ജമീന്ദാരെ 
തോല്ലിച്ചോടിച്ചു. ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തില്‍ ഇപ്പോഴും 
നടത്തിവരാറുള്ള കരിവേലങ്കുളംപൂജ രവിവര്‍മ്മയുടെ ആ 
വിജയത്തിന്റെ സ്മാരകമാണ്‌. ചേരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
ശുചിന്ദ്രംക്ഷേത്രത്തിന്റെ സംരക്ഷകനായിരുന്നു. അദ്ദേഹമാണ്‌ 
അവിടെ സഭാമണ്ഡപം നിര്‍മ്മിച്ചത്‌. മണിപ്രവാളത്തിന്റെ 
ലക്ഷണഗ്രന്ഥമായ 'ലീലാതിലകം' രചിക്കപ്പെട്ടത്‌ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ഭരണകാലത്താണ്‌. അതില്‍ ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍ പലവാറ്‌ 


വാഴ്ത്തപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 
ചേരമാര്‍ത്താണ്ഡന്റെ തൊട്ടടുത്ത പിന്‍ഗാമികള്‍ 


രവിവര്‍മ്മയും (1444 -1458), ശ്രീ വീരരാമമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
കുലശേഖരനും (1458-1469), കോത ആദിത്യവര്‍മ്മയും (1469- 


1484) ആണ്‌. ഇവരില്‍ കോത ആദിത്യവർമ്മ 
തിരുനല്‍വേലിയിലെ കല്ലിടക്കുറിച്ചിയിലാണ്‌ അധികകാലവും 
താമസിച്ചത്‌. തൃക്കണംകുടി ക്ഷേത്രത്തിലെ മണിയില്‍ കൊല്ലം 
644-ല്‍ (എ.ഡി. 1469) രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ശാസനത്തില്‍ 
ഇദ്ദേഹത്തെ ജയസിംഹവംശത്തിന്റെ ആഭരണമെന്നും 
ചിറവാമൂപ്പനെന്നും തെന്‍വഞ്ചിയിലെ (കൊല്ലം) രാജാവെന്നും 
വിശേഷിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നു. 


രവി രവിവര്‍മ്മ 

അടുത്ത വേണാട്ടുരാജാവായ രവി രവിവര്‍മ്മ (1484-1512) നല്ല 
രീതിയിലുള്ള ഒരു ഭരണക്രമം ഏര്‍പ്പെടുത്തി. അദ്ദേഹം 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ യോഗക്കാരുടെയും 
പാര്‍ശ്വവര്‍ത്തികളുടെയും അധികാരങ്ങള്‍ നിയന്ത്രിച്ചു. 
രവിവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്ത്‌, ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ 
ശക്തിപ്രാപിച്ച വിജയ നഗരസാമ്രാജ്യം അതിന്റെ 
ആക്രമണപരമായ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വേണാടിന്റെ 
അതിര്‍ത്തികളോളം വ്യാപിപ്പിച്ചു. വേണാട്ടുരാജാവ്‌ 
വിജയനഗരരാജാവായ നരസിംഹനെ യുദ്ധത്തില്‍ തോല്ലിച്ചതിന്‌ 
അന്നത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വൈസ്രോയിയായിരുന്ന 
ആല്‍ബുക്കഷ്വെര്‍ക്കിന്റെ രേഖകള്‍ സാക്ഷ്യംവഹിക്കുന്നു. 
രവിവര്‍മ്മയുടെ കാലത്താണ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും വേണാടും 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. കൊല്ലം തുറമുഖത്ത്‌ 
കുരുമുളകുവ്യാപാരം നടത്താനുള്ള സൌകര്യങ്ങള്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കു നല്‍കപ്പെട്ടു. 

രവിവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം ഭരണാധികാരമേറ്റ രവി കേരളവര്‍മ്മ 


1514-ല്‍ മരിച്ചു. അനന്തരം 1516 വരെ 
ജയസിംഹകേരളവര്‍മ്മയാണ്‌ നാടുവാണത്‌. 
പരശുരാമപ്പെരുംതെരുവിലെ സ്തംഭത്തില്‍ 


രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്ന ശാസനം ഇദ്ദേഹത്തിന്റെതാണ്‌. 
അവശവര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ക്ക്‌ പല അവകാശങ്ങളും ആനുകൂല്യങ്ങളും 
അനുവദിച്ചുകൊണ്ടുള്ളതാണ്‌ പ്രസ്തുത രേഖ 


ഭൂതലവീര ശ്രീ വീരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
ഭൂതലവീര ശ്രീ വീരഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ (1516-1535) യാണ്‌ 
അടുത്ത രാജാവ്‌. ഒന്നാന്തരമൊരു യോദ്ധാവായിരുന്ന ഇദ്ദേഹം 
പാണ്ഡ്യരില്‍നിന്നു തിരുനല്‍വേലിയുടെ ഭൂരിഭാഗവും 
പിടിച്ചെടുത്തു. ഈ വിജയത്തിന്റെ സ്മാരകമായി 'വെന്റു 
മണ്‍കൊണ്ട ഭൂതലവീരന്‍' എന്ന ബിരുദം അദ്ദേഹം സ്വീകരിച്ചു. 
ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കളക്കാട്ട്‌ 


വീരമാര്‍ത്താണ്ഡചതുര്‍വേദിമംഗലത്ത്‌ ഒരു പുതിയ കൊട്ടാരം 
പണിയിച്ച്‌ ആസ്ഥാനം അങ്ങോട്ടു മാറ്റി. ഇദ്ദേഹം ഒരു 
ചോളരാജകുമാരിയെ വിവാഹം കഴിക്കുകയും ആ 
രാജകുമാരിയുടെ വംശചിഹ്നത്തെ ആസ്പദമാക്കി 
'പൂലിമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍' എന്നു സ്വയം വിളിക്കുകയും ചെയ്തു. 
വീരപ്പുലി അണ എന്ന പേരില്‍ ഇദ്ദേഹം ഒരണ നിര്‍മ്മിച്ചു. 
അംബാസമുദ്രം, മന്നാര്‍കോവില്‍, കളക്കാട്‌, ശുചീന്ദ്രം എന്നി 
ങ്ങനെ നാഞ്ചിനാട്‌-തിരുനല്‍വേലി പ്രദേശങ്ങളിലുള്ള 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇദ്ദേഹം വമ്പിച്ച സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. 
അന്യമതങ്ങളോട്‌ ആദരമുണ്ടായിരുന്ന ഭൂതലവീരന്‍ 
നാഗര്‍കോവിലിലെ ജൈനക്ഷേത്രത്തിനു വസ്തുവകകള്‍ 
ദാനംചെയ്തതു. കന്യാകുമാരിയിലെ കടലോരഗ്രാമങ്ങളില്‍ 
മീന്‍പിടിച്ചു കഴിഞ്ഞുകൂടുന്ന ക്രിസ്ത്യന്‍ പരവന്മാരെ 
ഗ്രാമാധികാരികള്‍ ഈടാക്കിക്കൊണ്ടിരുന്ന ഭാരിച്ച ചില 
നികുതികളില്‍നിന്ന്‌ ഇദ്ദേഹം ഒഴിവാക്കി. 
ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ വേണാട്‌ വടക്ക്‌ 
കന്നേറ്റിയില്‍നിന്നു തെക്ക്‌ കന്യാകുമാരിവരെ മാത്രമല്ല, 
പാണ്ഡ്യരാജ്യത്തിന്റെ തെക്കന്‍ഭാഗവും ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരുന്നു. 


വിജയനഗരവുമായുണ്ടായ യുദ്ധം 
ഭൂതലവീര ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ വേണാട്‌ 
വിജയനഗരവും തമ്മില്‍ ഒരു വലിയ സംഘട്ടനമുണ്ടായി. 
വിജയനഗരരാജാവിനെ എതിര്‍ത്ത വീരനരസിംഹന്‍ (ചെല്ലപ്പ) 
എന്ന സാമന്തനന്‍ വേണാട്ടുരാജാവ്‌ രാഷ്ട്രീയാഭയം നല്‍കി. 
അച്ചുതരായരായിരുന്നു അന്നത്തെ വിജയനഗര രാജാവ്‌. 
വേണാട്ടുരാജാവിനെ ശിക്ഷിച്ചു വീരനരസിംഹനെ 
പിടിച്ചുകൊണ്ടുചെല്ലാന്‍ അച്ചുതരായര്‍ പ്രധാനമന്ത്രിയും 
സ്യാലനുമായ ശലാകതിമ്മയെ നിയോഗിച്ചു. വേണാടും 
വിജയനഗരവും തമ്മില്‍ താമ്രപര്‍ണ്ണിയുടെ തീരത്തുവച്ച്‌ 
ഐതിഹാസികമായ ഒരു യുദ്ധം നടന്നു. യുദ്ധത്തില്‍ തോറ്റ 
വേണാട്ടുരാജാവ്‌ വിജയനഗരത്തിന്റെ മേല്‍ക്കോയ്മ 
അംഗീകരിക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനായി. അദ്ദേഹം ചെല്ലപ്പയെ 
ശലാകതിമ്മയ്ക്കു വിട്ടുകൊടുക്കുകയും വിജയനഗരരാജാവിന്‌ 
പാരിതോഷികമായി ഏതാനും ആനകളെയും കുതിരകളെയും 
കൊടുത്തയയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. നേരത്തേ പാണ്ഡ്യരില്‍നിന്നു 
പിടിച്ചെടുത്തിരുന്ന പ്രദേശങ്ങളില്‍ പലതും ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡനു 
നഷ്ടപ്പെട്ടു. അവ ശ്രീവല്ലഭന്‍ എന്ന പാണ്ഡ്യരാജാവിന്‌ 
അധീനമായി. വേണാടും വിജയനഗരവും തമ്മിലുണ്ടായ യുദ്ധം 
എങ്ങനെ കലാശിച്ചു എന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ അച്ചുതരായന്റെ 
ആസ്ഥാന കവിയായിരുന്ന രാജനാഥന്‍ എഴുതിയ 


“അച്ചുതരായാഭ്യുദയ'ത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. ഇങ്ങനെ 
തോല്‍വി പിണഞ്ഞെങ്കിലും ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡന്‍ 
തിരുനല്‍വേലിയുടെ ഏറിയ ഭാഗങ്ങളിലും ആധിപത്യം 
തുടരുകയുണ്ടായി. 

ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം 1535-ല്‍ ഭൂതലവീര 
രവിവര്‍മ്മ രാജാവായി. സഹ്ൃപര്‍വ്ൃതത്തിനപ്പുറത്തുണ്ടായിരുന്ന 
ദേശങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം അതു പോലെതന്നെ നിലനിര്‍ത്തി. 
എന്നുവരെ അദ്ദേഹം നാടുവാഴുകയുണ്ടായെന്നു 
കൃത്യമായറിയാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
അനന്തരഗാമികളായ രാമ കേരളവര്‍മ്മയുടെയും 
ആദിത്യവര്‍മ്മയുടെയും ഭരണകാലത്ത്‌ ദേവസ്വം 
വസ്തുക്കളിലെ കാരാളരും രാജാവിന്റെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരും 
തമ്മില്‍ കൂടക്കൂടെ കലഹങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 

1544-ല്‍ ആദിത്യവർമ്മ മരിച്ചപ്പോള്‍ ശ്രീ വീരകേരളവര്‍മ്മ 
(1544-45) സിംഹാസനാരോഹണം ചെയ്തു. ഇക്കാലത്താണ്‌ 
ജസ്യൂട്ട്പുരോഹിതനായ സെന്റ്‌ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ സേവ്യര്‍ 
മതപ്രചാരണം നടത്തിയിരുന്നത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വേണാട്ടുരാജാവ്‌ വേണ്ട സാകര്യങ്ങളെല്ലാം 
ചെയ്തുകൊടുത്തു. ശ്രീ വീരകേരളവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ 


വേണാടും വിജയനഗരവും തമ്മില്‍ ഒരു 
സായുധസംഘട്ടനമുണ്ടായി. കടല്‍ത്തീരത്തെ 
മീന്‍പിടിത്തഗ്രാമങ്ങളിലെ പരവന്മാരെ വമ്പിച്ചതോതില്‍ 


ക്രിസ്തുമതത്തില്‍ ചേര്‍ക്കുന്നതു തടയുക എന്നതായിരുന്നു 
വിജയനഗരം നാഞ്ചിനാട്ടേക്കു നയിച്ച പടയോട്ടത്തിന്റെ 
യഥാര്‍ത്ഥ ലക്ഷ്യം. ഇപ്രകാരമുള്ള മതപരിവര്‍ത്തനത്തിനു 
സാകര്യംകൊടുത്ത വേണാട്ടുരാജാവിന്റെ 
മതസഹിഷ്ണുതാനയം വിജയനഗരരാജാവിന്‌ ഇഷ്ടമായില്ല. 
വേണാട്ടുരാജാവ്‌ മുറപോലെ കപ്പം കൊടുക്കാതിരുന്നതും 
അദ്ദേഹം പാണ്ഡ്യരാജ്യം കൂടക്കൂടെ ആക്രമിച്ചതുമായിരുന്നു 
യുദ്ധത്തിന്റെ അടിയന്തരകാരണങ്ങള്‍. രാമരായവിട്ടലിന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ വിജയനഗരസൈന്യത്തിന്‌ ജയമുണ്ടായി. 
രാമരായന്‍ ശുചീന്ദ്രം വരെ വന്നെന്നും ശുചീന്ദ്രംക്ഷേത്രത്തിലെ 
സുപ്രസിദ്ധമായ ഗോപുരത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണം 
ആരംഭിക്കുകയുണ്ടായെന്നും പറയപ്പെടുന്നു. വേണാടും വിജയ 
നഗരവും തമ്മിലുള്ള ഭിന്നതകള്‍ അവസാനിപ്പിക്കുന്നതില്‍ 
സെന്റ്‌ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ സേവ്യര്‍ക്ക്‌ ഗണ്യമായ ഒരു പങ്കുണ്ടായിരുന്നു 
എന്നാണ്‌ പൊതുവേയുള്ള വിശ്വാസം. 

ഭൂതലവീര ശ്രീ കേരളവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം വേണാടു ഭരിച്ചത്‌ 
രാമവര്‍മ്മ (1545-“56)യും ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മയും ആയിരുന്നു. 
രാമവര്‍മ്മയായിരുന്നു വിജയനഗരവുമായി 


സമാധാനസന്ധിയുണ്ടാക്കിയത്‌. ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മ എത്ര കാലം 
ഭരണംനടത്തിയെന്ന്‌ അറിഞ്ഞുകൂടാ. അദ്ദേഹം 1568-ല്‍ 
നാടുവാഴുന്നതായി ക്ഷേത്രരേഖകള്‍ക്കൊണ്ടു കാണാം. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അലത്ത്‌  വിട്ടലന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
വിജയനഗരസൈന്യം വീണ്ടും 1558-ല്‍ വേണാട്‌ ആക്രമിച്ചു. 


പക്ഷേ, ഇത്തവണ വിട്ടലന്‍ തോല്ലിക്കപ്പെടുകയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സൈന്യം അമ്പരന്നു 
പിന്തിരിഞ്ചോടുകയുംചെയ്തു “ ., ഈ യുദ്ധത്തിലോ 
തുടര്‍ന്നുണ്ടായ ബഹളത്തിലോ വിട്ടലന്‍ 


വധിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ടാവണം. ഈ വിജയത്തോടുകൂടി വേണാട്‌ 
വിജയനഗരത്തിന്റെ ആധിപത്യ ഭാരം തട്ടിത്തെറിപ്പിച്ചു. 

ശ്രീ വീര ഉദയമാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയായിരുന്നു 
ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മയുടെ അനന്തരഗാമി. അദ്ദേഹം 1595-ല്‍ 
മരിച്ചപ്പോള്‍ ശ്രീ വീരരവിവര്‍മ്മ ഭരണമേറ്റു. പരമഭക്തനായിരുന്ന 
ഇദ്ദേഹം ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ നവീകരണത്തിലും 
പൂജകളിലുമായിരുന്നു പ്രധാനമായും ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. ശ്രീ 
വീരരവിവര്‍മ്മയുടെ പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരായ ആദിത്യവര്‍മ്മയും 
രാമവര്‍മ്മയും 1609 തൊട്ട്‌ 1610 വരെ ഒരു ഹ്രസ്വകാലത്തേക്കേ 
ഭരിച്ചുള്ളൂ. 1610 മുതല്‍ 1611 വരെ മറ്റൊരു രാമവര്‍മ്മയും 
നാടുവാണതായി തോന്നുന്നു. അദ്ദേഹത്തിനുശേഷം രവിവര്‍മ്മ 
രാജാവായി. 


തിരുമലനായിക്കന്റെ ആക്രമണം 
രവിവര്‍മ്മ (1611-1663)യുടെ കാലത്തുണ്ടായ സുപ്രധാനമായ 
സംഭവവികാസമാണ്‌ മധുരയിലെ തിരുമലനായിക്കന്റെ 
നാഞ്ചിനാടാക്രമണം. 1542-ല്‍ അച്ചുതരായന്‍ മരിച്ചതിനുശേഷം 
ഏതാനും വര്‍ഷം കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ മധുരയിലെ നായിക്കന്മാര്‍ 


സ്വാതന്ത്ത്യം സ്ഥാപിച്ചെടുത്തു. നായിക്കവംശത്തിന്റെ 
സ്ഥാപകനായ വിശ്വനാഥനായിക്കന്‍ 1553-ല്‍ 
പാണ്ഡ്യരാജാവിനെ കിഴ്പ്പെടുത്തിയിട്ടു നാഞ്ചിനാടിന്റെ 
അതിര്‍ത്തികള്‍വരെ എത്തി. വിജയനഗരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 
അവകാശികളെന്നനിലയില്‍ നാഞ്ചിനാട്ടില്‍നിന്നു കപ്പം 
പിരിക്കാനുള്ള അധികാരം തങ്ങള്‍ക്കാണെന്ന 


അവകാശവാദത്തിന്റെ മറപറ്റിയാണ്‌ അവര്‍ നാഞ്ചിനാട്ടിലേക്കു 
നുഴഞ്ഞുകയറിയത്‌. വേണാട്ടുരാജാവിനെക്കൊണ്ട്‌ മധുരയുടെ 
മേല്‍ക്കോയ്മ അംഗീകരിപ്പിക്കുക, നാഞ്ചിനാട്ടെ സമൃദ്ധമായ 
സമ്പത്തെല്ലാം സ്വന്തമാക്കുക എന്നിങ്ങനെ രണ്ടായിരുന്നു 
തിരുമലനായിക്കന്റെ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍. 

നായിക്കന്റെ ആക്രമണത്താല്‍ കൃഷിചെയ്യാന്‍ 
കഴിയാതെപോയ നാഞ്ചിനാട്ടിലെ പണ്ടാരപ്പാട്ടക്കാരുടെ 


നികുതിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ വേണാട്ടു രാജാവ്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം 837 
കുംഭത്തില്‍ (എ.ഡി. 1662) പുറപ്പെടുവിച്ച ഒരു നിട്ടിലാണ്‌ ഈ 
ആക്രമണത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആദ്യത്തെ പരാമര്‍ശം കാണുന്നത്‌. 
ഒന്നാമത്തെ ആക്രമണമുണ്ടായത്‌ ഏ.ഡി. 1634-ലാണെന്ന്‌ ഈ 
രേഖയില്‍നിന്നു തെളിയുന്നുണ്ട്‌. രാമപ്പയുന്റെ മധുരപ്പട 
ഇരവിക്കുട്ടിപ്പിള്ളയുടെ വേണാട്ടുസൈന്യത്തെ കണിയാങ്കുളം 
യുദ്ധത്തില്‍ തോല്ലിച്ചതായി 'രാമപ്പയ്യന്‍ അമ്മാന' എന്ന പാട്ടില്‍ 
പറയുന്നു. ഇരവിക്കുട്ടിപ്പിള്ള മധുരസൈന്യത്തോട്‌ 
അസാമാന്യധീരതയോടെ പൊരുതി വീരചരമം പ്രാപിച്ചതാണ്‌ 
'ഇരവിക്കുട്ടിപ്പിള്ളപ്പാട്ടി'ന്റെ ഇതിവൃത്തം. തിരുമലനായിക്കന്റെ 


സൈന്യങ്ങള്‍ പലപ്രാവശ്യം നാഞ്ചിനാടാക്രമിച്ചു 
കൊള്ളയടിച്ചതായും ഏതാണ്ട്‌ അരനൂറ്റാണ്ടുകാലം ആ 
പ്രദേശങ്ങള്‍ അരാജകാവസ്ഥയിലായിരുന്നതായും 
അവിടെനിന്നു കിട്ടിയ അക്കാലത്തെ ശാസനങ്ങള്‍ 
വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. 

1644-ല്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ വിഴിഞ്ഞത്ത്‌ ഒരു വ്യാപാരശാല 
നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌ രവിവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്തെ 


എടുത്തുപറയേണ്ട മറ്റൊരു സംഭവം. 


ക്ഷേത്രഭരണാധികാരികളുമായുള്ള മത്സരം 


രവിവര്‍മ്മ (1663-167ാ2)യും ആദിത്യവർമ്മ (1672- 
1 ഗ7)യുമായിരുന്നു അടുത്ത രാജാക്കന്മാർ. കൊച്ചിയില്‍നിന്നു 
ദത്തെടുക്കപ്പെട്ട ഇവര്‍ രണ്ടുപേരും തികച്ചും 
അപ്രാപ്തരായിരുന്നു. രാജാവും 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ യോഗക്കാരും തമ്മില്‍ 
ക്ഷേത്രഭരണകാര്യത്തിലുണ്ടായ തീവ്രമായ 


അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങളാല്‍ മിക്കവാറും അസ്വസ്ഥമായിരുന്നു 
ആദിത്യവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലം. രാജാവിന്റെ നേരിട്ടുള്ള 


നിയന്ത്രണത്തില്‍ എട്ട്‌ ഈരാളന്മാരടങ്ങുന്ന 
എട്ടരയോഗമായിരുന്നു പത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിന്റെ ഭരണം 
നടത്തിയിരുന്നത്‌. യോഗത്തിന്റെ കാലേകൂട്ടിയുള്ള 


അനുവാദവും രാജാവിന്റെ അന്തിമാംഗീകാരവുമില്ലാതെ 
പ്രധാനപ്പെട്ട ക്ഷേത്രകാര്യങ്ങളൊന്നും നടത്തരുതെന്നായിരുന്നു 
വ്യവസ്ഥ. ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ യോഗക്കാര്‍ ക്ഷേത്രംവക 
വസ്തുക്കള്‍ എട്ടായി ഭാഗിച്ച്‌ കരംപിരിക്കുന്നതിനും മറ്റുമായി 
ഓരോ ഭാഗവും ഓരോ നായര്‍മാടമ്പിയെ ഏള്ലിച്ചു. 
എട്ടുവീട്ടില്‍പിള്ളമാര്‍ എന്ന പേരില്‍ പ്രസിദ്ധരാണ്‌ ഈ 
മാടമ്പിമാര്‍ * മതപരമായ എല്ലാ അധികാരങ്ങളും 
യോഗക്കാര്‍ക്കായിരുന്നു; രാഷ്ട്രീയാധികാരം പിള്ളമാര്‍ക്കും. 
യോഗക്കാരുടെയും പിള്ളമാരുടെയും കൂട്ടുകെട്ട്‌ 


രാജാധികാരത്തിനു ഗുരുതരമായ ഭീഷണിയായി ഭവിച്ചു. 
രാജാവിന്റെ ആളുകള്‍ ഒരു ഭാഗത്തും ക്ഷേത്രവൃത്തിക്കാരും 
ദേവസ്വം കുടിയാന്മാരും മറുഭാഗത്തുമായി നിരന്തരം 
സംഘട്ടനങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 

ആദിത്യവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ യോഗക്കാര്‍ തമ്മില്‍ 


കലഹിക്കുകയും തത്ഫലമായി പത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രം 
അടച്ചിടേണ്ടിവരികയും ചെയ്തു. ആറ്റിങ്ങല്‍ മൂത്തറാണിയും 
ആദിത്യവര്‍മ്മയും ഈ അഭിപ്രായ വ്യത്യാസങ്ങള്‍ 


പറഞ്ഞൊതുക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയുണ്ടായെങ്കിലും യോഗക്കാര്‍ 
തമ്മിലുള്ള വഴക്ക്‌ ക്ഷേത്രത്തിലെ പല ചടങ്ങുകളും മുടങ്ങാന്‍ 
കാരണമായി. 1677-ല്‍ ആദിത്യവർമ്മ നാടുനീങ്ങി. രാജാവിന്റെ 
തിരുവനന്തപുരം കൊട്ടാരം തീവച്ചു നശിപ്പിച്ചെന്നും 
അദ്ദേഹത്തെ യോഗക്കാര്‍ വിഷംകൊടുത്തു കൊന്നെന്നുമുള്ള 
കഥകള്‍ അടിസ്ഥാനരഹിതമാണെന്നു തെളിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. 
കല്‍ക്കുളത്ത്‌ ദര്‍പ്പക്കുളങ്ങരക്കൊട്ടാരത്തില്‍വച്ച്‌ 
സാധാരണഗതിയിലായിരുന്നു അദ്ദേഹം മരിച്ചത്‌. 


ഉമയമ്മറാണിയുടെ താത്കാലികഭരണം 

അടുത്ത രാജ്യാവകാശിയായ രവിവര്‍മ്മയ്ക്കു പ്രായം 
തികയായ്കയാല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയായി 
മാത്ൃയസഹോദരിയായ ഉമയമ്മറാണി ഭരണമേറ്റു. 1677 മുതല്‍ 
1684 വരെ നീണ്ടുനിന്ന റാണിയുടെ ഭരണത്തില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ട 
പല രാഷ്ട്രിയസംഭവവികാസങ്ങളുമുണ്ടായി. ഉമയമ്മറാണിയുടെ 
ആറു പുത്രന്മാരില്‍ അഞ്ചുപേരെയും ശത്രുക്കള്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ മണക്കാട്ടുണ്ടായിരുന്ന കളിപ്പാന്‍കുളത്തില്‍ 
മുക്കിക്കൊന്നുവെന്ന കഥ സത്യമാണെന്ന്‌ അടുത്തകാലംവരെ 
ആളുകള്‍ വിശ്വസിച്ചുപോന്നു. റാണിക്കു മക്കളേ 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം പില്‍ക്കാലത്താണു 
വെളിപ്പെട്ടത്‌. ഇക്കാര്യവും അന്നു തിരുവനന്തപുരമായിരുന്നില്ല, 
കല്‍ക്കുളമായിരുന്നു വേണാടിന്റെ തലസ്ഥാനം എന്ന 
വസ്തുതയും കളിപ്പാന്‍കുളസംഭവം വെറുമൊരു 
കെട്ടുകഥയാണെന്ന്‌ തെളിയിച്ചിരിക്കുന്നു. 

ധൈര്യവും കാര്യശേഷിയുമുള്ളവരായിരുന്നു ഉമയമ്മറാണി. 
ക്ഷേത്രത്തിലെ വരവുചെലവുകണക്കുകള്‍ കൃത്യമായി 
ഹാജരാക്കണമെന്ന്‌ കര്‍ശനമായി നിര്‍ദേശിച്ചുകൊണ്ട്‌ റാണി 
യോഗക്കാരെ തന്റെ നിയന്ത്രണത്തില്‍ നിര്‍ത്തി. വേണാട്ടിലേക്ക്‌ 
ഒരു രാജകുമാരനെ ദത്തെടുക്കേണ്ടകാര്യം വന്നപ്പോള്‍ റാണി 
കൊച്ചുരാമന്‍ ഉണ്ണിപ്പണ്ടാരത്തിലിനെ സ്വമനസ്സാലെ 
ദത്തെടുത്തു. ഇത്‌ പേരകത്താവഴിയിലെ (നെടുമങ്ങാട്‌) 
കേരളവര്‍മ്മയെ അരിശം കൊള്ളിച്ചു. അദ്ദേഹം തന്റെ 


അനുജനെ ദത്തെടുക്കണമെന്ന്‌ ആദ്യം നിര്‍ബന്ധിച്ചെങ്കിലും 
വഞ്ചിരാജവംശത്തിന്റെ എല്ലാ ശാഖകളിലുംവച്ചു മൂത്തയാള്‍ 
താനാകയാല്‍ തനിക്കാണ്‌ വേണാടിന്റെ ഭരണാവകാശം 
എന്നായി പിന്നത്തെ വാദം. ഉമയമ്മറാണിയുടെ ദത്തില്‍ 
പ്രകോപിതനായ കേരളവര്‍മ്മ കൊട്ടാരക്കര ശാഖയുടെ 
സഹായത്തോടെ തിരുവനന്തപുരം ആക്രമിച്ചു. റാണി 
സുരക്ഷിതത്വം കരുതി വര്‍ക്കലയ്ക്കു പിന്‍വാങ്ങി. അവിടെ 
താമസിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഒരു സൈന്യത്തെ ശേഖരിച്ചു. 
കേരളവര്‍മ്മയും സൈന്യവും നെയ്യാറ്റിന്‍കരയ്ക്കു നീങ്ങി. 
ഇതിനിടയില്‍ ആറ്റിങ്ങല്‍ മൂത്തറാണി (ഉമയമ്മറാണിയുടെ 
സഹോദരി) അന്തരിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഉമയമ്മറാണി 
കോലത്തുനാട്ടില്‍നിന്നു മൂന്നു പേരെ ദത്തെടുത്തു. ഇതറിഞ്ഞു 
കുപിതനായ കേരളവര്‍മ്മ പടയുമായി രാജധാനിയായ 
കല്‍ക്കുളത്തേക്കു തിരിച്ചു. ഉമയമ്മറാണിയുടെ സൈന്യം 
പെട്ടെന്നു തെക്കോട്ടു നീങ്ങി. അവര്‍ കല്‍ക്കുളം, എടക്കോട്‌ 


എന്നീ സ്ഥലങ്ങളില്‍വച്ചു കേരളവര്‍മ്മയുടെ 
സൈന്യവുമായേറ്റുമുട്ടി. യുദ്ധം നിര്‍ണ്ണായകമായിരുന്നില്ല. 


ഇതിനിടെ കേരളവര്‍മ്മയ്ക്കു യാപ്യക്കൂര്‍ (ഇളംകൂര്‍സ്ഥാനം) 
നല്‍കാമെന്ന ധാരണയില്‍ സന്ധിയുണ്ടായി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സൈന്യം നെടുമങ്ങാട്ടേക്കു പിന്‍വാങ്ങി. 

മുഗള്‍ സര്‍ദാര്‍ എന്നു പറയാറുള്ള സാഹസികനായ ഒരു 
മുസ്ലിം വേണാടിന്റെ തെക്കന്‍ഭാഗം ആക്രമിച്ചതായിരുന്നു 
ഇക്കാലത്തെ മറ്റൊരു സംഭവം. അയാള്‍ നാഞ്ചിനാടു കടന്ന്‌ 
തിരുവനന്തപുരത്തെത്തി. മണക്കാട്ടു താവളമടിച്ചു. 
എടവാവരെയുള്ള പ്രദേശങ്ങള്‍ 'മുകിലന്‍പടയ്ക്ക്‌'ധീനമായി. 
ഉമയമ്മറാണി നെടുമങ്ങാട്ട്‌ അഭയംതേടി. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
റാണിക്കു ഭാഗ്യവശാല്‍, പരാക്രമശാലിയായ കോട്ടയം 
കേരളവര്‍മ്മയുടെ സേവനം ലഭിച്ചു. അദ്ദേഹം വടക്കന്‍ 
മലബാറില്‍നിന്ന്‌ തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു തീര്‍ത്ഥയാത്ര 


വന്നതായിരുന്നു. വേണാട്ടു താമസിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ തന്നെ സഹായിക്കാന്‍ റാണി അദ്ദേഹത്തെ 
നിര്‍ബന്ധിച്ചു. 

ഉമയമ്മറാണി കേരളവര്‍മ്മയെ വേണാട്ടു 


രാജകുടുംബത്തിലേക്കു ദത്തെടുത്ത്‌, ഹിരണ്യസിംഹനല്ലൂര്‍ 
രാജകുമാരന്‍ (ഇരണിയല്‍ രാജകുമാരന്‍) എന്ന പദവി നല്കി. 
രാജ്യത്തുനിന്നു 'മുകിലന്‍പട്‌യെ തുടച്ചുനീക്കുകയായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ നടപടി. കേരളവര്‍മ്മ മുകിലനെ 
പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ തിരുവട്ടാറ്റുവച്ച്‌ അയാളുമായി യുദ്ധംചെയ്തു. 
മുകിലനും അനുചരന്മാരില്‍ അധികംപേരും വധിക്കപ്പെട്ടു. 
കേരളവര്‍മ്മ ഉമയമ്മറാണിയെ നെടുമങ്ങാട്ടു നിന്ന്‌ 


ആഘോഷപൂര്‍വം തിരുവനന്തപുരത്തേക്ക്‌ ആനയിച്ചു. 
അതിനുശേഷം രാജ്യകാര്യനിര്‍വ്ൃഹണത്തില്‍ അദ്ദേഹമാണ്‌ 
റാണിയെ സഹായിച്ചത്‌. കേരളവര്‍മ്മയുടെ നയങ്ങളില്‍ 
വേണാട്ടിലെ മാടമ്പിമാര്‍ക്കു പില്‍ക്കാലത്ത്‌ കലശലായ 
അമര്‍ഷം തോന്നുകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തിനെതിരായി ഒരു 
ഗൂഡാലോചന രൂപംകൊണ്ടു. കൊല്ലം 871-ല്‍ (എ.ഡി. 1696) 
കേരളവര്‍മ്മയെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൊട്ടാരത്തില്‍വച്ച 
ഗൂഡാലോചനക്കാര്‍ വധിച്ചു. പുലപ്പേടി എന്നും മണ്ണാപ്പേടി 
എന്നും പറയപ്പെടുന്ന പ്രാചീനാചാരം നിരോധിച്ചുകൊണ്ടും 
പുലയരുടെയും മണ്ണാന്മാരുടെയും പീഡയെക്കുറിച്ചുള്ള 
പേടിയില്‍നിന്ന്‌ ജനങ്ങള്‍ക്കു മോചനം നല്‍കിക്കൊണ്ടും 
കേരളവര്‍മ്മ കൊല്ലം 8771-ല്‍ (എ. ഡി. 1696) പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ 
വിളംബരം (തിരുവിതാംകോട്‌ ശിലാശാസനം) അദ്ദേഹത്തിനു 
ധീരനായ ഒരു സാമൂഹിക പരിഷ്കര്‍ത്താവിന്റെ ശാശ്വതപദവി 
വേണാടിന്റെന ചരിത്രത്തില്‍ നേടിക്കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. ഒരു 
കവിയെന്ന നിലയിലും കേരളവര്‍മ്മ സുപ്രസിദ്ധനാണ്‌. അദ്ദേഹം 


ശ്രീപത്മനാഭന്റെ പാദാന്തികത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ 
വാല്മീകിരാമായണം മുഴുവന്‍ മലയാളത്തിലേക്കു 
വിവര്‍ത്തനംചെയ്യുകയുണ്ടായി. 

ഉമയമ്മറാണിയുടെ കാലത്ത്‌, ആറ്റിങ്ങല്‍റാണി 


ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ അഞ്ചു തെങ്ങില്‍ കൊടുത്ത സ്ഥലത്ത്‌ അവര്‍ 
1684-ല്‍ ഒരു വ്യാപരശാല നിര്‍മ്മിച്ചു. 


രവിവര്‍മ്മ (1684-1 718) 

രവിവര്‍മ്മ പ്രായം തികഞ്ഞപ്പോള്‍, 1684-ല്‍ ഭരണഭാരമേറ്റു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ അഞ്ചുതെങ്ങില്‍ 
കൂടുതല്‍ ആനുകൂല്യങ്ങള്‍ നല്‍കപ്പെട്ടു. അവിടെ ഒരു കോട്ട 
കെട്ടാന്‍ അവര്‍ക്ക്‌ 1690-ല്‍ അനുവാദം ലഭിച്ചു. 1695-ല്‍ കോട്ട 
പൂര്‍ത്തിയായി. 

രവിവര്‍മ്മയുടെ ഭരണത്തിന്റെ ആരംഭകാലങ്ങളില്‍ മധുര 
നായിക്കന്മാരുടെ സൈന്യങ്ങള്‍ കൂടക്കൂടെ നാഞ്ചിനാട്‌ 
ആക്രമിച്ച്‌ കൊള്ളയിട്ടുകൊണ്ടിരുന്നു. മങ്കമ്മാള്‍ (1689-1706) 
മധുര വാഴുന്ന കാലത്തുണ്ടായ ആക്രമണങ്ങള്‍ നാഞ്ചിനാട്ട്‌ 
വളരെ നാശങ്ങളുണ്ടാക്കി. വേണാട്ടുരാജാവില്‍നിന്നു 
ബലാല്‍ക്കാരേണ കപ്പം പിരിക്കാന്‍ മിക്കവാറും എല്ലാ വര്‍ഷവും 
അവര്‍ സൈന്യത്തെ അയയ്ക്കുമായിരുന്നു. ഓരോ തവണയും 
അവരുടെ വടുകപ്പട (തെലുങ്കന്‍പട) നാട്ടിന്‍പുറങ്ങള്‍ 
നശിപ്പിക്കുകയും പണവും വസ്തുവകകളും 
കൊള്ളയടിക്കുകയും ചെയ്ത്‌, ഭാരിച്ച സമ്പത്തുമായി 
തിരിച്ചുപോകും. 1697-ല്‍ ദളവാ നരസപ്പയ്യന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 


വന്ന നായിക്ക സൈന്യം വേണാടിന്റെമേല്‍ നിര്‍ണ്ണായകമായ 
വിജയം നേടുകയും നരസപ്പയ്യന്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ച വ്യവസ്ഥകളെല്ലാം 
അതേപടി സ്വീകരിപ്പാന്‍ വേണാട്ടുരാജാവിനെ 
നിര്‍ബന്ധിക്കുകയും ചെയ്തു. കരംപിരിക്കുന്ന 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ ക്രൂരമായ ഭരണത്തിനും പിള്ളമാരുടെ 
മര്‍ദ്ദനത്തിനും എതിരായി നാഞ്ചിനാട്ടിലെ ജനങ്ങള്‍ കൂട്ടിയ 
പ്രക്ഷോഭണം ആ കാലഘട്ടത്തിലെ ഒരു സുപ്രധാന സംഭവമാണ്‌. 
അവര്‍ 1702-ല്‍ പല സ്ഥലങ്ങളില്‍ തുടര്‍ച്ചയായി യോഗം 
ചേര്‍ന്ന്‌, സര്‍ക്കാരിന്റെ അനാസ്ഥയില്‍ പ്രതിഷേധിച്ചും രാജാവ്‌ 
തങ്ങളുടെ സങ്കടം വേണ്ടവണ്ണം പരിഹരിച്ചില്ലെങ്കില്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ അതിര്‍ത്തിയിലോ വെളിയിലോ ഉള്ള 
ഏതെങ്കിലും സ്ഥലത്തേക്കു കുടിയൊഴിഞ്ഞുപോകുമെന്ന 
ദൃഡാനിശ്ചയം പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ടും ചില തീരുമാനങ്ങള്‍ 


അംഗീകരിച്ചു. പഴയ നാഞ്ചിനാട്ടുകാരുടെ ഈ 
യോഗങ്ങളായിരുന്നിരിക്കണം "നമ്മുടെ നാട്ടില്‍ 
നിസ്സഹകരണത്തെ ഒരു രാഷ്ട്രീയസമരായുധമായി ആദ്യമായിട്ടു 
രൂപപ്പെടുത്തിയത്‌.” 

രവിവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ രാജ്യത്തെ പല 


മേഖലകളായി വിഭജിക്കുകയും കരങ്ങള്‍ പിരിക്കാന്‍ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ നിയമിക്കുകയും ചെയ്തു. ഏതായാലും 
അന്ന്‌ ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ ശൈഥില്യവും ദൌര്‍ബല്യവും 
ഗണനീയമാംവിധം പ്രകടമായിരുന്നു. 


ആദിത്യവർമ്മ 

രവിവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം ആദിത്യവർമ്മ (1718-1721) രാജാവായി. 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരും ദേവസ്വംകുടിയാന്മാരും തമ്മിലുള്ള കലഹം 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ കലശലായിരുന്നു. കുടിയാന്മാര്‍ 
കല്‍ക്കുളം കൊട്ടാരത്തില്‍വച്ചു രാജാവിനെ കണ്ട്‌ പരാതി 
ബോധിപ്പിച്ചെങ്കിലും അവരുടെ സങ്കടത്തിനു 
പരിഹാരമുണ്ടായില്ല. അവര്‍ വലിയൊരു സംഘമായി 
സമരമനോഭാവത്തോടെ തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു നീങ്ങി. 
അവിടെച്ചെന്ന്‌ പത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിന്റെ പടിഞ്ഞാറേ 
ഗോപുരത്തില്‍ ഒരു ചെങ്കൊടി നാട്ടിയിട്ട്‌ യോഗക്കാര്‍മുമ്പാകെ 
സങ്കടമറിയിച്ചു. ആദിത്യവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ രാജ്യത്തുടനീളം 
അരക്ഷിതാവസ്ഥയും കുഴപ്പവുമായിരുന്നു. 1721 ഏപ്രില്‍ 15-ാം 
തീയതി അഞ്ചുതെങ്ങുകോട്ടയില്‍നിന്ന്‌ ആറ്റിങ്ങല്‍റാണിയെ 
കണ്ട്‌ പാരിതോഷികങ്ങള്‍ നല്‍കാന്‍ പോയ 140 ഇംഗ്ലീഷുകാരെ 
ഒരുകൂട്ടം ആളുകള്‍ കൂട്ടക്കൊല നടത്തിയതും തുടര്‍ന്ന്‌ 
അഞ്ചുതെങ്ങുകോട്ട ആക്രമിച്ചതും ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാലത്തായിരുന്നു. 


രാമവര്‍മ്മ 
രാമവര്‍മ്മ (1721-1729)യാണ്‌ ആദിത്യവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം 
രാജാവായത്‌. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണത്തില്‍ രാജകീയാധികാരം 
തകരുകയും നാഞ്ചിനാട്ടെ കുടിയാന്മാരും രാജാവിന്റെ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരും തമ്മില്‍ ധാരാളം ഏറ്റുമുട്ടലുകള്‍ 
ഉണ്ടാവുകയും ചെയ്തു. ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയും 
വേണാട്ടുരാജാവും ആദ്യമായി ഒരു ഉടമ്പടിയില്‍ (1723 ഏപ്രില്‍) 


ഒപ്പുവയ്ക്കുന്നത്‌ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്താണ്‌. 
ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ക്കുവേണ്ടി കുളച്ചല്‍ ഒരു 
കോട്ടകെട്ടിക്കൊടുക്കാമെന്ന്‌ രാമവര്‍മ്മ ഏറ്റു. അടുത്ത 
രാജ്യാവകാശിയായ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയായിരുന്നു 


രാജാവിനുവേണ്ടി ഈ ഉടമ്പടിയില്‍ ഒപ്പുവച്ചത്‌. യോഗക്കാര്‍ക്കും 
പിള്ളമാര്‍ക്കും രാജ്യത്തിലെ മറ്റു ശത്രുഘടകങ്ങള്‍ക്കും 
എതിരായുള്ള യുദ്ധത്തില്‍ സ്വന്തം നില 
ശക്തിപ്പെടുത്താനായിരുന്നു വേണാട്ടുരാജാവ്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
സഹായം ഉറപ്പുവരുത്തിയത്‌. വേണാട്ടിലെ മാടമ്പിമാരുടെ ശക്തി 
അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നതിന്‌ രാമവര്‍മ്മ മധുരനായിക്കന്മാരുടെയും 
സഹായം തേടി. അദ്ദേഹം 1726-ല്‍ മധുരനായിക്കനുമായി 
ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. ഈ ഉടമ്പടിപ്രകാരം രാമവര്‍മ്മ 
മധുരനായിക്കന്മാരുടെ മേല്‍ക്കോയ്മ അംഗീകരിക്കുകയും 
വര്‍ഷംതോറും 3000 രൂപ കപ്പം കൊടുക്കാമെന്ന്‌ ഏല്‍ക്കുകയും 


ചെയ്തു. പിള്ളമാര്‍ക്കും മറ്റു 
വിരുദ്ധശക്തികള്‍ക്കുമെതിരായുള്ള യുദ്ധത്തില്‍ വേണാടിനെ 
സഹായിക്കാന്‍ ഒരു സൈന്യവിഭാഗത്തെ 


അയച്ചുകൊടുക്കാമെന്ന്‌ മധുരനായിക്കന്‍ സമ്മതിച്ചു ” . 1729. 
ല്‍ രാമവര്‍മ്മ നാടുനിങ്ങിയപ്പോള്‍ വേണാടിന്റെ ഭാഗധേയം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഏറ്റെടുത്തു. 


* 07. 1൨ നിച്‌, ബന്നന്ന്്ന ബ്ല, 2. 44. ” കുളത്തൂര്‍, കഴക്കൂട്ടം, 
ചെമ്പഴന്തി, കുടമണ്‍, പള്ളിച്ചല്‍, വെങ്ങാനൂര്‍, രാമനാമം, 
മാര്‍ത്താണ്ഡമഠം എന്നിങ്ങനെ വ്യത്യസ്തമായ എട്ടു ഗ്രാമങ്ങളിലെ 
കുടുംബക്കാരായിരുന്നു എട്ടുവീട്ടില്‍ പിള്ളമാര്‍ എന്നു പറയപ്പെടുന്നു. ” 
കെ. എം. പണിക്കരുടെ കേരളചരിത്രം (൧. 111507 ൨ 1൮൭) പോലുള്ള 
ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍, രാമവര്‍മ്മ കര്‍ണ്ണാട്ടിക്ക്‌ നവാബുമായി ഉടമ്പടി ചെയ്തു 
എന്നു പറഞ്ഞിട്ടുള്ളത്‌ ശരിയല്ല. ഈ രാമവര്‍മ്മയെയും (1721-1729) 
ധര്‍മ്മരാജാവെന്നറിയപ്പെടുന്ന രാമവര്‍മ്മയെയും (1758-11798) 
കൂട്ടിക്കുഴയ്ക്കുകയും ആദ്യത്തെ രാമവര്‍മ്മ മധുര 
നായിക്കന്മാരുമായുണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടി ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ കര്‍ണ്ണാട്ടിക്ക്‌ 
നവാബുമായുണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടിയാണെന്നു തെറ്റിദ്ധരിക്കുകയും 
ചെയ്തതിന്റെ ഫലമാണിത്‌. 


അദ്ധ്യായം പതിനേഴ്‌ 


ഡച്ചുകാരുടെ അഭ്യുദയവും പതനവും 


പോ ര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കച്ചവടക്കുത്തകയെ 
വെല്ലുവിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ കേരളവുമായി വാണിജ്യബന്ധം സ്ഥാപിച്ച 
യൂറോപ്പിലെ ആദ്യത്തെ പ്രൊട്ടസ്റ്റന്റ്‌ ജനതയാണ്‌ ഡച്ചുകാര്‍. 


1663-ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍നിന്ന്‌ കൊച്ചി 
പിടിച്ചെടുത്തതോടുകൂടിയാണ്‌ കേരളത്തിലെ ഡച്ച്‌ കാലഘട്ടം 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. അതിനുമുമ്പുതന്നെ, 


കേരളക്കരയുമായുള്ള വാണിജ്യത്തിന്റെ സാദ്ധ്യതകളെക്കുറിച്ച്‌ 
ആരായാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ ഒറ്റയ്ക്കക്കൊറ്റയ്ക്ക്‌ ഇവിടെ വന്നിരുന്നു. 


സാമൂതിരിയുമായുണ്ടായിരുന്ന ആദ്യകാല ബന്ധം 

1592-ല്‍ സ്ഥാപിച്ച ഡച്ച്‌ ഈനസ്റ്റിന്താ കമ്പനിക്ക്‌ 
ആദ്യകാലപര്യടനങ്ങള്‍ സംഘടിപ്പിക്കുന്നതില്‍ നല്ല 
പങ്കുണ്ടായിരുന്നു. ഡച്ച്‌ അഡ്മിറല്‍ സ്റ്റീവന്‍ വാന്‍ഡര്‍ ഹാഗന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ കമ്പനി ഇന്ത്യയിലേക്ക്‌ ഒരു പര്യടന സംഘത്തെ 
അയച്ചു. അദ്ദേഹം കോഴിക്കോട്ടുവന്നു സാമൂതിരിയുമായി 1604 
നവംബര്‍ 11-റാം തീയതി ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. ഡച്ചുകാരും 
ഒരിന്ത്യന്‍ ഭരണാധികാരിയും തമ്മില്‍ രാഷ്ട്രീയമായുണ്ടാക്കിയ 
ആദ്യത്തെ കരാറാണിത്‌. ഇന്ത്യയില്‍നിന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ 
പുറംതള്ളാന്‍വേണ്ടി ഡച്ചുകാരും സാമൂതിരിയും തമ്മില്‍ 
ചെയ്ത പരസ്പര സഖ്യമായിരുന്നു ഈ കരാറ്‌. ഇതിന്‍പ്രകാരം 
സാമൂതിരി ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ കോഴിക്കോട്ട്‌ വാണിജ്യസാകര്യങ്ങള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊടുക്കുകയും അവരുടെ കച്ചവടക്കാരെ 
അവിടെ താമസിക്കാന്‍ അനുവദിക്കുകയുംചെയ്തു. 
കാലേക്കൂട്ടി പരസ്പരം ആലോചിക്കാതെ ഇരുകൂട്ടരും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി ധാരണയിലെത്താന്‍ പാടില്ലെന്നും 
ഇതില്‍ വ്യവസ്ഥ ചെയ്തിരുന്നു. 

1608-ല്‍ കോഴിക്കോടു സന്ദര്‍ശിച്ച അഡ്മിറല്‍ വെര്‍ഹോഫ്‌ 
1604-ലെ വ്യവസ്ഥകള്‍ ആവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഒരു പുതിയ 
ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. ഈ അവസരത്തില്‍ സാമൂതിരി 


ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ തന്റെ രാജ്യത്തു വാണിജ്യം നടത്താനുള്ള 
സ്വാതന്ത്ത്യം ഉറപ്പുകൊടുക്കുകയും ചരക്കുകള്‍ 
ശേഖരിച്ചുവയ്ക്കാന്‍ ഒരു വലിയ പണ്ടകശാല കോഴിക്കോട്ട്‌ 
അവര്‍ക്ക്‌ വിട്ടുകൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. 1610-ല്‍ മൂന്നു 
ഡച്ചുകപ്പലുകള്‍ കോഴിക്കോട്ടെത്തി. അപ്പോഴും ഇരുശക്തികളും 
തമ്മില്‍ ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. ഇതനുസരിച്ച്‌ ഡച്ചുകാര്‍ 
കോഴിക്കോട്ടെ അവരുടെ ഇറക്കുമതിയുടെയും 
കയറ്റുമതിയുടെയും രണ്ടു ശതമാനം ചുങ്കമായി സാമൂതിരിക്കു 
നല്‍കാമെന്നു സമ്മതിച്ചു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ എതിര്‍ക്കുന്ന 
കാര്യത്തില്‍ ഇരുകൂട്ടുരും ഒന്നിക്കുകയും ചെയ്തു. 1616-ല്‍ 
കോഴിക്കോട്ടു വന്ന്‌ സാമൂതിരിയെ സന്ദര്‍ശിച്ച വാര്‍ഡന്‍ ബ്രൂക്ക്‌ 
കേരളക്കരയില്‍നിന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ ബഹിഷ്കരിക്കാന്‍ 
ഏതദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാരുമായൊരു സഖ്യമുണ്ടാക്കുന്നതിന്റെ 
സാദ്ധ്യതയെക്കുറിച്ച്‌ ഗാരവപൂര്‍വം ആലോചിച്ചു. പക്ഷേ, 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശ്രമങ്ങള്‍ക്ക്‌ സത്വരഫലമൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. 
1619-ല്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരും ഡച്ചുകാരും തമ്മില്‍ ഇന്ത്യന്‍ 


സമുദ്രത്തിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ ആധിപത്യത്തിനെതിരായി 
ഒന്നുചേര്‍ന്ന്‌ ഒരാക്രമണം നടത്താനുള്ള കരാറില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 
അതനുസരിച്ച്‌ മലബാര്‍തീരത്തുള്ള പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 


അധിനിവേശപ്രദേശങ്ങള്‍ ഉപരോധിക്കാന്‍ അവര്‍ 1621-ല്‍ ഒരു 
സംയുക്ത നാവികസൈന്യത്തെ നിയോഗിച്ചു. “അമ്പോയിനാ 
കൂട്ടക്കൊല” കൊണ്ട്‌ കുപ്രസിദ്ധനായ വാന്‍സ്പ്യൂല്‍റ്റ്‌ ചേറ്റുവാ 
വച്ച്‌ 1625 ഡിസംബറില്‍ സാമൂതിരിയെ സന്ദര്‍ശിച്ചതിന്റെ 
ഫലമായി സാമൂതിരി തന്റെ രാജ്യത്ത്‌ ഒരു ഫാക്ടറി 
നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ അനുവാദം നല്‍കുകയും 
പ്രതിവര്‍ഷം മൂവായിരം കണ്ടി കുരുമുളക്‌ ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ 
എത്തിച്ചുകൊടുക്കാമെന്ന്‌ ഏല്‍ക്കുകയുമുണ്ടായി. ഇങ്ങനെ 
മലബാറില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നില അനുക്രമം 
ഇടിഞ്ഞുകൊണ്ടിരുന്ന 17-ാം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യദശകങ്ങളില്‍ 
കേരളക്കരയിലെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വാണിജ്യതാത്പര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ഗുരുതരമായ ഭീഷണിയായി ഡച്ചുകാര്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നു. 


പുറക്കാടും കായംകുളവുമായി ഉണ്ടായിരുന്ന ബന്ധം 
ഡച്ചുകാര്‍ ക്രമേണ തങ്ങളുടെ ശ്രദ്ധ ഉത്തരകേരളത്തില്‍നിന്നു 
മദ്ധ്യകേരളത്തിലേക്കു തിരിച്ചുവിട്ടു. അവര്‍ മദ്ധ്യകേരളത്തിലെ 
ചെറിയ നാടുവാഴികളുമായി കരാറുകളുണ്ടാക്കി. 
കുരുമുളകിന്റെയും ഇഞ്ചിയുടെയും ശേഖരണത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
1642 മെയില്‍ ചെമ്പകശ്ശേരി (പുറക്കാട്‌) രാജാവുമായി അവര്‍ 
ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. പുറക്കാട്‌ ഒരു ഫാക്ടറി നിര്‍മ്മിക്കാനുള്ള 
അനുവാദവും ഡച്ചുകാര്‍ക്കു കിട്ടി. അവര്‍ 1643-ല്‍ 


പുറക്കാട്ടെയും കായംകുളത്തെയും രാജാക്കന്മാരുമായി പുതിയ 
ഉടമ്പടികളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. പ്രസ്തുത രാജാക്കന്മാര്‍ പഞ്ഞി, 
ഇരുമ്പ്‌, തകരം, കറുപ്പ്‌, ചന്ദനത്തടി മുതലായ സാധനങ്ങള്‍ 
ഡച്ചുകാരില്‍നിന്ന്‌ വാങ്ങി. പകരം തങ്ങളുടെ നാട്ടിലെ 
കുരുമുളക്‌ അവര്‍ക്ക്‌ കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന്‌ ഏറ്റു. 
യൂറോപ്പിലെ ഇതരശക്തികളുമായി യാതൊരിടപാടും 
നടത്തുകയില്ലെന്നും അവര്‍ സമ്മതിച്ചു. ഈ 
ഉടമ്പടികളെത്തുടര്‍ന്ന്‌ അടുത്തവര്‍ഷങ്ങളില്‍ ഡച്ചുകപ്പലുകള്‍ 
പുറക്കാട്ടും കായംകുളത്തും അടുത്ത്‌ ചരക്കുകള്‍ കയറ്റി. 1650- 
ല്‍ ഡച്ചുഗവണ്‍മെന്റ്‌ കായംകുളം രാജാവിന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 


കൊട്ടാരത്തില്‍ ഒരു പാരിതോഷികമെത്തിക്കുകയും 
കായംകുളത്ത്‌ പണ്ടകശാല കെട്ടാന്‍ അനുവാദം നേടുകയും 
ചെയ്തു. കേരളത്തിലെ ചെറുകിട ശക്തികളുമായി 


അടുത്തബന്ധം സ്ഥാപിക്കുകയെന്നതായിരുന്നു ഡച്ചുകാരുടെ 
അടിസ്ഥാന നയം. ഈ നയം പ്രാവര്‍ത്തികമാക്കാനാണ്‌ അവര്‍ 
പുറക്കാട്ടേയും കായംകുളത്തേയും രാജാക്കന്മാരുമായി 
ഉടമ്പടികളുണ്ടാക്കിയത്‌. 


ഡച്ചുകാര്‍ കൊല്ലം പിടിച്ചെടുക്കുന്നു (1658) 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ അടിക്കടി ക്ഷയിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍ 
അവരുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ ഒരു മികച്ച യൂറോപ്യന്‍ശക്തി എന്ന 
നിലയ്ക്ക്‌ കേരളക്കരയില്‍ പ്രാബല്യം നേടാമെന്നും ഇവിടത്തെ 
രാഷ്ട്രീയശൂന്യത നികത്താമെന്നും ഡച്ചുകാര്‍ സ്വപ്നംകണ്ടു. 
1658-1659 കാലത്ത്‌ ഡച്ച്‌ അഡ്മിറല്‍ വാന്‍ഗുണ്‍സ്‌ 
ശ്രീലങ്കയില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ആധിപത്യത്തിലിരുന്ന 
കൊളംബോ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള സ്ഥലങ്ങള്‍ പിടിച്ചടക്കുകയും 
അവരെ കേരളത്തില്‍നിന്നു ബഹിഷ്കരിക്കാനുള്ള 
സൈനികനീക്കങ്ങള്‍ ആരംഭിക്കുകയും ചെയ്തു. 
കൊല്ലമായിരുന്നു ഡച്ചുകാരുടെ ആദ്യലക്ഷ്യം. അഡ്മിറല്‍ 
വാന്‍ഗുണ്‍സ്‌ 16258 ഡിസംബര്‍ 29ാം തീയതി 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കൊല്ലം കോട്ട പിടിച്ചു. 1659 ജനുവരി 7-ാം 
തീയതി അദ്ദേഹം കൊല്ലം റാണിയുമായി ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. 
ഈ ഉടമ്പടിപ്രകാരം കൊല്ലം നഗരവും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 


തോട്ടങ്ങളും വസ്തുവകകളും റാണി ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ 
വിട്ടുകൊടുത്തു. രണ്ടു ശക്തികളും തമ്മില്‍ ഒരു 
പ്രതിരോധസഖ്യത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഇതനുസരിച്ച്‌ 
കൊല്ലത്തെ സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങളുടെ കച്ചവടക്കുത്തകയും 
ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ കിട്ടി. വാന്‍ഗൂണ്‍സ്‌ കൊല്ലത്തുനിന്ന്‌ പോയപ്പോള്‍ 
അവിടെ ഡച്ചുകാരുടെ നില ദുര്‍ബലമായി. 


കൊല്ലത്തുണ്ടായിരുന്ന ഡച്ച്‌ സൈന്യവിഭാഗം 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ ഭാരിച്ച സമ്മര്‍ദ്ദത്തില്‍പ്പെട്ട്‌ 1659 
ഏപ്രിലില്‍ അവിടെ നിന്നു പിന്‍വാങ്ങി. വാന്‍ഗൂണ്‍സ്‌ 
മറ്റൊരാക്രമണം നടത്തി 1661] ഡിസംബറില്‍ കൊല്ലം 
തിരിച്ചുപിടിച്ചു. അനന്തരം ഡച്ചുകാര്‍ കൊല്ലവുമായും 
തിരുവിതാംകോടുമായും വെവ്വേറെ ഉടമ്പടികളുണ്ടാക്കി. 
കൊല്ലവുമായി 1662 മാര്‍ച്ചിലുണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടിയില്‍ 1659-ലെ 
വ്യവസ്ഥകള്‍ ആവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു. കൊല്ലം നഗരത്തിലെ 


നിയമസമാധാനത്തിന്റെ ഏര്‍പ്പാടുകളും അതില്‍ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളിച്ചു. അതേ മാസത്തില്‍ തിരുവിതാംകോടുമായി 
എഴുതിപ്പിടിപ്പിച്ച ഉടമ്പടിയില്‍, രാജ്യത്തുനിന്നു 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ പുറംതള്ളുന്നതിനെക്കുറിച്ചും കുരുമുളകു 
കച്ചവടത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ കുത്തകയെക്കുറിച്ചും പ്രത്യേകം 
പറഞ്ഞിരുന്നു. 


ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചി പിടിക്കുന്നു (1663) 
കേരളത്തില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ പ്രാബല്യം നേടിയതുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ഏറ്റവും പ്രധാനമായ സംഭവമാണ്‌ 1663-ല്‍ അവര്‍ കൊച്ചി 
പിടിച്ചത്‌. കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തിലുണ്ടായ ആഭ്യന്തരസമരം 
ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ ഒരു പഴുതുണ്ടാക്കിക്കൊടുത്തു. 
എളയതാവഴിയിലെ ഒരു രാജാവ്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 
സഹായത്തോടുകൂടി മൂത്തതാവഴിയില്‍നിന്ന്‌ രാജ്യാവകാശം 
ബലാല്‍ക്കാരേണ പിടിച്ചെടുത്തു. മൂത്തതാവഴിയിലെ രാജാവ്‌ 
പാലിയത്തച്ചന്റെ നിര്‍ദേശപ്രകാരം, നഷ്ടപ്പെട്ട അധികാരം 
തിരിച്ചുകിട്ടാന്‍ കൊളംബില്‍ ചെന്നു ഡച്ചുകാരുടെ സഹായം 
തേടി. കൊച്ചിയിലെ രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ സജീവമായി 
ഇടപെടാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ തീരുമാനിച്ചു. സാമൂതിരിയുടെയും 
പാലിയത്തച്ചന്റെയും വടക്കുംകൂറിലെയും തെക്കുംകൂറിലെയും 
രാജാക്കന്മാരുടെയും സനഹ്ൃദമനോഭാവത്തില്‍നിന്നു 
ധൈര്യമാര്‍ജ്ജിച്ച ഡച്ചുകാര്‍ മൂത്തതാവഴിയിലെ 
രാജാവിനനുകൂലമായി ഈ മത്സരത്തില്‍ ഇടപെട്ടു. 

അഡ്മിറല്‍ വാന്‍ഡര്‍മെയിഡന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു ഡച്ച്‌ 
നാവിക സൈന്യം 1661-ല്‍ വൈപ്പിന്‍കരയിലുള്ള പള്ളിപ്പുറം 
കോട്ട (ആയക്കോട്ട്‌) പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുത്ത്‌ 
സാമൂതിരിക്കു കൊടുത്തു. ഡച്ചുകാര്‍ 1662-ല്‍ 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍നിന്നു പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ പുറത്താക്കി. ആ 
സ്ഥലം കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ രാജാവിനു നല്‍കീ. അനന്തരം വൈപ്പു 
ദ്വീപില്‍ പ്രവേശിച്ച്‌ ഡച്ച്‌ സൈന്യം കൊച്ചി ആക്രമിച്ചു. 
ഡച്ചുകാരെ അവരുടെ ആക്രമണങ്ങളില്‍ സഹായിക്കാന്‍ 
സാമൂതിരിയും എളങ്ങുന്നപ്പുഴ വന്നുചേര്‍ന്നു. വാ൯ന്‍ഗൂണ്‍സിന്റെ 
നേതൃത്വത്തിലായിരുന്ന ഡച്ച്സൈന്യം വൈകാതെ 


കൊച്ചിരാജാവിന്റെ മട്ടാഞ്ചേരിക്കൊട്ടാരം വളഞ്ഞു. ഉഗ്രമായ 
ഒരു യുദ്ധമായിരുന്നു കൊട്ടാരത്തിന്റെ മുമ്പില്‍ നടന്നത്‌. ഒട്ടേറെ 
ഡച്ച്‌ പടയാളികള്‍ വവധിക്കപ്പെട്ടെങ്കിലും ഭീമമായ നഷ്ടത്തോടെ 
കൊച്ചീസൈന്യത്തിനു പിന്മാറേണ്ടിവന്നു. കൊച്ചീരാജാവും രണ്ട്‌ 
ഇളമുറരാജാക്കന്മാരും മന്ത്രിമാരില്‍ അധികംപേരും ആ 
യുദ്ധത്തില്‍ മരിച്ചു. മാളിക മുകളില്‍നിന്ന്‌ ഈ യുദ്ധം 
കാണുകയായിരുന്ന റാണി ഗംഗാധര ലക്ഷ്മിയെ അന്ന്‌ ഒരു 
സാധാരണ ഡച്ച്‌ ഭടനായിരുന്ന ഹെന്‍റിക്സ്‌ വാന്‍റീഡ്‌ 
തടവിലാക്കി. മൂത്തതാവഴിയിലെ രാജാവിനെ കൊച്ചിയുടെ 


ഭരണാധികാരിയായി അംഗീകരിച്ചുകൊള്ളാമെന്ന്‌ 
റാണിയെക്കൊണ്ട്‌ വാന്‍ഗൂണ്‍സ്‌ പ്രതിജ്ഞചെയ്യിച്ചു. 
കൊച്ചിയിലെ മൂത്തതാവഴി രാജാവിന്റെ വിജയം 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ ഏറ്റ ഒരു ഈക്കന്‍ പ്രഹരമായിരുന്നു. 
ഡച്ചുകാര്‍ മൂന്നുഭാഗങ്ങളിലൂടെ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കൊച്ചിയില്‍ 
പ്രവേശിച്ചു. കൊച്ചീക്കോട്ടയുടെ ആക്രമണം ഏതാണ്ട്‌ 
രണ്ടുമാസം നീണ്ടു. പുറക്കാട്ടുണ്ടായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
അയച്ചുകൊടുത്ത പോഷകസേന വന്നുചേര്‍ന്നപ്പോള്‍, 1662 
മാര്‍ച്ചില്‍, ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ രംഗത്തുനിന്നു പിന്‍വാങ്ങേണ്ടിവന്നു. 
പക്ഷേ, 1662 ഡിസംബറില്‍ ഒരു ഡച്ച്‌ നാവികസൈന്യം 
ആകസ്മികവും അതിരൂക്ഷവുമായ ഒരാക്രമണത്താല്‍ കോട്ട 
പടിച്ചെടുക്കാനുറച്ചുകൊണ്ട്‌ കൊച്ചിയില്‍ വീണ്ടും പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട. 


പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തില്‍ 
അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന സുഹൃത്തുക്കളുടെയും 
പുറക്കാട്ടുരാജാവിന്റെയും പിന്തുണയോടുകൂടി തീവ്രമായി 
എതിര്‍ത്തു. എന്നാല്‍ ഇതിനിടയില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 
അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാരുടെ സഹായത്തോടെ എറണാകുളം 
നഗരത്തിലെ പ്രബലമായ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ സങ്കേതം 


പിടിച്ചെടുക്കുകയും കൊച്ചിയില്‍ വളയപ്പെട്ടിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
സൈന്യത്തിന്‌ ആയുധവും ഭക്ഷണവും എത്തിക്കേണ്ട 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ ഛേദിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഏറെക്കഴിയുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ ഡച്ചുകാര്‍ മൂത്തതാവഴി 
രാജാവായ വീരകേരളവര്‍മ്മയുടെയും പാലിയത്തച്ചന്റെയും 
സഹായത്തോടുകൂടി കൊച്ചിക്കോട്ട ആക്രമിച്ചു. എട്ടുരാവും 
പകലും നീണ്ടുനിന്നു ഈ ആക്രമണം. ഒന്‍പതാമത്തെ ദിവസം, 
1663 ജനുവരി പാം തീയതി, കൊച്ചി ഡച്ചുകാര്‍ക്കധീനമായി. 


മൂത്തതാവഴിയിലേക്ക്‌ ചാഴുര്‍നിന്നു ദത്തെടുത്ത 
വീരകേരളവര്‍മ്മയെ ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചിയുടെ 
ഭരണാധികാരിയായി വാഴിക്കുകയും 1663 മാര്‍ച്ച 20-ാം തീയതി 
അദ്ദേഹവുമായി ഒരു കരാറുണ്ടാക്കുകയും ചെയ്തു. 


ഡച്ചുകാരുടെ പരമാധികാരം അംഗീകരിച്ച കൊച്ചീരാജാവ്‌ 


രാജ്യത്തുണ്ടാകുന്ന മുഴുവന്‍ കറുവാപ്പട്ടയും കുരുമുളകും 
ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ എത്തിച്ചുകൊടുക്കാമെന്ന്‌ ഏറ്റു. ഈ ഉടമ്പടിയിലെ 


വ്യവസ്ഥയനുസരിച്ച്‌ കൊച്ചീനഗരത്തിലും കൊച്ചിയിലെ 
തീരപ്രദേശങ്ങളിലും താമസിക്കുന്ന എല്ലാ ക്രിസ്ത്യാനികളും 
ഡച്ചുകാരുടെ സംരക്ഷണയിലായി. ജസ്യൂട്ടുകളും 


അല്ലാത്തവരുമായ എല്ലാ കത്തോലിക്കാപ്പുരോഹിതന്മാരെയും 
രാജാവ്‌ കൊച്ചിയില്‍നിന്നു ബഹിഷ്കരിക്കണമെന്നും ഈ 
ഉടമ്പടിയില്‍ പറഞ്ഞിരുന്നു. കൊച്ചിരാജാവിനെ ഡച്ചുകാരുടെ 
കൈയിലെ ഒരു കളിപ്പാവയാക്കിത്തീര്‍ത്ത ഈ ഉടമ്പടി 
കേരളക്കരയില്‍ ഡച്ച്‌ ആധിപത്യത്തിന്റെ ഒരു പുതിയ കാലഘട്ടം 
ഉദ്ഘാടനം ചെയ്തു. 


ഡച്ചുകാര്‍ ഉണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടികള്‍ 

ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ കൊച്ചിയില്‍ കൈവന്ന വിജയം അവരുടെ പദവി 
ഉയര്‍ത്തുകയും അവരുടെ സംരക്ഷണം സ്വീകരിക്കാന്‍ പല 
പ്രാദേശികശക്തികളെയും പ്രേരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
പുറക്കാട്‌, പറവൂര്‍, ആലങ്ങാട്‌, ഇടപ്പള്ളി എന്നി വിടങ്ങളിലെ 
രാജാക്കന്മാര്‍ 1663-ല്‍ ഡച്ചുകാരുമായി ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കി 
അവരുടെ മേല്‍ക്കോയമ സ്വീകരിച്ചു. തങ്ങളുടെ രാജ്യങ്ങളില്‍ 
കച്ചവടത്തിനുള്ള എല്ലാ സാകര്യങ്ങളും അവര്‍ക്ക്‌ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. ഡച്ചുകാർ 1663 
ഫെബ്രുവരിയില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരില്‍നിന്ന്‌ കണ്ണൂര്‍കോട്ട 
പിടിച്ചെടുത്തു. 1663 മാര്‍ച്ച്‌ 20-ഠാം തീയതി അവര്‍ 
കോലത്തിരിയുമായി ഒരുടമ്പടിയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. അതില്‍ മറ്റു പല 
കാര്യങ്ങളുടെയും കൂട്ടത്തില്‍ കണ്ണൂര്‍ പട്ടണം ഡച്ചുകാര്‍ക്കു 
വിട്ടുകൊടുക്കണമെന്നും പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ വൈദികന്മാരെ 
അവിടെനിന്നു ബഹിഷ്കരിക്കണമെന്നും വ്യവസ്ഥചെയ്തിരുന്നു. 
1664 ജൂലൈ മാസത്തിലുണ്ടാക്കിയ പുതിയ ഒരുടമ്പടിപ്രകാരം 
കണ്ണൂരിലെ കുരു മുളകുകച്ചവടത്തിന്റെ കുത്തക ഡച്ചുകാര്‍ക്കു 
കിട്ടി. അവര്‍ 1664-ല്‍ കണ്ണൂരെ ആലിരാജാവുമായി വെവ്വേറെ 
രണ്ടുടമ്പടികളുണ്ടാക്കുകയും അവയനുസരിച്ച ആലിരാജാവ്‌ 
കയറ്റുമതി ചെയ്യുന്ന കുരുമുളകിന്റെയും ഏലത്തിന്റെയും അളവ്‌ 
ക്ലിപ്തപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. 1664-ല്‍ ക്യാപ്റ്റന്‍ ന്യൂഹോഫ്‌ 
ദക്ഷിണകേരളത്തിലെയും മദ്ധ്യകേരളത്തിലെയും 
നാടുവാഴികളെ സന്ദര്‍ശിച്ച്‌, അവിടങ്ങളിലെ ഡച്ചുകാരുടെ നില 
ശക്തിപ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. കായംകുളം, പുറക്കാട്‌, മാർത്ത, 
കൊല്ലം എന്നിവിടങ്ങളിലെ ഭരണാധികാരികള്‍ 1664-ല്‍ 
അദ്ദേഹവുമായി ഉടമ്പടികളുണ്ടാക്കി. അതതു രാജ്യങ്ങളില്‍ 
കുരുമുളകുവ്യാപാരത്തിന്റെ കുത്തകയും മറ്റു 
വാണിജ്യാവകാശങ്ങളും ഡച്ചുകാര്‍ക്കു നല്‍കി). 


ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചിയോടു കൈക്കൊണ്ട നയം 

1673-ല്‍ കൊച്ചിയിലെ കമാന്‍ഡിയറായി ഹെന്‍റിക്സ്‌ 
വാന്‍റീഡ്‌ വന്നത്‌ ഡച്ചു ശക്തിയുടെ വികാസത്തില്‍ ഒരു 
വ്യതിയാനത്തിന്റെ ആരംഭമായിരുന്നു. ഏതദ്ദേശീയ ശക്തികളെ 
ഡച്ചുകാരുടെ ഫലപ്രദമായ നിയന്ത്രണത്തില്‍ കൊണ്ടു 
വരാനുള്ള സുനിശ്ചിതമായ ഒരു നയത്തിന്‌ അദ്ദേഹം 
രൂപംകൊടുത്തു. ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തിലെ 
മൂത്തമുറ രാജാക്കന്മാരുമായും പാലിയത്തച്ചനുമായും 1673 
ഫെബ്രുവരിയിലുണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടി കൊച്ചിയുടെ 
സിംഹാസനാവകാശം മൂത്തതാവഴിയിലെയും 
ചാഴൂര്‍താവഴിയിലെയും അംഗങ്ങള്‍ക്കു മാത്രമായി 
പരിമിതപ്പെടുത്തുകയും കൊച്ചീരാജ്യത്തെ ഡച്ചുകാരുടെ 
സുശക്തമായ നിയന്ത്രണത്തില്‍ കൊണ്ടുവരികയും ചെയ്തു. 
1674 സെപ്തംബറിലുണ്ടാക്കിയ ഒരുടമ്പടിയില്‍, ഡച്ചുകാര്‍ 
നിയമിക്കുന്ന ഗുമസ്തന്മാരെക്കൊണ്ടുവേണം കൊച്ചീരാജാവ്‌ 
ആദ്ദേഹത്തിന്റെ കണക്കുകളെഴുതിക്കുക എന്നു 
വ്യവസ്ഥചെയ്തു. കൊച്ചീരാജാവും നാല്‌ ഇളമുറ രാജാക്കന്മാരും 
ഡച്ചുകാരുടെ പക്കല്‍നിന്നു ജീവിതത്തെ പറ്റിക്കൊള്ളണമെന്നും 
നിര്‍ദ്ദേശിച്ചിരുന്നു. 1674 ഡിസംബറില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചിയിലെ 
നായര്‍പ്രമാണികളുമായി ഒരു കരാറുണ്ടാക്കി. അവരുടെ 
പരിപൂര്‍ണ്ണവിധേയത്വം ഉറപ്പുവരുത്തി. 

1674-ലെ ഉടമ്പടിവ്യവസ്ഥ കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തില്‍ 
ഗുരുതരമായ അസ്വാസ്ഥ്യം ജനിപ്പിക്കുകയും പല ഇളമുറ 
രാജാക്കന്മാരും കലാപത്തിനൊരുമ്പെടുകയും ചെയ്തു. രാജാവ്‌ 
സുരക്ഷിതത്വം കരുതി കൊട്ടാരംവീട്ട്‌ ഉള്‍നാട്ടിലേക്കു പോയി. 
ഡച്ച്‌ കമാന്‍ഡിയര്‍ മാര്‍ട്ടിന്‍ ഹ്യൂസ്മാന്‍ ഈ 
അഭിപ്രായസംഘട്ടനത്തില്‍ ഇടപെട്ട്‌ 1678 മെയില്‍, രാജാവിന്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ രാജ്യത്തിന്മേലുള്ള ആധിപത്യം 
പ്രഖ്യാപിക്കുകയും രാജ്യകാര്യങ്ങളില്‍ 
കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തിലെ ഇളമുറരാജാക്കന്മാർക്ക്‌ 
അഭിപ്രായസ്വാതന്ത്ര്യം നിഷേധിക്കുകയുമുണ്ടായി. ഡച്ചുകാരുടെ 
ആശ്രിതനായ പാലിയത്തച്ചന്‍ രാജാവിനുവേണ്ടി 
രാജ്യകാര്യങ്ങള്‍ നോക്കിക്കൊള്ളണമെന്ന്‌ ഉടമ്പടിയില്‍ 
ഏര്‍പ്പാടുചെയ്തിരുന്നു. കൊച്ചീരാജാവിനെ വെറുമൊരു 
പൂജ്യമാക്കുകയും അങ്ങനെ കൊച്ചീരാജ്യത്തിന്റെ 
യഥാര്‍ത്ഥഭരണാധികാരം ഡച്ചുകമ്പനിയുടെ 
ആജ്ഞയനുസരിച്ചു പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഒരു ഡച്ചു പ്രതിനിധിയെ 
ഏല്പിക്കുകയും ചെയ്തതു എന്നിടത്തോളം ഈ ഉടമ്പടി 
ഡച്ചുകാരുടെ വിജയമായിരുന്നു. അധികം വൈകാതെ, 
ഡച്ചുകാരുടെ സംരക്ഷണത്തില്‍ കൊച്ചീരാജ്യത്തിന്റെ 


ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ പാലിയത്തച്ചന്‌ ഏറ്റവും പ്രമുഖമായ പദവി 
കിട്ടി. 
1681 മെയില്‍ ഡച്ചുകാരും കൊച്ചീരാജാവും തമ്മില്‍ വീണ്ടും 
ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. ഇതനുസരിച്ച്‌ ഒരു ഡച്ചുദ്യോഗസ്ഥനെ 
രാജാവിന്റെ മന്ത്രിയായും ഡച്ചുകാരുടെ കീഴില്‍ 
ജോലിനോക്കിയിരുന്ന ഒരു കൊങ്ങിണി ബ്രാഹ്മണനെ ഭണ്ഡാരം 
സൂക്ഷിപ്പുകാരനായും നിയമിച്ചു. മേല്പറഞ്ഞ ഡച്ച്‌ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്റെ ഉപദേശമനുസരിച്ചു വേണമായിരുന്നു 
പാലിയത്തച്ചന്‍ രാജ്യകാര്യങ്ങള്‍ നോക്കേണ്ടത്‌. 
അനന്തരാവകാശിക്കു പ്രായപൂര്‍ത്തിയാകുംമുമ്പ്‌ 
പാലിയത്തച്ചന്‍ മരിച്ചപ്പോള്‍, അവകാശിയുടെ പ്രതിനിധിയെന്ന 
നിലയില്‍ കാര്യങ്ങള്‍ നോക്കാന്‍ കൊച്ചിയിലെ 
പ്രധാനമന്ത്രിയായി ഡച്ചുകാര്‍ ഹെന്‍റിക്‌ റീന്‍സിനെ നിയമിച്ചു. 


വെട്ടം യുദ്ധം 
സാമൂതിരി ഡച്ചുകാരൊത്ത്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കും അവരുടെ 
ബന്ധുക്കള്‍ക്കുമെതിരായി കൊച്ചിയിലെ 
മൂത്തതാവഴിക്കുവേണ്ടി സമരംചെയ്ത 


ഡച്ചുകാലഘട്ടത്തില്‍പ്പോലും അദ്ദേഹവും കൊച്ചിരാജാവും 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധം മെച്ചപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. സാമൂതിരി മുന്‍പ്‌ കൊച്ചി 
ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ പിടിച്ചെടുത്ത മാപ്രാണം, ആറാട്ടുപുഴ, ഈരകം 
എന്നീ സ്ഥലങ്ങള്‍ തിരിച്ചുകൊടുക്കാന്‍ കൊച്ചീരാജാവായ 
വീരകേരളവര്‍മ്മ ആവശ്യപ്പെട്ടു. സാമൂതിരി 
വിസമ്മതിക്കുകയാല്‍ കൊച്ചിരാജാവിന്‌ രസക്ഷയമുണ്ടായി. 
ആ സ്ഥലങ്ങള്‍ തിരിച്ചുകിട്ടാന്‍ സഹായിക്കണമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
ഡച്ചുകാരോടപേക്ഷിച്ചു. അവര്‍ ഈ മത്സരത്തില്‍ 
ഇടപെട്ടതേയില്ല. 1689-ല്‍ കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തിലേക്ക്‌ 
ചാഴൂര്‍ശാഖയില്‍നിന്ന്‌ ഏതാനും അംഗങ്ങളെ ദത്തെടുക്കാന്‍ 
വീരകേരളവര്‍മ്മ തീരുമാനിച്ചു. ഡച്ചുകാരും പാലിയത്തച്ചനും 
ഈ തീരുമാനത്തിന്‌ അനുകൂലികളായിരുന്നു. ഏന്നാല്‍ പറവൂര്‍, 
മങ്ങാട്‌, കരപ്പുറം മുതലായ കൊച്ചിയുടെ സാമന്തരാജ്യങ്ങളിലെ 
ഭരണാധിപന്മാര്‍ക്ക്‌ വെട്ടത്തുനാട്ടില്‍നിന്നും 
ദത്തെടുക്കണമെന്നായിരുന്നു അഭിപ്രായം. ഇതിന്മേല്‍ അവര്‍ 
1691-ല്‍ യുദ്ധം തുടങ്ങി. ഡച്ച്‌സൈന്യം ഭരണിതിരുനാള്‍ 
മാനവിക്രമന്‍ സാമൂതിരിയുടെയും മങ്ങാട്ടച്ചന്റെയും 
പിന്തുണയോടുകൂടി വെട്ടത്തുകക്ഷിയെ എതിര്‍ത്തു. ഡച്ച്‌ 
പട്ടാളം അവരെ ആലുവായില്‍വച്ചു തോല്ലിക്കുകയും 
ആലങ്ങാട്ടെയും പറവൂരെയും സമൃദ്ധമായ നാടുകള്‍ 
കൊള്ളയടിക്കുകയും ചെയ്തു. യുദ്ധം അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ 
ഡച്ചുകാര്‍ ചേറ്റുവാപ്രദേശം സാമൂതിരിക്കു 


വിട്ടുകൊടുത്തുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹവുമായി ഒരു 
വാണിജ്യസന്ധിയുണ്ടാക്കി. കേരളത്തില്‍ വിദേശശക്തികളുടെ 


വരവു തുടങ്ങിയതിനു ശേഷം, കേരളത്തിന്റെ 
സ്വാതന്ത്യൃസമരനായകന്‍ എന്ന പരമ്പരാഗതമായ 
പദവിയില്‍നിന്നു പിന്മാറി വൈദേശികാധിപത്യത്തിനെതിരായ 
ജനകീയപ്രക്ഷോഭണത്തെ അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ ഒരു 


വിദേശശക്തിയുമായി സാമൂതിരി സഖ്യം ചെയ്യുന്നത്‌ 
ഇതാദ്യമായിട്ടാണ്‌. 


ഡച്ചുകാര്‍ ചേറ്റുവാ പിടിച്ചടക്കുന്നു 
സംഭവഗതിയില്‍ കൊച്ചിരാജാവു നിരാശനായി. 
കൊച്ചിയുടെയും കോഴിക്കോടിന്റെയും സൈന്യങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ 
കൂടക്കൂടെ നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന സംഘട്ടനങ്ങള്‍ അവസാനം 
രാമവര്‍മ്മ (1701-1721) യുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ 1701-ല്‍ ഒരു 
തുറന്ന യുദ്ധത്തില്‍ കലാശിച്ചു. സാമൂതിരി ഇരിങ്ങാലക്കുട 
ആക്രമിച്ചെങ്കിലും ചേറ്റുവായ്ക്കപ്പുറം ഓടിക്കപ്പെട്ടു. ഡച്ചുകാര്‍ 
നിഷ്പക്ഷതാനയം മതിയാക്കി, ഇപ്പോള്‍ കൊച്ചിയുടെ ഭാഗം 
ചേര്‍ന്നു യുദ്ധംചെയ്തു. കൊച്ചിയും കോഴിക്കോടും 
തമ്മിലുണ്ടായ ഈ യുദ്ധം നിര്‍ണ്ണായക ഫലമെന്വേ 
ഒന്‍പതുവര്‍ഷം തുടര്‍ന്നു. 1710-ലെ സന്ധിപ്രകാരമാണ്‌ യുദ്ധം 
അവസാനിച്ചത്‌. ഈ സന്ധികൊണ്ടു ഡച്ചുകാര്‍ക്കു ചേറ്റുവായും 
പാപ്പിനിവട്ടവും സ്വന്തമായി. നേരത്തെ സാമൂതിരി 
പിടിച്ചടക്കിയിരുന്ന പ്രദേശങ്ങളില്‍ ഏറിയ ഭാഗവും കൊച്ചിക്കു 
തിരിച്ചുകിട്ടി. ചേറ്റുവാ നഷ്ടപ്പെട്ടത്‌ സാമൂതിരിക്കേറ്റ ഒരു 
തീക്ഷ്ണാഘാതമായിരുന്നു. മേലില്‍ ഉണ്ടാകാനിടയുള്ള 
സാമൂതിരിയുടെ നുഴഞ്ഞുകയറ്റം തടയാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 1714-ല്‍ 
ചേറ്റുവായില്‍ ഒരു കോട്ട കെട്ടി. ഇതു സാമൂതിരിയെ 


പ്രകോപിപ്പിച്ചു. അദ്ദേഹം നഷ്ടപ്പെട്ട പ്രദേശങ്ങള്‍ 
വീണ്ടെടുക്കാനുള്ള പുറപ്പാടായി. തലശ്ശേരിയിലുണ്ടായിരുന്ന 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ പ്രോത്സാഹനവും പിന്തുണയും 
സാമൂതിരിക്കുണ്ടായിരുന്നു. അദ്ദേഹം ഗുരുതരമായ 


എതിര്‍പ്പുകളൊന്നും നേരിടാതെതന്നെ 1715-ല്‍ ചേറ്റുവാ 
തിരിച്ചുപിടിച്ചു. ആ സ്ഥലം വീണ്ടെടുക്കാനുള്ള ഡച്ചുകാരുടെ 
ശ്രമങ്ങള്‍ പരാജയത്തിലാണവസാനിച്ചത്‌. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ 
സാമൂതിരി ഡച്ചുകാരില്‍നിന്നു പാപ്പിനിവട്ടവും സ്വന്തമാക്കി. 
വിട്ടുപോയ പ്രദേശങ്ങളെല്ലാം തിരിച്ചെടുക്കാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 1716- 
ല്‍ കൊച്ചിരാജാവിന്റെ സഹായത്തോടുകൂടി പുതിയ 
യത്നങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. അവര്‍ അടുത്തടുത്ത്‌ പാപ്പിനിവട്ടവും 
ചേറ്റുവായും കൈവശപ്പെടുത്തി. അതുവരെ അധികാരം 
പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന ആ കൊച്ചീപ്രദേശങ്ങളില്‍നിന്നു സാമൂതിരി 


പിന്‍വാങ്ങി. ഇരുഭാഗക്കാരും ശത്രുതയ്ക്ക്‌ ഒരവസാനം 
കാണാന്‍ തിടുക്കംകൊള്ളുകയായിരുന്നു. 1718 
ഫെബ്രുവരിയില്‍ ഡച്ചുകാരും സാമൂതിരിയും തമ്മില്‍ 
സന്ധിചെയ്തു. ഈ സന്ധി പ്രകാരം സാമൂതിരി ചേറ്റുവാദ്വീപും 
കൊച്ചിയില്‍ അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്ന മറ്റു ദേശങ്ങളും 


ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ ഓപചാരികമായി വിട്ടുകൊടുത്തു. 
കമ്പനിക്കാര്‍ക്ക്‌ യുദ്ധത്തിനു നഷ്ടപരിഹാരം കൊടുക്കാമെന്നും 
കൊച്ചീരാജാവുമായി സമാധാനത്തില്‍ 


കഴിഞ്ഞുകൊള്ളാമെന്നും അദ്ദേഹം സമ്മതിച്ചു. 


ഡച്ചുകാര്‍ ആഭ്യന്തരകാര്യങ്ങളില്‍ ഇടപെടുന്നു 
ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ ചേറ്റുവായില്‍ സാമൂതിരിയുടെമേലുണ്ടായ 
വിജയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌, കേരളത്തില്‍ തങ്ങളുടെ സര്‍വ്വാധിപത്യം 
സുസ്ഥാപിതമാകുന്ന ഒരു ദിവസത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ 
സ്വപ്നംകാണാന്‍ തുടങ്ങി. അന്നോളം അവരുടെ രാഷ്ട്രീയമായ 
സ്വാധീനവും ശക്തിയും കൊച്ചിയിലും അയല്‍പക്കങ്ങളിലെ ചില 
കൊച്ചുനാടുകളിലും മാത്രം ഒതുങ്ങിനില്‍ക്കുകയായിരുന്നു. 
സാമൂതിരിയുമായുള്ള യുദ്ധം അവസാനിച്ചമാത്രയില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 
പുറക്കാട്‌, കായംകുളം, കരപ്പുറം, കൊല്ലം എന്നിവിടങ്ങളിലേക്ക്‌ 
കേരളക്കരയില്‍ തങ്ങള്‍ക്കു പുതുതായി കൈവന്ന പ്രമുഖപദവി 
അതതു രാജാക്കന്മാര്‍ക്കു ബോദ്ധ്യമാക്കിക്കൊടുക്കാന്‍, 


ദാത്യസംഘങ്ങളെ നിയോഗിച്ചു. അന്നുതൊട്ട്‌ അവര്‍ 
കേരളക്കരയില്‍ തങ്ങളുടെ മികച്ച സ്വാധീനശക്തി 
സുപ്രതിഷ്ഠിതമാക്കുന്നതിന്‌, ചെറുകിടരാജ്യങ്ങളുടെ 


കാര്യങ്ങളില്‍ ഇടപെടുക എന്ന സോദ്ദേശകമായ നയം 
പിന്തുടര്‍ന്നു. അവര്‍ എല്ലാ രീതിയിലുമുള്ള ഉപജാപങ്ങള്‍ 
സംഘടിപ്പിക്കുകയും നാടുവാഴികളെ ഭിന്നിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഏതദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാരുടെ പരസ്പരമത്സരങ്ങള്‍ ഓരോ 


രാജാവിനെയും ഡച്ചുകാരുടെ സഹായം തേടാന്‍ 
പ്രേരിപ്പിക്കുമെന്നും ഇതുപയോഗപ്പെടുത്തി കേരളത്തിലെ 
രാഷ്ട്രിയശക്തിയെ സമതുലിതമാക്കി നിര്‍ത്താമെന്നും 


അങ്ങനെ കേരളത്തില്‍ തങ്ങള്‍ ചിരകാലമായി പ്രതീക്ഷിച്ചിരുന്ന 
അധീശത്വം സ്ഥാപിക്കാമെന്നും അവര്‍ ആശിച്ചു. ഡച്ചുകാര്‍ 
ബോധപൂര്‍വം നടപ്പാക്കിക്കൊണ്ടിരുന്ന പരിപാടിയെ അവരുടെ 
കണക്കുകൂട്ടലില്‍പ്പെടാതിരുന്ന അദ്ൃഷ്ടപൂര്‍വ്വമായ ചില 


സാഹചര്യങ്ങള്‍ കടന്നുവന്ന്‌ പിന്നോക്കം 
പായിച്ചില്ലായിരുന്നെങ്കില്‍ അവര്‍ മുന്നോട്ടു പോവുകയും 
കേരളത്തില്‍ രാഷ്ട്രീയാധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുകയും 


ചെയ്യുമായിരുന്നു. 


ഡച്ചുകാരുടെ ബുദ്ധിമുട്ടുകള്‍ 
സാമൂതിരിക്കു ചേറ്റുവായില്‍ പരാജയം സംഭവിച്ചെങ്കിലും 
അദ്ദേഹം ഡച്ചുകാര്‍ക്കും അവരുടെ ബന്ധുവായ 
കൊച്ചീരാജാവിനും എതിരായി ഒരഖില കേരളസഖ്യം 
പടുത്തുയര്‍ത്താന്‍ സജീവമായ പദ്ധതികള്‍ ആസൂത്രണം 
ചെയ്തു. തെക്കുംകൂറിലെയും വടക്കുംകൂറിലെയും 
രാജാക്കന്മാരെ ഡച്ചുകാരുടെ സ്വാധീനപഥത്തില്‍നിന്നു 
മാറ്റിനിര്‍ത്താനുദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ട്‌ 1728-ല്‍ അദ്ദേഹം തെക്കുംകൂര്‍ 
രാജകുടുംബത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒരു രാജകുമാരിയെ ദത്തെടുക്കാന്‍ 
ആഗ്രഹം പ്രകടിപ്പിച്ചു. ഡച്ചുകാര്‍ക്കെതിരായി വിഭാവനംചെയ്ത 


ആ അഖിലകേരള സഖ്യം ആവതും നേരത്തെ 
രൂപവത്കരിക്കണമെന്ന്‌ അഭിപ്രായപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം 
കായംകുളം മുതലായ രാജ്യങ്ങളിലേക്കു ദൂതന്മാരെ 


അയയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. സാമൂതിരിയുടെ ശത്രുത്വം 
കേരളത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ പദവിക്ക്‌ ഗുരുതരമായ ഒരു 
ഭീഷണിയായി. ഇതേസമയം അവര്‍ക്ക്‌ ഉത്തരകേരളത്തില്‍ മറ്റ്‌ 
ഉപദ്രവങ്ങളെ നേരിടേണ്ടതായും വന്നു. 


ബെദ്നോര്‍ നായിക്കന്മാര്‍ വടക്കന്‍പ്രദേശങ്ങള്‍ 
ആക്രമിക്കുകയും കോലത്തുനാട്ടിലെ വളപട്ടണംവരെ 


മുന്നേറുകയും ചെയ്തു. കോലത്തിരിയുടെ പക്ഷത്തായിരുന്ന 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നായിക്കന്മാര്‍ക്കെതിരായുള്ള നീക്കത്തില്‍ 
തങ്ങളോടൊപ്പം ചേരാന്‍ ഡച്ചുകാരെ പ്രേരിപ്പിച്ചു. പക്ഷേ, 


നാളുകളേറെ കഴിയുംമുമ്പ്‌ കോലത്തിരി കണ്ണൂരില്‍ 
ഡച്ചുകാര്‍ക്കു വിറ്റുകൊണ്ടിരുന്ന കുരു മുളകിന്റെ വിലയെ 
സംബന്ധിച്ച്‌ അദ്ദേഹവും ഡച്ചുകാരും തമ്മില്‍ 


അഭിപ്രായഭിന്നതയുണ്ടായി. കണ്ടിക്ക്‌ 56 രൂപവെച്ച്‌ 1000 കണ്ടി 
കുരുമുളക്‌ ഡച്ചുകാര്‍ക്കു കൊടുക്കാമെന്നു കോലത്തിരി 
സമ്മതിച്ചതോടെ 1737-ല്‍ ഈ പിണക്കം സൌമ്യമായി ഒതുങ്ങി. 
ഡച്ചുകാര്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുമായി സഖ്യമുണ്ടാക്കിയെങ്കിലും 
രാഷ്ട്രീയവും വാണിജ്യപരവുമായ ബന്ധങ്ങളില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
തങ്ങളുടെ ശക്തന്മാരായ എതിരാളികളാണെന്ന്‌ അവര്‍ 
മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നു. ഇക്കാലത്ത്‌ കേരളത്തിലെ 
ഡച്ചുകാര്യങ്ങള്‍ക്കു മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനം നല്‍കിക്കൊണ്ടിരുന്ന വാന്‍ 
ഇംഹോഫ്‌ ബ്രിട്ടിഷ്ശക്തിയുടെ വളര്‍ച്ച തടയുന്നതിനു 
കേരളത്തിലെ വിവിധ രാജ്യങ്ങള്‍ കീഴടക്കി അവയെല്ലാം ഡച്ചു 
ഭരണത്തില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ പദ്ധതികള്‍ ആവിഷ്കരിച്ചു. 
എന്നാല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഈ നയം നടപ്പിലാക്കാന്‍ 


കഴിയുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍രാജ്യം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ കീഴില്‍ ശക്തിസമ്പന്നമായി 


വികസിച്ചത്‌ ഡച്ച്‌ പദ്ധതിയെ കീഴ്മേല്‍ മറിച്ചുകളഞ്ഞു. 


തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഉയര്‍ച്ച 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കുളച്ചല്‍ യുദ്ധത്തില്‍ (1641) ഡച്ചുകാരെ 
ദയനീയമായി തോല്ലിക്കുകയും ഡച്ചുകാര്‍ ഉപജാപം 
നടത്തിയിരുന്ന അയതല്‍രാജ്യങ്ങളെ ഓരോന്നായി 
തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. ഇങ്ങനെ 
ഡച്ചുകാര്‍ സംഭിതരാകുമാറ്‌ 1746 തൊട്ട്‌ 1750 വരെയുള്ള 
കാലംകൊണ്ട്‌ ഏളയടത്തുസ്വരൂപം, ആറ്റിങ്ങല്‍ദേശവഴി, 
കായംകുളം, പുറക്കാട്‌, തെക്കുംകൂര്‍, വടക്കുംകൂര്‍ എന്നീ 
രാജ്യങ്ങള്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവിന്റെ ഭരണത്തിലായി. 
കേരളത്തെ കിീഴടക്കാമെന്ന ഡച്ചുകാരുടെ സ്വപ്നത്തെ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ പടനീക്കം തകര്‍ത്തുകളഞ്ഞു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആക്രമണങ്ങളുടെ ഫലമായി കൊല്ലം, മാര്‍ത്ത, 
കായംകുളം, പുറക്കാട്‌ എന്നിവിടങ്ങളിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട 


ഡച്ചുസ്ഥാപനങ്ങളെല്ലാം തിരുവിതാംകൂറിനോടു 
ചേര്‍ക്കപ്പെടുകയും ഡച്ചുകാരുടെ നില ഗണനീയമാംവിധം 
ദുര്‍ബലമാവുകയും ചെയ്തു. 1748-ല്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 


തിരുവിതാംകൂറുമായി ഒരു കരാറുണ്ടാക്കി. തിരുവിതാംകൂറിലെ 
അഞ്ചുതെങ്ങിലും ഇടവായിലും വിഴിഞ്ഞത്തുമുള്ള ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വ്യാപാരശാലകള്‍ക്കു ശല്യമുണ്ടാക്കുകയില്ലെന്നും ഏതെങ്കിലും 


യൂറോപ്യന്‍ ശക്തി തിരുവിതാംകൂറിനെ 
ആക്രമിക്കുകയാണെങ്കില്‍ രാജാവിനെ 


സഹായിച്ചുകൊള്ളാമെന്നും ഈ കരാറില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 
ഉറപ്പുകൊടുത്തു. തിരുവിതാംകൂര്‍ മറ്റു രാജ്യങ്ങളുമായി 
യുദ്ധത്തിനു പുറപ്പെട്ടാല്‍ ഡച്ചുകാര്‍ നിഷ്പക്ഷത 
പാലിച്ചുകൊള്ളാമെന്നുള്ളത്‌ കരാറിലെ ഏറ്റവും ദൂരവ്യാപകമായ 
വ്യവസ്ഥയായിരുന്നു. ഇതിലെ വ്യവസ്ഥകള്‍ 1753-ലെ 
മാവേലിക്കര ഉടമ്പടിയില്‍ ഓപചാരികമായി 
സമാഹരിക്കുകയുണ്ടായി. ഈ ഉടമ്പടി ഡച്ചുകാര്‍ക്കു നേരിട്ട 
തികഞ്ഞ അപകര്‍ഷത്തെയും കേരളത്തിലെ ഒരു 
രാഷ്ട്രീയശക്തി എന്ന നിലയില്‍ അവര്‍ക്കുണ്ടായ 
തേജോഹാനിയെയും കുറിക്കുന്നു. 


സാമൂതിരിയുടെ വിജയങ്ങള്‍ 


സാമൂതിരി ചേറ്റുവായും പാപ്പിനിവട്ടവും 
തിരിച്ചുപിടിക്കാനുറച്ചുകൊണ്ട്‌ 1752-ല്‍ 
സൈനികനീക്കങ്ങളാരംഭിച്ചു. കോഴിക്കോട്ടു സൈന്യങ്ങള്‍ 
പാപ്പിനിവട്ടം ആക്രമിച്ച വെളേളാസ്‌ നമ്പ്യാരെയും 
പഴഞ്ചേരിനായരെയും സാമൂതിരിയുടെ വരുതിയില്‍ 


കൊണ്ടുവന്നു. അവര്‍ ഡച്ചുകാരില്‍നിന്ന്‌ ഏനാമക്കല്‍ 


കോട്ടയും പിടിച്ചെടുത്തു. പറവൂര്‍, തൃശൂര്‍, മുള്ളൂര്‍ക്കര 
എന്നീപ്രദേശങ്ങളും സാമൂതിരിയുടെ നിയന്ത്രണത്തിലായി. 
അദ്ദേഹം വെറും ഒന്‍പതു മാസംകൊണ്ട്‌ കൊച്ചി മുഴുവന്‍ 
കീഴടക്കിയെന്നു പറയാം. സാമൂതിരിയെ ചേറ്റുവായില്‍നിന്നു 
പിന്തിരിപ്പിക്കാനുള്ള ഡച്ചുകാരുടെ യത്നം വിജയിച്ചില്ല. 
ഇതിനിടയില്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂരും സാമൂതിരിയുടെ 
ആധിപത്യത്തിലായി. ഇപ്പോള്‍ കോഴിക്കോടിന്റെ ശക്തി 
ഉച്ചകോടിയിലെത്തുകയും ഡച്ചുകാരുടെ പദവി പരമാവധി 
ഇടിഞ്ഞുതാഴുകയും ചെയ്തു. 


മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണം 
ഈ സന്ദര്‍ഭത്തിലാണ്‌ കേരളത്തില്‍ മൈസൂറാക്രമണത്തിന്റെ 


കൊടുങ്കാറ്റടിച്ചത്‌. അതു ഡച്ചുകാരെ പിന്നെയും 
കുഴപ്പത്തിലാക്കി. ഹൈദര്‍ ആലി കോഴിക്കോടു പിടിച്ചപ്പോള്‍ 
ഡച്ചുകമ്പനിയുടെ പ്രതിനിധികള്‍ അദ്ദേഹത്തെക്കണ്ട്‌, 


മാപ്രാണത്തിന്റെയും ചേറ്റുവായുടെയും മേലുള്ള തങ്ങളുടെ 
അവകാശം സമ്മതിച്ചുകൊടുക്കണമെന്നും കൊച്ചിയിലെയും 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ 
ഉപ്രദവമുണ്ടാക്കരുതെന്നും നിവേദനം നടത്തി. കൊച്ചി- 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാക്കന്മാർ വിധേയത്വസൂചകമായി കപ്പം 
കൊടുക്കണമെന്ന്‌ ഹൈദര്‍ ആലി നിര്‍ബന്ധം പിടിക്കയാല്‍ ഈ 
നിവേദനം നിഷ്പ്രയോജനമായതേയുള്ളൂ. ഹൈദറുടെ 
സേനാനായകനായ സര്‍ദാര്‍ ഖാന്‍, ഡച്ചുകാര്‍ അവകാശം 
പുറപ്പെടുവിച്ച പ്രദേശങ്ങളിലൂടെ സൈന്യത്തെ നയിച്ച്‌, 1766-ല്‍ 
കൊച്ചീരാജ്യം ആക്രമിച്ചു. എതിര്‍പ്പിന്റെ ലേശംപോലുമില്ലാതെ 
ചേറ്റുവായും പാപ്പിനിവട്ടവും ഹൈദര്‍ക്കു കീഴടങ്ങി. 
സാമൂതിരിയുടെ വകയും ഡച്ചുകാരുടെ 
കൈവശത്തിലിരുന്നതുമായ പ്രദേശങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഇരുപതു 
വര്‍ഷത്തെ നികുതി കൊടുക്കണമെന്നുപോലും സര്‍ദാര്‍ ഖാന്‍ 
ഡച്ചുകാരോട്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. ചേറ്റുവാ തിരിച്ചുപിടിക്കാന്‍ 1788- 
ല്‍ ഡച്ചുകാര്‍ നടത്തിയ ശ്രമം ഗുരുതരമായ തോല്‍വിയില്‍ 
കലാശിച്ചു. അതേ വര്‍ഷം കൊച്ചി, കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ (കോട്ടപ്പുറം) 
എന്നിവിടങ്ങളിലെ കോട്ടകളും ആയക്കോട്ടയും (പള്ളിപ്പുറം) 
മൈസൂറിനു വില്‍ക്കണമെന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ ടിപ്പു 
ഡച്ചുകാരെ സമീപിക്കുകയുണ്ടായി. പക്ഷേ, അതിനിടയ്ക്ക്‌ 
ഡച്ചുകാര്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവുമായി ആലോചന നടത്തി 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍കോട്ടയും ആയക്കോട്ടയും തിരുവിതാംകൂറിനു 
വിറ്റു. 


ഡച്ച്‌ കൊച്ചിയുടെ പതനം 
ഈ കാല മായപ്പോഴേക്കും കൊച്ചീക്കോട്ടയും കൊല്ലത്ത്‌ 


തങ്കശ്ശേരിയും മാത്രമേ ഡച്ചുകാരുടെ 
നിയന്ത്രണത്തിലുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. നെപ്പോളിയനുമായുള്ള 
യുദ്ധത്തില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 


ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കെതിരായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ സൈന്യം 
മേജര്‍ പ്രെടിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ കോഴിക്കോട്ടു നിന്നു 
കൊച്ചിയിലേക്കു നീങ്ങി. വാന്‍സ്പാളിന്റെ കീഴിലായിരുന്ന 
കൊച്ചീക്കോട്ട 17795 ഒക്ടോബര്‍ 20-ാം തീയതി ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു 
കീഴടങ്ങാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതമായി. യൂറോപ്പിലെ യുദ്ധം 
അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചിയുള്‍പ്പെടെ കേരളത്തില്‍ 
തങ്ങള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന പ്രദേശങ്ങളെല്ലാം ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു 
വിട്ടുകൊടുത്തു. 1814-ല്‍ പാരീസില്‍വച്ചുണ്ടായ ധാരണയ്ക്കു 
ശേഷമാണ്‌ കൈമാറ്റച്ചടങ്ങു നടന്നത്‌. 


ഡച്ചുപരാജയത്തിനുള്ള കാരണങ്ങള്‍ 
ഡച്ചുകാര്‍ക്കു കേരളത്തില്‍ സ്ഥായിയായ ദേശാധിപത്യം 
ഉറപ്പിക്കാന്‍ സാധിക്കാതെ പോയതിനു കാരണങ്ങള്‍ പലതുണ്ട്‌. 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ കീഴില്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സൈനികശക്തിയില്‍ മികച്ച ഒരു 
പ്രബലരാജ്യമായുയര്‍ന്നുവന്നതാണ്‌ പ്രധാനകാരണം. 
കൊച്ചിരാജാവിനെയും ചെറുകിട നാടുവാഴികളെയും 
കരുക്കളാക്കി കാര്യം കാണുകയെന്ന ഡച്ചുനയം സ്ഥിരവിജയം 
നേടിയില്ല. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ അയല്‍രാജ്യങ്ങള്‍ 
പിടിച്ചടക്കിയത്‌ ശക്തിയുടെ സമതുലിതാവസ്ഥയെ 
തകിടംമറിക്കുകയും ഡച്ചുതാത്പര്യങ്ങളെ 


അപകടത്തിലാക്കുകയും ചെയ്തു. അവസാനം അവര്‍ക്ക്‌ 
രാഷ്ട്രീയനാട്യങ്ങളെല്ലാം കൈവെടിഞ്ഞ്‌ അരങ്ങത്തുനിന്നു 
പിന്മാറേണ്ടിവന്നു. ഫ്രഞ്ചുകാര്‍, ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തുടങ്ങിയ മറ്റു 
യൂറോപ്യന്‍ ശക്തികള്‍ക്കുണ്ടായ ഉയര്‍ച്ചയും ഡച്ചുകാരുടെ 
പദ്ധതികളെ പൊളിച്ചുകളഞ്ഞു. നെപ്പോളിയന്റെ യുദ്ധത്തില്‍ 
ഡച്ചുകാര്‍ ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്കു പിന്തുണ നല്‍കിയത്‌ അവര്‍ക്കു 
കൊച്ചിയിലുണ്ടായിരുന്ന താവളം നഷ്ടപ്പെടാന്‍ കാരണമായി. 
ഡച്ചുകാലഘട്ടത്തില്‍ കേരളീയ രാജാക്കന്മാര്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ കാലത്ത്‌ ഉണ്ടായിരുന്നതിനെക്കാള്‍ 
അധികം സൈനികശക്തി നേടിയിരുന്നു. വിദഗ്ദ്ധരായ 
യൂറോപ്യന്മാര്‍തന്നെ ഏതദ്ദേശീയ സൈസന്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
പാശ്ചാത്യരീതിയില്‍ പരിശീലനം നല്‍കുകയുണ്ടായി. 
അഡ്മിറല്‍ ഡിലനോയ്‌ ആയിരുന്നു മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ 


പടയാളികള്‍ക്കു ശിക്ഷണം നല്‍കിയതും അവരെ പുതിയമട്ടില്‍ 


ആയുധങ്ങളണിയിച്ചതും. ഡച്ചുകാര്‍ക്കെതിരായി 
യുദ്ധംചെയ്യാന്‍ പ്രാദേശിക ശക്തികള്‍ക്ക്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
കോഴിക്കോട്ടെയും അഞ്ചുതെങ്ങിലെയും 
വ്യാപാരശാലകളില്‍നിന്ന്‌ ആയുധങ്ങളും വെടിക്കോപ്പുകളും 
നല്‍കിയിരുന്നു. 1725-ല്‍ മാഹിയില്‍ താവളമുറപ്പിച്ച 


ഫ്രഞ്ചുകാരും ഇതുതന്നെ ചെയ്തു. കടലില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കും 
ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്കുമായിരുന്നു മേല്‍ക്കൈ. അതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ 
ഇവിടത്തെ രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ ആയുധങ്ങളെത്തിച്ചുകൊടുത്തതു 
തടയാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ക്കു കഴിയാതെപോയി. ഈ 
സാഹചര്യങ്ങളില്‍ അവര്‍ക്കു കേരളക്കരയില്‍ ഏറെക്കാലം 
പിടിച്ചുനില്‍ക്കാന്‍ തരമായില്ല. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ തോല്‍ 


വിയിലേക്കു നയിച്ച ഭരണപരമായ പിടിപ്പുകേടും 
സന്മാര്‍ഗ്ഗഭ്രംശവും തെറ്റായ 
ആഭ്യന്തരനയങ്ങളില്‍നിന്നുയര്‍ന്നുവന്ന ജനദ്വേഷവും 
ഡച്ചുകാരെ ബാധിച്ചിരുന്നില്ലെന്ന വസ്തുത ഇവിടെ 
വ്യക്തമാക്കിക്കൊള്ളട്ടെ. ഭരണപരമായും മറ്റുമുള്ള 


കാര്യങ്ങളില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെക്കാള്‍ ഉയര്‍ന്ന 
നിലവാരം പുലര്‍ത്തിയിരുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ 
നിയന്ത്രണത്തിനതീതമായ രാഷ്ട്രീയസംഭവവികാസങ്ങളാണ്‌ 
അവരുടെ പരാജയത്തിനിടയാക്കിയത്‌. 


ഡച്ചുകാരുടെ ഭരണഭീതി 
ഡച്ചുകാര്‍ അവരുടെ ആധിപത്യത്തിലുണ്ടായിരുന്ന 
പ്രദേശങ്ങളില്‍ നല്ലരീതിയിലായിരുന്നു ഭരണം നടത്തിയത്‌. അത്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ സഹജദോഷം കലര്‍ന്ന 
നാടുവാഴിത്തക്രമമനുസരിച്ചുള്ളതായിരുന്നില്ല. ശിക്ഷണ 
രാഹിത്യത്താലോ അഴിമതിയാലോ വികലമല്ലായിരുന്നു 
അവരുടെ ഭരണം. ഇവിടെ വന്ന ഡച്ച്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ 
സാമര്‍ത്ഥ്യവും സ്വഭാവശുദ്ധിയുമുള്ളവരായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
ഭരണം സമര്‍ത്ഥമായി നിര്‍വഹിച്ചിരുന്നു. ഇന്ത്യയുമായുള്ള 
വാണിജ്യത്തിലേര്‍പ്പെട്ടിരുന്നവരും വിവിധ താത്പര്യങ്ങളെ 
പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നവരുമായ പതിനേഴു ഡയറക്ടര്‍മാരുടെ 
സമിതിയായിരുന്നു ഡച്ചുകമ്പനിയുടെ ഭരണം നടത്തിപ്പോന്നത്‌. 
ബത്തേവിയയിലെ 'ഗവര്‍ണര്‍ ജനറല്‍ ഇന്‍ കൌണ്‍സിലി'ന്റെ 
മേല്‍നോട്ടത്തിലായിരുന്നു പനരസ്ത്യദിക്കിലെ 
ഡച്ചുപ്രദേശങ്ങള്‍. കൊച്ചി ആസ്ഥാനമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ ഒരു ചീഫ്‌ 
കമാന്‍ഡിയറും കൌണ്‍സിലുമാണ്‌ കേരളത്തിലെ അവരുടെ 
സ്ഥലങ്ങള്‍ ഭരിച്ചുവന്നത്‌. കമാന്‍ഡിയറുടെ അടുത്ത 
പദവിയിലുള്ള ഒരു ചീഫ്‌ അഡ്മിനിസ്ട്രേറ്റര്‍ കമ്പനിയുടെ 


വാണിജ്യകാര്യങ്ങള്‍ക്കു മേല്‍നോട്ടം വഹിച്ചിരുന്നു. 

കേരളത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ ഭരണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
രാഷ്ട്രീയം, സൈനികം, പൌരോഹിത്യകാര്യം എന്നിങ്ങനെ 
കൃത്യമായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. രാഷ്ട്രീയമായ 
ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍പ്പെട്ടതായിരുന്നു മറ്റു പലതിന്റേയും 
കൂട്ടത്തില്‍, വ്യാപാരതാത്പര്യങ്ങളുടെ സംരക്ഷണം. പല 
തട്ടിലുള്ള ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ സഹായത്തോടുകൂടി 
കമാന്‍ഡിയറും കൌണ്‍സിലും ചേര്‍ന്നായിരുന്നു 
രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളുടെ ഭരണം നടത്തിയത്‌. ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്കു 
ശമ്പളം കൊടുക്കുന്നതില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെപ്പോലെ ആയിരുന്നില്ല. ശമ്പളം 
കൃത്യമായിത്തന്നെ കൊടുത്തുപോന്നു. 
അവസാനഘട്ടമൊഴിച്ചാല്‍, കേരളത്തിലെ ഡച്ചുകാരുടെ 
സാമ്പത്തികനില ഭദ്രമായിരുന്നു. അവര്‍ വിശ്വാസ്യമായി 
കണക്കുകള്‍ സൂക്ഷിക്കുകയും ചെലവിനങ്ങളില്‍ പരമാവധി 
മിതവ്യയം പാലിക്കുകയും ചെയ്തു. കമാന്‍ഡിയര്‍ക്കും ചീഫ്‌ 
അഡ്മിനിസ്‌ട്രേറ്റര്‍ക്കും സ്വകാര്യവാണിജ്യം നടത്താന്‍ 
അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. 

ഡച്ചുകാരുടെ സൈന്യവിഭാഗം അവര്‍ക്കു വലിയൊരു 
ഭാരമായിരുന്നില്ല. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കാണെങ്കില്‍, 
അച്ചടക്കമില്ലാത്തവരും നേരാംവണ്ണം ശമ്പളം കിട്ടാത്തവരുമായ 
പടയാളികള്‍ അവര്‍ക്കൊരു മുതല്‍ക്കൂട്ടെന്നതിനെക്കാള്‍ 
വലിയൊരു ബാദ്ധ്യതയായിരുന്നില്ലോ. എന്നാല്‍ കാര്യക്ഷമമാം 
വിധം ഒതുക്കമുള്ളതായിരുന്നു ഡച്ച്‌ സൈന്യം. സൈനികരുടെ 
എണ്ണും സാധാരണകാലങ്ങളില്‍ 2000-ല്‍ കവിഞ്ഞിരുന്നില്ല. 
പട്ടാളക്കാരും അല്ലാത്തവരുമായ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ 
ക്ഷേമത്തില്‍ ഡച്ചുകാര്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. അവര്‍ക്കു 
നല്ലപോലെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഒരു ചികിത്സാവിഭാഗവും 
ആയുധങ്ങളുടെയും കപ്പലുകളുടെയും അറ്റകുറ്റപ്പണികള്‍ 
വിദഗ്ദ്ധമായി നിര്‍വഹി ക്കുന്ന സുശിക്ഷിതരായ ജോലിക്കാരും 
ഉണ്ടായിരുന്നു. നിഷ്പക്ഷമായ നീതി നിര്‍വഹണത്തിന്‌ എല്ലാ 


ഏര്‍പ്പാടുകളും ചെയ്തിരുന്നു ഡച്ചുകാര്‍. അവരുടെ 
സ്വാധീനത്തിലായിരുന്ന തീരദേശങ്ങളില്‍ 
കുഷ്ഠരോഗചികിത്സയ്ക്കുവേണ്ട സൌകര്യങ്ങള്‍ അവര്‍ 


ഏര്‍പ്പെടുത്തി. പള്ളിപ്പുറത്ത്‌ ഒരു കുഷ്ഠരോഗചികിത്സാലയം 
സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്തു. ജനങ്ങളോടുള്ള ഡച്ചുകാരുടെ 
സമീപനം സഹിഷ്ണുതയുടെയും വിശാലമനസ്കതയുടെയും 
അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ളതായിരുന്നു. അവരുടെ ഭരണം 
കൂട്ടക്കൊലകളാലോ മനുഷ്യത്വഹീനമായ മറ്റു 
ക്രൂരപ്രവൃത്തികളാലോ ഒരിക്കലും മലിനമായിരുന്നില്ല. 


പരമാവധി ലാഭം കിട്ടുമാറ്‌ വാണിജ്യം 


തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടുപോകുന്നതിലായിരുന്നു ഡച്ചുകാര്‍ 
പ്രധാനമായും ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. ഡച്ച്കമ്പനിക്ക്‌ വാണിജ്യ കാര്യങ്ങളില്‍ 
കയറ്റുമതിക്കും ഇറക്കുമതിക്കും വെവ്വേറെ രണ്ടു 


മണ്ഡലങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. അവര്‍ പഞ്ചസാര, ചെമ്പ്‌, തകരം, 
ഈയം, കര്‍പ്പൂരം, പട്ട്‌ മുതലായവ ഇറക്കുമതിചെയ്തു. 
കുരുമുളകായിരുന്നു കയറ്റുമതിയിലെ പ്രധാനപ്പെട്ട ഇനം. 
കുരുമുളകുവ്യാപാരത്തില്‍ കുത്തക നേടാനായിരുന്നു അവരുടെ 
എല്ലാ ശ്രമവും. കുരുമുളകു കൂടാതെ 
പരുത്തിത്തുണിച്ചരക്കുകള്‍, വിശേഷിച്ച്‌ ഇരണിയലും കോട്ടാറ്റും 
നെയ്ത വിശേഷപ്പെട്ട തുണിത്തരങ്ങള്‍ ധാരാളമായി അവര്‍ 
കയറ്റിയയച്ചു. ഏലമായിരുന്നു മറ്റൊരു കയറ്റുമതിച്ചരക്ക്‌. ഡച്ച്‌ 
കമ്പനിക്കു കയറ്റുമതിയില്‍നിന്നും ഇറക്കുമതിയില്‍നിന്നും 
കിട്ടിയിരുന്ന ആദായത്തിനു പുറമെ, അവര്‍ നേരിട്ടു 
ഭരിക്കുകയോ മറ്റുള്ളവരെ ഏ്ലിക്കുകയോ ചെയ്തിരുന്ന 
പ്രദേശങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള നികുതിയും നല്ലൊരു 
വരുമാനമായിരുന്നു. പുകയിലയുടെയും ചാരായത്തിന്റേയും 
വില്പനയും അടിമകളുടെ കയറ്റുമതിയും അവര്‍ക്കു വേറെയും 
ലാഭമുണ്ടാക്കിക്കൊടുത്തു. 


ഡച്ചുകാരുടെ മതനയം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടേതുപോലെ അന്ധമായിരുന്നില്ല 
ഡച്ചുകാരുടെ മതപരമായ നയം. പൊതുവേ അവരുടെ 
മതസമീപനം സഹിഷ്ണുതാപരവും ഉദാരവുമായിരുന്നു. പക്ഷേ, 
അവര്‍ കൊച്ചി പിടിച്ചടക്കിയതിനുശേഷം ചുരുങ്ങിയ 
കാലത്തേക്കു മതത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ ചില കടന്ന കൈകള്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കാതിരുന്നില്ല. കൊച്ചിയില്‍നിന്നും 
സമീപപ്രദേശങ്ങളില്‍നിന്നും അവര്‍ എല്ലാ 
റോമന്‍കത്തോലിക്കാപ്പുരോഹിതന്മാരെയും പുറത്താക്കി. 
കൊച്ചിയിലെ വിശിഷ്ടമായ ജസ്യൂട്ട്‌ ഗ്രന്ഥശാല തല്ലിപ്പൊളിച്ചു. 
ഡച്ചുപടയാളികളും നാവികരും 'പുകയിലയ്ക്കു തീ 
കൊളുത്താന്‍ മനോഹരമായ ആ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വലിച്ചു കീറുന്നത്‌ 
നേരിട്ടു കണ്ടതായി ടാവര്‍നിയര്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 
ജസ്യൂട്ടുകളുടെ ഗംഭീരമായ പള്ളികളില്‍ പലതും അവര്‍ 
ഇടിച്ചുനിരത്തുകയോ ആയുധപ്പുരകളായുപയോഗിക്കുകയോ 
ചെയ്തു. എന്നാല്‍ പ്രാരംഭകാലത്തുണ്ടായ ഈ മത 
അസഹിഷ്ണുതയുടെ പൊട്ടിത്തെറിക്കലിനുശേഷം അവര്‍ ആ 
മനോഭാവത്തില്‍നിന്നു പിന്മാറി. മതസഹിഷ്ണുതയുടേതായ 
ഒരു ഉദാരനയം സ്വീകരിച്ചു. പറഞ്ഞയച്ച ജസ്യൂട്ട്‌ 
പുരോഹിതന്മാരും മറ്റു യൂറോപ്യന്‍ 


കത്തോലിക്കാപ്പുരോഹിതന്മാരും മടങ്ങിവന്ന്‌ 
മതപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടാന്‍ അവര്‍ പിന്നീട്‌ അനുവദിച്ചു. 
ഏറണാകുളത്ത്‌ ചാത്തിയാത്ത്‌ എന്ന സ്ഥലത്ത്‌ ഒരു പള്ളി 
നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ അവര്‍ 1673-ല്‍ കാര്‍മ്മഘൈറ്റ്‌ 
പുരോഹിതന്മാര്‍ക്ക്‌ അനുമതി നല്‍കി. കാര്‍മ്മലൈറ്റുകള്‍ 
കേരളത്തില്‍ ആദ്യം നിര്‍മ്മിച്ച പള്ളിയാണിത്‌. അവര്‍ അതേ 
വര്‍ഷംതന്നെ, പെരിയാറിന്റെ തീരത്ത്‌ വരാപ്പുഴയില്‍ 
കൊച്ചീരാജാവു കരമൊഴിവായിക്കൊടുത്ത സ്ഥലത്ത്‌ മറ്റൊരു 
പള്ളിയും പണിയിച്ചു. അവിടെ കാര്‍മ്മലൈറ്റ്പുരോഹിതന്മാര്‍ക്ക്‌ 
ഒരു വസതിയും നിര്‍മ്മിക്കുകയുണ്ടായി. 1682-ല്‍ 
കാര്‍മ്മലൈറ്റുകാർ അവിടെ ഒരു വലിയ സെമിനാരി സ്ഥാപിച്ചു. 
ഇതാണ്‌ ആലുവായിലെ മംഗലപ്പുഴയില്‍ ഇന്നു കാണുന്ന സെന്റ്‌ 
ജോസഫ്‌സ്‌ പോണ്ടിഫിക്കല്‍ സെമിനാരിയായി വികസിച്ചത്‌. 


ഡച്ചുകാരുടെ കാലത്ത്‌ വരാപ്പുഴയുടെ പ്രാധാന്യം 
വര്‍ദ്ധിക്കുകയും അത്‌ കേരളത്തിലെങ്ങുമുള്ള 
കത്തോലിക്കരുടെ പൌനരോഹിത്യാസ്ഥാനമായി 


കണക്കാക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഇന്നത്തെ വരാപ്പുഴ 
അതിരൂപത ആ പാരമ്പര്യത്തെ നിലനിര്‍ത്തിപ്പോരുന്നു. 
ഡച്ചുകാര്‍ വൈദേശികപുരോഹിതന്മാരോട്‌ ഓദാര്യപൂര്‍വ്ൃവം 
പെരുമാറിയതു കൂടാതെ, ലത്തിന്‍കത്തോലിക്കരുള്‍പ്പെടെയുള്ള 
കേരള ക്രൈസ്തവരുടെ സംരക്ഷണം ഏറ്റെടുക്കുകയും 


ചെയ്തു. അവര്‍ക്കു വാണിജ്യകാര്യങ്ങളില്‍ ലത്തീന്‍ 
കത്തോലിക്കരുടെ സേവനം ആവശ്യമാകയാല്‍ അവരെ 
ഉയര്‍ന്ന ഉദ്യോഗങ്ങളില്‍ നിയമിക്കുകപോലുമുണ്ടായി. 


ഡച്ചുകാര്‍ സുറിയാനി ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ മതകാര്യങ്ങളില്‍ 
ഇടപെട്ടില്ലെന്നു മാത്രമല്ല, റോമിന്റെ ആധിപത്യത്തില്‍പ്പെടാതുള്ള 
സ്ഥിതി നിലനിര്‍ത്തുന്നതിന്‌ സിറിയയില്‍നിന്നു പുതിയ 
ബിഷപ്പുമാരെ കിട്ടാന്‍ സുറിയാനി ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ ചെയ്ത 


ശ്രമത്തില്‍ അവരെ സഹായിക്കുകകൂടി ചെയ്തു. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ നിഷ്ഠുരപീഡനത്തിനിരയായിരുന്ന 
ജൂതന്മാരോടും ഗൌഡസാരസ്വത ബ്രാഹ്മണരോടും 


സംരക്ഷണനയമായിരുന്നു ഡച്ചുകാര്‍ പുലര്‍ത്തിയത്‌. അവര്‍ 
എല്ലായ്പോഴും ഹൈന്ദവജനതയുടെ മതവികാരത്തെ മാനിച്ചു. 
ഡച്ചുകാര്‍ യുദ്ധത്തിലേര്‍പ്പെട്ടപ്പോഴെല്ലാം ഹിന്ദുക്കളുടെ 
ക്ഷേത്രങ്ങളെയും മതസ്ഥാപനങ്ങളെയും ആക്രമണങ്ങളില്‍ 
നിന്നൊഴിവാക്കിയിരുന്നു. 1740 സെപ്തംബറില്‍ അവര്‍ 


വടക്കുംകൂര്‍ രാജാവുമായി ചെയ്ത ഉടമ്പടിയില്‍, 
“ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും പശുക്കള്‍ക്കും ഉപ്രദവമുണ്ടാകുകയില്ല' 
എന്നതായിരുന്നു ഒരു വ്യവസ്ഥ. കേരളത്തിലെ 


ഡച്ചുഭരണത്തിന്‍കീഴില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ വിശുദ്ധീകരിച്ച 


പ്രൊട്ടസ്റ്റന്റ്‌ മതത്തിനുവേണ്ടി ഒരു പൌരോഹിത്യഘടകം 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു. പക്ഷേ, അത്‌ ഇവിടത്തെ ക്രിസ്ത്യന്‍ 
സമുദായത്തില്‍ പറയത്തക്ക സ്വാധീനമൊന്നും ചെലുത്തിയില്ല. 
ഡച്ചുകാര്‍ തങ്ങളുടെ മതത്തില്‍ ആളുകളെ ചേര്‍ക്കാന്‍ 
കാര്യമായി ശ്രമിക്കുകയുമുണ്ടായില്ല. 


ഡച്ചുകാരുമായുണ്ടായ ബന്ധത്തിന്റെ ഫലങ്ങള്‍ 
കേരളത്തിന്റെ സമ്പദ്ഘടനയ്ക്ക്‌ സുപ്രധാനമായ ചില 
സംഭാവനകള്‍ ഡച്ചുകാരില്‍നിന്നുണ്ടായി. കേരളവാണിജ്യത്തിനു 
പുനരുജ്ജീവനം സംഭവിക്കാനനുകൂലമായ സാഹചര്യങ്ങള്‍ 
അവര്‍ സൃഷ്ടിച്ചു. കേരളത്തിലെ കാര്‍ഷികസമ്പദ്ഘടന 
മെച്ചപ്പെടുത്താനുദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ട്‌ പുതിയതരം ഉല്‍പന്നങ്ങളും 
ശാസ്ത്രീയമായ കൃഷിരീതിയും ഡച്ചുകാര്‍ ഇവിടെ നടപ്പിലാക്കി. 
അവരുടെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ കേരളത്തിന്റെ തീരപ്രദേശങ്ങളില്‍ 
തെങ്ങുകള്‍ വിപുലമായി നട്ടുപിടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. തെങ്ങുകൃഷിക്കു 
പ്രോത്സാഹനം നല്‍കാന്‍ നല്ലതരം തൈകളും ശാസ്ത്രീയമായ 
കൃഷിസമ്പ്രദായങ്ങളും അവര്‍ പ്രചരിപ്പിച്ചു. വൈപ്പിലും 
വെണ്ടുരുത്തിയിലും തെങ്ങുകൃഷിയില്‍ പരീക്ഷണം നടത്തി. 
അവിടെക്കണ്ട വിജയം, ഡച്ചുമാതൃകയെ അനുകരിച്ച്‌ 
വന്‍തോതില്‍ തെങ്ങുകൃഷി നടത്താന്‍ കേരളത്തിലെ 
കൃഷിക്കാർക്ക്‌ ഉത്തേജനം നല്‍കി. തത്ഫലമായി കൂടുതല്‍ 


സ്ഥലങ്ങളില്‍ തെങ്ങുകൃഷി വ്യാപിക്കുകയും 
കേരോല്‍പന്നങ്ങള്‍ വര്‍ദ്ധിക്കുകയും ചെയ്കയാല്‍ 
കയറിന്റെയും വെളിച്ചെണ്ണയുടെയും വാണിജ്യത്തിന്‌ 
ഏറ്റമുണ്ടായി. നെല്‍ക്കൃഷിക്കും അമരിക്കൃഷിക്കും ഡച്ചുകാർ 
പ്രോത്സാഹനം നല്‍കി. സൂററ്റില്‍നിന്ന്‌ മേല്‍ത്തരം 
അമരിത്തൈകള്‍ കൊണ്ടുവന്ന്‌ എറണാകുളം, ആലങ്ങാട്‌, 
വെണ്ടുരുത്തി, വരാപ്പുഴ മുതലായ സ്ഥലങ്ങളില്‍ 


കൃഷിചെയ്യുകയും അമരിച്ചെടി കൃഷി ചെയ്യുന്നതില്‍ 
മത്സ്യത്തൊഴിലാളികള്‍ക്കു പരിശീലനം നല്‍കുകയും ചെയ്തു. 
ഉപ്പുനിര്‍മ്മാണം, ചായംമുക്കല്‍ തുടങ്ങിയ പുതിയ 
വ്യവസായങ്ങളും ഡച്ചുകാര്‍ നടപ്പാക്കി. അവരെ അനുകരിച്ച്‌ 
ഏതദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാര്‍ വന്‍തോതില്‍ ഉപ്പളങ്ങളുണ്ടാക്കി 
മികച്ച ലാഭം നേടി. ഡച്ചുകാര്‍ ചായം മുക്കുന്നതില്‍ വിദഗ്ദ്ധരായ 
ഒട്ടധികം ആളുകളെ തൂത്തുക്കുടിയില്‍നിന്നു കൊണ്ടു വന്ന്‌ 
എല്ലാ സാകര്യങ്ങളും സജ്ജീകരണങ്ങളും നല്‍കി! കേരളത്തില്‍ 
താമ സിപ്പിക്കുകയും അവരുടെ തൊഴിലില്‍ 
സ്ഥലവാസികള്‍ക്കു പരിശീലനം കൊടുപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഡച്ചുകാരുടെ കീഴില്‍ കേരളത്തിലെ സാമ്പത്തികസ്ഥിതി 
മെച്ചപ്പെട്ടതോടെ കൊച്ചി, കൊല്ലം, അഞ്ചുതെങ്ങ്‌, കൊളച്ചല്‍, 


തേങ്ങാപ്പട്ടണം മുതലായ തുറമുഖങ്ങള്‍ സജീവമായി 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. 

വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെയും സംസ്കാരത്തിന്റെയും രംഗങ്ങളില്‍ 
ഡച്ചുഭരണം കാര്യമായ സ്വാധീനമൊന്നും ചെലുത്തിയിട്ടില്ല എന്നു 
വേണം പറയാന്‍. അവര്‍ ഇവിടെ സെമിനാരികളോ 
വിദ്യാശാലകളോ സ്ഥാപിക്കുകയുണ്ടായില്ല. എന്നാല്‍ വിഷര്‍, 
ലിന്‍ഷോട്ടന്‍, ന്യൂഹോഫ്‌, ബാല്‍ഡ്േയിസ്‌ തുടങ്ങിയ 
ഡച്ചുകാരുടെ സ്മരണകളും കത്തുകളും വിവരണക്കുറിപ്പുകളും 
ഡച്ചു കാലഘട്ടത്തിലെ കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രം നിര്‍മ്മിക്കാന്‍, 
അനന്തരകാലപണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കു വിലപ്പെട്ട 
സാമഗ്രികളായിത്തീര്‍ന്നിട്ടുണ്ട്‌. ഇന്ത്യന്‍ സസ്യങ്ങളുടെ ഓഷധ 
ഗുണങ്ങളെപ്പറ്റി സവിസ്തരം പ്രതിപാദിക്കുന്ന 'ഹോര്‍ത്തുസ്‌ 
മലബാറിക്കുസ്‌” എന്ന അമുൂല്ൃഗ്രന്ഥത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണമാണ്‌ 
കേരളത്തിലെ ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ സാംസ്‌കാരികരംഗത്തുണ്ടായ 
ഏറ്റവും മഹത്തായ നേട്ടം. അഡ്മിറല്‍ വാന്‍റീഡിന്റെ 
രക്ഷാധികാരത്തിലാണ്‌ ഈ ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ രചന നടന്നത്‌. 
ഇതിന്റെ നിര്‍മ്മാണവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടവരില്‍ മാത്യൂസ്‌ എന്ന 
കാര്‍മ്മഘലൈറ്റ്‌ സന്ന്യാസിയുടെയും രംഗഭട്ട, അപ്പുഭട്ട, 
വിനായകഭട്ട്‌ എന്നീ ഗാഡസാരസ്വതബ്രാഹ്മണരുടെയും ഇട്ടി 
അച്ചുതന്‍ എന്ന ഈഴവ വൈദ്യന്റെയും പേരുകള്‍ വിശേഷ 
പരാമര്‍ശം അര്‍ഹിക്കുന്നു. അനേകം വര്‍ഷങ്ങള്‍ നീണ്ടുനിന്ന 
ആത്മാര്‍പ്പണപൂര്‍വൃകമായ പ്രയത്തത്തിന്റെ ഫലമായി 
പൂര്‍ത്തിയാക്കപ്പെട്ട ഈ വിശിഷ്ടഗ്രന്ഥം, ഭംഗിയായി വരച്ച 794 
ചിത്രങ്ങളോടുകൂടി 1678-നും 1703-നും ഇടയ്ക്ക്‌, പന്ത്രണ്ടു 
വാള്യങ്ങളായി ആംസ്റ്റര്‍ഡാമില്‍നിന്ന്‌ പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. ഈ 
ഗ്രന്ഥത്തെക്കുറിച്ച്‌ വൈറ്റ്ഹാസ്‌ ഇങ്ങനെ പറയുന്നു: “ഇത്രമേല്‍ 
ശ്രദ്ധചെലുത്തി രചിക്കപ്പെട്ട ഈവിധമൊരു ഗ്രന്ഥത്തിനുവേണ്ടി, 
പ്രസിദ്ധീകരണത്തിനുമുന്‍പ്‌ എത്രയോ ധനം 
ചെലവായിട്ടുണ്ടാവണം; ഇതിന്റെ രചയിതാക്കള്‍ക്കും ഇതു 
രചിക്കപ്പെട്ട നാട്ടിനും ഈ ഗ്രന്ഥം യശോഭൂഷണം 
അണിയിച്ചുകൊടുക്കുന്നു.' 


അധ്യായം പതിനെട്ട്‌ 


പതിനാറും പതിനേഴും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ 
കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രിയഘടനയും 
സാമൂഹികജീവിതവും 


വ്‌ തിനാറും പതിനേഴും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ കേരളത്തിന്റെ 


രാഷ്ട്രിയഘടനയുടെയും സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെയും 
പൊതുസ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു സമാവലോകനം 
അക്കാലത്തെ ചരിത്രത്തെപ്പറ്റി നേരാംവണ്ണം ഒരു 


ധാരണയുണ്ടാകാന്‍ അത്യയന്താപേക്ഷിതമാണ്‌. ബര്‍ബോസ, 
കാന്റര്‍വിഷര്‍ തുടങ്ങിയ വിദേശസന്ദര്‍ശകരുടെ വിവരണങ്ങളും 
ശൈഖ്‌ സൈനുദ്ദീന്റെ തുഹ്ഫത്തുല്‍ മുജാഹിദീന്‍' പോലുള്ള 
കേരളീയകൃതികളും വടക്കന്‍പാട്ടുകളും അന്നത്തെ 
സാമൂഹികമായ ആചാരങ്ങളിലേക്കും സംവിധാനങ്ങളിലേക്കും 
ഒന്നു പാളിനോക്കാന്‍ നമുക്കു സാകര്യം നല്‍കുന്നു. 


രാഷ്ട്രിയഘടന 
നാടുവാഴിത്തത്തിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു അന്നത്തെ 
കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവുമായ ഘടന. 
അക്കാലത്ത്‌ ഇവിടെ സംഘടിതമായ ഒരു കേന്ദ്രഭരണം 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെന്നും നാടുവാഴികള്‍ രരിച്ചുപോന്ന ഒട്ടേറെ 
നാടുകളായി രാജ്യം വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നെന്നും നേരത്തേ 


വ്യക്തമാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. നാടുവാഴിയുടെ അധികാരത്തിന്‌ 
വൈപുല്യവും ബാഹുല്യവും ഉണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും തറക്കൂട്ടങ്ങള്‍ 
എന്ന പ്രാദേശികസമിതികള്‍ ആ അധികാരത്തെ 
പരിമിതപ്പെടുത്തിയിരുന്നു. നായന്മാരുടെ 
ദേശീയഘടകമായിരുന്നു തറ. പനരകാര്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി 
സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന തറക്കൂട്ടങ്ങളുടെ ഭരണം നായര്‍ 
പ്രതിനിധികളാണ്‌ നിര്‍വഹിച്ചിരുന്നത്‌. സാമുദായിക 


ജീവിതത്തില്‍ തറക്കൂട്ടത്തിനുണ്ടായിരുന്ന സവിശേഷപ്രാധാന്യം 
പരിഗണിക്കുമ്പോള്‍, നാടുവാഴിത്ത പ്രഭുത്വത്തിന്റെ 


തലവനായിരുന്ന നാടുവാഴിയുടെ അധികാരം തുലോം 
ചുരുങ്ങിയതായിരുന്നെന്നു കാണാം. ആ നിലയില്‍ നാടുവാഴിക്ക്‌ 
സേച്ഛാധികാരിയായി പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നില്ല. 
നാടുവാഴിക്ക്‌ വരുമാനമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ പലതുണ്ടായിരുന്നു. 
ഇറക്കുമതിയിലും കയറ്റുമതിയിലും ചരക്കുകള്‍ നാട്ടില്‍ത്തന്നെ 


ഒരിടത്തുനിന്നു മറ്റൊരിടത്തേക്കു 
കയറ്റിക്കൊണ്ടുപോകുന്നതിലും ചുമത്തിയിരുന്ന 


ചുങ്കമായിരുന്നു പ്രധാനമായ വരവിനം. കുടുംബത്തിലെ 
കാരണവര്‍ മരിച്ചാല്‍, അടുത്ത അവകാശി കുടുംബവക 
സ്വത്തിന്റെ ഭരണമേല്‍ക്കുമ്പോള്‍ നാടുവാഴിക്ക്‌ പുരുഷാന്തരം 
എന്ന നികുതി കൊടുക്കണമായിരുന്നു. ഏതു വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെട്ട 
കൃഷിക്കാരുടെമേലും ഭൂനികുതി ചുമത്തിയിരുന്നില്ലെന്ന്‌ 
സൈനുദ്ദീന്റെ ഗ്രന്ഥത്തില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. നേരേമറിച്ച്‌, 
എല്ലാ കച്ചവടക്കാരില്‍നിന്നും വ്യാപാരികളില്‍നിന്നും 
ജാതിമതഭേദമെന്േ ആദായത്തിന്റെ പത്തിലൊന്ന്‌ 
നികുതിയായി ഈടാക്കിയിരുന്നു. അനാഥമായ 
അയല്‍ദേശങ്ങള്‍ സ്വന്തമാക്കാന്‍ അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. 
നാടുവാഴിക്ക്‌. കുറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രജകളില്‍നിന്നു പലതരം പിഴകള്‍ 
ഈടാക്കിയിരുന്നു. അങ്കംവെട്ടാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നവര്‍ നാട്ടു 
കിഴി' കൊടുത്തിട്ടുവേണമായിരുന്നു ആ വിവരം നാടുവാഴിയെ 
അറിയിച്ച്‌ അനുവാദം വാങ്ങേണ്ടത്‌. അങ്കത്തിനുള്ള എല്ലാ 


സജ്ജീകരണങ്ങളും നാടു വാഴി ചെയ്തുകൊള്ളും. 
അനന്തരാവകാശികളില്ലാതെ (അറ്റാലടക്കം) മരിക്കുന്ന 


മാടമ്പിമാരുടെ സമ്പത്ത്‌ നാടുവാഴിയുടെ ഖജനാവിലായിരുന്നു 
ചെന്നെത്തുക. ഏതു മാടമ്പിയും ദത്തെടുക്കണമെങ്കില്‍ 
ദത്തകാഴ്ച'യെന്ന പേരില്‍ നിശ്ചിതമായ ഒരു തുക നല്‍കി 
കാലേക്കൂട്ടി നാടുവാഴിയുടെ അനുവാദം വാങ്ങണമായിരുന്നു. 
രക്ഷാഭോഗം, ചങ്ങാതം മുതലായ പ്രതിഫലത്തിന്മേലായിരുന്നു 
അഭയംപ്രാപിച്ചവര്‍ക്കും അന്യദേശക്കാര്‍ക്കും നാടുവാഴി 
സംരക്ഷണം നല്‍കിയിരുന്നത്‌. വിവാഹം, മരണം, പുതിയ 
കൊട്ടാരങ്ങളില്‍ താമസം തുടങ്ങുക മുതലായ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ 
നാടുവാഴിക്ക്‌ പ്രജകള്‍ കാഴ്ച വയ്ക്കണമെന്നുണ്ടായിരുന്നു. 
തീരത്തുവന്നുപെടുന്ന കപ്പലുകള്‍ കൊള്ളയടിക്കുന്നതും 
നാടുവാഴിക്ക്‌ ആദായമാര്‍ഗ്ഗമായിരുന്നതായി കാണാം. 
രാജ്യത്തുള്ള വനങ്ങളില്‍നിന്നു പിടിക്കുന്ന മൃഗങ്ങളുടെമേലും 
നാടുവാഴിക്കായിരുന്നു അവകാശം. സന്മാര്‍ഗ്ഗഭ്രംശത്തിനു 
ശിക്ഷിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീകളെ വിറ്റു കിട്ടുന്ന പണവും നാടുവാഴിക്ക്‌ 
അവകാശപ്പെട്ടതായിരുന്നു. ഇതിന്‌ 'പുലയാട്ടുപെണ്ണ്‌ എന്നു 
പറയും. 


കളരി 
നാടുവാഴിക്കായിരുന്നു ചടങ്ങിന്‌ രാജ്യാധിപത്യമെങ്കിലും 
നായര്‍മാടമ്പിമാരുടെ കൈയിലായിരുന്നു യഥാര്‍ത്ഥാധികാരം. 
നേരത്തെ സൂചിപ്പിച്ചതു പോലെ, യുദ്ധാവസരങ്ങളില്‍ 
മാടമ്പിമാര്‍ നാടുവാഴിക്കു സൈന്യസഹായം ചെയ്യണമായിരുന്നു. 
അതിനുവേണ്ടി അവര്‍ സ്വകാര്യസൈന്യങ്ങളെ സൂക്ഷിക്കുകയും 


ചെയ്തിരുന്നു. അക്കാലത്തെ പ്രധാനമായ ഒരു 
സൈനികസ്ഥാപനമായിരുന്നു യുവാക്കള്‍ക്ക്‌ 
ആയുധപരിശീലനം നല്‍കിപ്പോന്ന കളരി. പരമ്പരയാ 


സൈനികവ്യത്തി സ്വീകരിച്ചിരുന്ന ഒരു വര്‍ഗ്ഗമായിരുന്നു 
നായന്മാര്‍. സൈനികപാരമ്പര്യമുള്ള മറ്റൊരു വര്‍ഗ്ഗമായിരുന്നു 
തീയന്മാര്‍ അഥവാ ഈഴവര്‍. വടക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ 
ആരോമല്‍ച്ചേകവരെക്കുറിച്ചുള്ള വീരാപദാനങ്ങള്‍ ഇതിനു 
തെളിവാണ്‌. കളരിയും കളരിപ്പയറ്റുമാണ്‌ വടക്കന്‍പാട്ടുകളുടെ 
പശ്ചാത്തലംതന്നെ. കളരികളില്‍ യുവാക്കള്‍ക്ക്‌ സ്ത്രീപുരുഷ 
വ്യത്യാസമില്ലാതെ കുട്ടിക്കാലംമുതല്‍ക്കേ ആയുധപരിശീലനം 
നല്‍കിപ്പോന്നു. വടക്കന്‍പാട്ടിലെ ഉണ്ണിയാര്‍ച്ചയും 
കൊടുമലകുങ്കിയും വടക്കേമലബാറിലെ സമരധീരകളായ രണ്ടു 
മദ്ധ്യകാലവീരനായികമാരാണ്‌. 


അങ്കം 
ജനങ്ങളുടെ സമരവീര്യം നിലനിര്‍ത്താനും ഉത്തേജിപ്പിക്കാനും 
പലതരം ഏര്‍പ്പാടുകളുണ്ടായിരുന്നു. അങ്കമെന്നറിയപ്പെടുന്ന 
ദൃന്പ്സമരം ഇക്കൂട്ടത്തില്‍ പ്രത്യേകം സ്മരണീയമാണ്‌. രണ്ടു 
കക്ഷികള്‍ തമ്മിലുള്ള അഭിപ്രായവ്യത്യാസം തറക്കൂട്ടത്തിനോ 


നാട്ടുക്കൂട്ടത്തിനോ തൃപ്തികരമായി പരിഹരിക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞില്ലെങ്കില്‍ ആ കക്ഷികള്‍ അങ്കംവെട്ടി കാര്യം 
തീരുമാനിക്കുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. അങ്കത്തില്‍ 
പങ്കെടുക്കുന്നവര്‍ ആയുധപ്രയോഗത്തില്‍ വൈദഗ്ദ്ധ്യം 


സുനിശ്ചിതമാക്കാന്‍ പന്ത്രണ്ടു വര്‍ഷത്തെ ഒരുക്കവും 
പരിശീലനവും നേടിയിരുന്നത്രേ. കക്ഷികള്‍തന്നെ നേരിട്ട്‌ 
അങ്കംവെട്ടണമെന്നു നിര്‍ബന്ധമുണ്ടായിരുന്നില്ല. അവര്‍ 
പ്രതിഫലത്തിന്മേല്‍ നിയോഗിക്കുന്ന പോരാളികള്‍ 
അങ്കംവെട്ടിയാലും മതിയായിരുന്നു. അങ്കത്തില്‍ പങ്കെടുക്കാന്‍ 
അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കപ്പെടുക വലിയ ബഹുമതിയായിട്ടാണ്‌ പടയാളികള്‍ 
കണക്കാക്കിയിരുന്നത്‌. അങ്കത്തെക്കുറിച്ച്‌ നേരത്തെ 
നാടുവാഴിയെ അറിയിച്ച്‌ നാട്ടുകിഴി കൊടുക്കണം. അദ്ദേഹം 
അങ്കത്തിനുള്ള ഒരുക്കങ്ങളെല്ലാം ചെയ്യും. അങ്കംവെട്ടി 
മരിക്കുന്നവരുടെ ബന്ധുക്കള്‍ക്കു നഷ്ടപരിഹാരം 


കൊടുക്കുമായിരുന്നു. അങ്കത്തില്‍ ചതിപ്രയോഗം 
അനുവദിക്കപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. അങ്കപ്പോരാളികള്‍ ഉയര്‍ന്ന 
ധാര്‍മ്മികനിലവാരം പുലര്‍ത്തണമായിരുന്നു. 


പൊയ്ത്ത്‌ 

അങ്കത്തില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായ മറ്റൊരേര്‍പ്പാടായിരുന്നു 
പൊയ്ത്ത്‌. രണ്ടു വ്യക്തികളോ ദേശങ്ങളോ തമ്മിലുള്ള 
സ്വകാര്യസമരമായിരുന്നു അത്‌. പൊയ്ത്തിനെക്കുറിച്ച്‌ 
പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കും നാടുവാഴിക്കും അറിവു നല്‍കണമെന്നതു 
നിര്‍ബന്ധമായിരുന്നില്ല. തച്ചോളി ഒതേനനും കതിരൂര്‍ 
കുരുക്കളും തമ്മില്‍ നടന്ന പൊയ്ത്ത്‌ സുപ്രസിദ്ധമാണ്‌. ഇതില്‍ 
ഒതേനന്‍ വധിക്കപ്പെട്ടു. സാമ്പ്രദായികമായ വൈരം 
പൊയ്ത്തില്‍ അവസാനിക്കുക പതിവായിരുന്നു. 


കുടിപ്പക 
അക്കാലത്തെ മറ്റൊരു സവിശേഷതയായിരുന്നു കുടിപ്പക. 
ഒരാള്‍ മറ്റൊരാളെ വധിക്കുകയോ ഉപദ്രവിക്കുകയോ 
ചെയ്താല്‍, മര്‍ദ്ദനത്തിനിരയായ ആളുകളുടെ കുടുംബക്കാർ 
ആ കടുംകൈ ചെയ്തവന്റെ കുടുംബത്തോട്‌ ശാശ്വതമായ 
വൈരം പുലര്‍ത്തിപ്പോന്നു. ആദ്യത്തെ അവസരം ഉപയോഗിച്ച്‌ 
അവര്‍ പ്രതികാരം ചെയ്യും. “കണ്ണിനു കണ്ണ്‌, പല്ലിനു പല്ല്‌ 
എന്നായിരുന്നു ഇക്കാര്യത്തില്‍ അന്നത്തെ നീതിവാക്യം. 
കുടിപ്പകകൊണ്ട്‌ എതിരാളിയുടെ വംശത്തിലെ ആണ്‍കുട്ടികളെ 
നിശ്ശേഷം അരിഞ്ഞുകൊന്നതിന്റെ കഥകള്‍ 
വടക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ എത്രവേണമെങ്കിലുമുണ്ട്‌. നാടുവാഴി, 
കുടിപ്പകയാല്‍ കൊല്ലപ്പെട്ടവന്റെ ശവം കൊലയാളിയുടെ വീട്ടില്‍ 
കൊണ്ടുചെല്ലുകയും ശവവും വീടും ഒന്നിച്ചു ദഹിപ്പിക്കയും 


ചെയ്യുക കുടിപ്പകയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ഒരു 
പ്രത്യേകാചാരമായിരുന്നു. 

സത്യപരീക്ഷ 
അന്നത്തെ കേരളത്തില്‍ ക്രമീകൃതമായ 


നീതിപാലനസമ്പ്രദായമോ, രേഖാമൂലമായ നിയമസംഹിതയോ 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. നാട്ടുമര്യാദകളായിരുന്നു വ്യക്തികള്‍ തമ്മിലുള്ള 
ബന്ധത്തെ നിയന്ത്രിച്ചുപോന്നത്‌. നാടുവാഴി 
കീഴ്ലാവണക്കാരുമായാലോചിച്ച്‌ പരാതികളില്‍ തീര്‍പ്പു 
കല്ലിച്ചിരുന്നു. സങ്കീര്‍ണ്ണമായ പ്രശ്‌നങ്ങളില്‍ ബ്രാഹ്മണരുടെ 
ഉപദേശം തേടുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങള്‍ 
പറഞ്ഞുതീര്‍ക്കുന്നതില്‍ തറക്കൂട്ടങ്ങള്‍ നല്ല പങ്കു വഹിച്ചു. 


ഏതായാലും എല്ലാവര്‍ക്കും ഒരുപോലെയായിരുന്നില്ല നിയമം. 
ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും വലിയ കുറ്റങ്ങള്‍ക്കുപോലും 
ജാതിദ്രഷ്ടായിരുന്നു അങ്ങേയറ്റത്തെ ശിക്ഷ. ആ 
ശിക്ഷതന്നെയും വിധിക്കാന്‍ ആഴ്യാഞ്ചേരിതമ്പ്രാക്കള്‍ക്കു 
മാത്രമേ അധികാരം ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു. ഒരു നായര്‍ തന്നെക്കാള്‍ 
ജാതിയില്‍ താണ ഒരുവനെ കൊന്നാല്‍ പിഴ മാത്രമായിരുന്നു 
അയാള്‍ക്കും ശിക്ഷ. 

ഏതു തരത്തില്‍പ്പെട്ട കുറ്റത്തിനും സത്യപരീക്ഷ അന്നു 
സാധാരണമായിരുന്നു. ജലപരീക്ഷ, അഗ്നിപരീക്ഷ, വിഷപരീക്ഷ, 
തൂക്കുപരീക്ഷ എന്നിങ്ങനെ പല രീതിയിലായിരുന്നു 
സത്യപരീക്ഷകള്‍. അഗ്നിപരീക്ഷയില്‍ കുറ്റവാളിയെന്നു 
സംശയിക്കപ്പെടുന്ന ആളിനോട്‌ തിളച്ച എണ്ണയില്‍ കൈമുക്കി 
അതിലിട്ടിരിക്കുന്ന നാണയമെടുക്കാന്‍ പറയും. കുറേക്കഴിഞ്ഞ്‌ 
കൈ എങ്ങനെയിരിക്കുന്നു എന്നതിനെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ അയാള്‍ 
കുറ്റവാളിയാണോ അല്ലയോ എന്നു നിശ്ചയിക്കുക. 
പാമ്പുകളെക്കൊണ്ടു നടത്തിയിരുന്ന സത്യ പരീക്ഷകളെക്കുറിച്ച്‌ 
വിഷര്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം പറയുന്നു. “ഒരാള്‍ കുറ്റം 
ഏറ്റില്ലെങ്കില്‍ അവര്‍ വിഷമുള്ളതും ദിവ്യമെന്നു 
വിശ്വസിക്കുന്നതുമായ ഒരു പാമ്പിനെ പട്ടില്‍ പൊതിഞ്ഞു 
കൊണ്ടുവരും. എന്നിട്ട്‌ ദേവനാമോച്ചാരണങ്ങളോടെ കുറ്റവാളി 
പട്ടില്‍ ക്ൈവച്ചിട്ട്‌ പാമ്പിനെ എടുത്തുയര്‍ത്തണം. പാമ്പു 


കടിക്കുകയാണെങ്കില്‍ അയാള്‍ കുറ്റവാളിയാണെന്നു 
തീരുമാനിക്കും. സത്യപരീക്ഷയുടെ തരം നിശ്ചയിക്കുന്നത്‌ 
കുറ്റക്കാരന്റെ ജാതിനോക്കിയായിരുന്നു. തൂക്കുപരീക്ഷ 


ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കും അഗ്നിപരീക്ഷ ക്ഷത്രിയര്‍ക്കും ജലപരീക്ഷ 
വൈശ്യര്‍ക്കും വിഷപരീക്ഷ ശൂദ്രര്‍ക്കും എന്നായിരുന്നു പ്രമാണം. 

തിരുവളയനാട്‌, ചെങ്ങന്നൂര്‍, ഏറ്റുമാനൂര്‍, ശുചീന്ദ്രം തുടങ്ങി 
കേരളത്തിലെ പല ക്ഷേത്രങ്ങളിലും ഇത്തരം സത്യപരീക്ഷകള്‍ 
നിലവിലുണ്ടായിരുന്നു. വേണാട്‌ തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
ആധിപത്യമുറപ്പിച്ചപ്പോള്‍ ശുചീന്ദ്രത്തു കുടിയേറിപ്പാർത്ത 
നമ്പൂതിരി്രാഹ്മണരാണ്‌ ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രത്തില്‍ കൈമുക്ക്‌ 
(തിളയ്ക്കുന്ന നെയ്യില്‍ കൈമുക്കുക) ഏര്‍പ്പെടുത്തിയത്‌. 13-ാം 
ശതകത്തിലോ അല്പംകൂടി കഴിഞ്ഞോ ആണ്‌ ശുചീന്ദ്രം 
ക്ഷേത്രത്തില്‍ കൈമുക്ക്‌ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതെന്ന്‌ 
ലക്ഷ്മീദാസന്റെ 'ശുകസന്ദേശ'ത്തില്‍ അതിനെക്കുറിച്ചുള്ള 
പരാമര്‍ശംകൊണ്ടും മറ്റു പ്ല തെളിവുകള്‍കൊണ്ടും 


മനസ്സിലാക്കാം ൽ ൽ ശുചീന്ദ്രത്തെ കൈമുക്ക്‌ 
നമ്പൂതിരിസമുദായത്തിന്റെ സത്യപരീക്ഷയായിരുന്നു. ഈ 
പരീക്ഷകളിലധികവും നടന്നത്‌, നമ്പൂതിരിസ്ത്രീകളുടെ 


സദാചാരലംഘനത്തെ സംബന്ധിച്ചായിരുന്നു എന്ന്‌ ശുചീന്ദ്രം 


ക്ഷേത്രത്തിലെ രേഖകള്‍കൊണ്ടു കാണുന്നു. മിക്കവാറും 
സ്മാര്‍ത്തവിചാരത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയായിരുന്നു ഇത്‌. പോല്ലന 
ഭട്ടതിരി ആയിരുന്നു ശുചീന്ദ്രം കൈമുക്കിന്റെ വിധികര്‍ത്താവ്‌. 
ശുചീന്ദ്രം കൈമുക്ക്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കുവേണ്ടി 
മാത്രമായിരുന്നെങ്കിലും കേരളത്തിന്റെ പല ഭാഗത്തും മറ്റു 
ഹിന്ദുക്കള്‍ മാത്രമല്ല, ക്രിസ്ത്യാനികള്‍, മുസ്ലിങ്ങള്‍, ജൂതന്മാര്‍ 
തുടങ്ങിയ അഹിന്ദുക്കളും ചിലപ്പോള്‍ ഈ സത്യപരീക്ഷയ്ക്കു 
വിധേയരാക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. 

വളരെ കഠിനമായിരുന്നു കുറ്റവാളികള്‍ക്കു നല്‍കിയിരുന്ന 
ശിക്ഷകള്‍. മരണശിക്ഷയ്ക്കു വിധിക്കപ്പെട്ടവന്റെ ശരീരം 
രണ്ടായി വെട്ടിമുറിച്ചു കഴുവിലേറ്റുമായിരുന്നു. കൊല്ലാന്‍ വിധിച്ച 
മുസ്ലിങ്ങളുടെ ശവശരീരം മതാചാരപ്രകാരം സംസ്കരിക്കാന്‍ 
ബന്ധുക്കള്‍ക്കു വിട്ടുകൊടുക്കുമായിരുന്നെന്നും 
മുസ്ലിങ്ങളല്ലാത്തവരുടെ ശവങ്ങള്‍ നായ്ക്കും നരിക്കും 
ഇരയാവുകയായിരുന്നു പതിവെന്നും ശൈഖ്‌ സൈനുദ്ദീന്‍ 
പറയുന്നുണ്ട്‌. കടം വാങ്ങിയാല്‍ തിരിച്ചു കൊടുക്കാത്തവര്‍ക്ക്‌ 
ഒരു പ്രത്യേകതരം ശിക്ഷ നല്‍കിയിരുന്നു. കടം വീട്ടാത്തവന്റെ 
ചുറ്റും പച്ചച്ചില്ലകൊണ്ട്‌ ഒരു വൃത്തം വരച്ചിട്ട്‌, ഉത്തമര്‍ണ്ണുനോടുള്ള 
ബാദ്ധ്യത തീര്‍ക്കാതെ ആ വട്ടവര കടന്നുപോകാന്‍ പാടില്ലെന്നു 
പറയും. ഇഷ്ടദേവതയുടെ പേരുച്ചരിച്ചുകൊണ്ടായിരിക്കും 
ഇങ്ങനെ ചെയ്യുന്നത്‌. ഈ ആചാരത്തിന്‌ 
'വളയ്ക്കല്‍ എന്നായിരുന്നു പേര്‌. 


ദായക്രമാ 
അക്കാലത്തെ സാമൂഹികാചാരങ്ങളില്‍ മരുമക്കത്തായവും 
ബഹുഭര്‍ത്തൃത്വവും പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. മരുമക്കത്തായം 
നായന്മാരുടെയും ഒരു വിഭാഗം മുസ്ലിങ്ങളുടെയും ഇടയിലാണ്‌ 
പ്രധാനമായും പ്രചരിച്ചിരുന്നതെന്നും ബ്രാഹ്മണര്‍, കമ്മാളര്‍, 
തീയർ, മുക്കുവര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ മക്കത്തായക്കാരായിരുന്നെന്നും 
സൈനുദ്ദീന്‍ അന്നത്തെ മലബാറിലെ സ്ഥിതി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 
രാവരി നായന്മാര്‍ അഥവാ വ്യാവരിനായന്മാര്‍ 
മക്കത്തായക്കാരായിരുന്നെന്ന്‌ ബര്‍ബോസയുടെ 
വിവരണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അറിയാം. വടക്കേ മലബാറിലെ തീയർ 
രാവരികളെപ്പോലെ 16-ാം ശതകത്തിനുശേഷം മാത്രമാണ്‌ 
മരുമക്കത്തായം സ്വീകരിച്ചതെന്നു തോന്നുന്നു. കണ്ണൂരും 
പരിസരങ്ങളിലുമുള്ള മുസ്ലിങ്ങള്‍ മരുമക്കത്തായക്കാരാണെന്ന്‌ 
സൈനുദ്ദീന്‍ എടുത്തുപറയുന്നുണ്ട്‌. ഇസ്ലാം 
മതത്തിനെതിരാണെങ്കിലും അവര്‍ അതു 
തുടര്‍ന്നുപോരുന്നതായും അദ്ദേഹം ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. 
മരുമക്കത്തായത്തിന്റെ പ്രചുരപ്രചാരവും തറവാട്ടില്‍ 


കാരണവര്‍ക്കുള്ള എതിരില്ലാത്ത പദവിയും വടക്കന്‍ 
പാട്ടുകളില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാം. ഏതു കാര്യവും 
കാരണവരുമായി ആലോചിച്ചിട്ടു മാത്രമേ ചെയ്യാമായിരുന്നുള്ളൂ. 
എങ്കിലും അദ്ദേഹത്തിന്റേതായിരുന്നു അവസാനത്തെ 
തീരുമാനം. കാരണവരോടു കാട്ടുന്ന ഏതു മര്യാദകേടിനും 
പകരംവീട്ടാന്‍ ബദ്ധപ്രതിജ്ഞരായിരുന്നു ഭാഗിനേയര്‍. 
ആരോമലുണ്ണി തന്റെ മാതുലനെ ചതിച്ചുകൊന്ന ചന്തുവിനോട്‌ 
ഇരുപതു വര്‍ഷത്തിനുശേഷം പകരംവീട്ടുന്നു. 


സമുദായത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന സ്ഥാനം 
അക്കാലത്തെ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ സമുദായത്തില്‍ നല്ല 
സ്വാതന്ത്ര്യമുണ്ടായിരുന്നു. നമ്പൂതിരി സ്ത്രീകളൊഴിച്ച്‌ മറ്റാരും 
മറക്കുട പിടിച്ചിരുന്നില്ല. ക്രിസ്ത്യന്‍ വനിതകള്‍  മുട്ടാക്കും 
മുസ്ലിംസ്ത്രീകള്‍ തട്ടവും ധരിച്ചിരുന്നതായി കാണുന്നുണ്ട്‌. 


വിശിഷ്ടവസ്ത്രങ്ങളും ആകര്‍ഷകമായ 
ആഭരണങ്ങളുമണിഞ്ഞ്‌ നായര്‍സ്ത്രീകള്‍ 


ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുമൊത്ത്‌ പൊതുസ്ഥലങ്ങളില്‍ കൂട്ടംകൂട്ടമായി 
ഒത്തുചേരാറുണ്ടായിരുന്നു. അവര്‍ ഒരേ സമയം ഒന്നിലധികം 
ഭര്‍ത്താക്കന്മാരെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌ സാമൂഹികമായ ഒരു 
പോരായ്മയായി കരുതിയിരുന്നില്ല. ഉത്തരകേരളത്തിലെ 
നായര്‍സ്ത്രീകള്‍, തമ്മില്‍ സഹോദരബന്ധമില്ലാത്ത 
പുരുഷന്മാരെ ഇങ്ങനെ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരാക്കിയിരുന്നു. എന്നാല്‍ 
ജ്യേഷ്ഠാനുജന്മാരെമാത്രം ഭര്‍ത്താക്കന്മാരാക്കുന്ന 
പാണ്ഡവാചാരമാണ്‌ തെക്കന്‍ കേരളത്തിലെ 
നായര്‍സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയില്‍ സാധാരണമായിരുന്നത്‌. ഈ 
ആചാരം 20-ാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തിലും നിലനിന്നു. 
ബഹുഭര്‍ത്തൃത്വത്തിന്‌ പണ്ഡിതന്മാര്‍ പല കാരണങ്ങളും 
പറയുന്നുണ്ട്‌. സൈനുദ്ദീന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ കുടുംബസ്വത്ത്‌ 
വിട്ടുപോകാതിരിക്കാനാണ്‌ ഈ സമ്പ്രദായം സ്വീകരിച്ചുപോന്നത്‌. 


ജാതികളും സമുദായങ്ങളും 
ജാതിസമ്പ്രദായത്തെ അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയായിരുന്നു 
അന്നത്തെ ഹിന്ദു സമുദായത്തിന്റെ സംവിധാനം. 
സമുദായത്തിന്റെ ഏറ്റവും മുകള്‍ത്തട്ടില്‍ ബ്രാഹ്മണരായിരുന്നു. 
അവരില്‍ത്തന്നെ നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കായിരുന്നു ഉന്നത സ്ഥാനം. 


നമ്പൂതിരികുടുംബങ്ങളില്‍ മൂത്ത മകന്‍ മാത്രമേ 
സ്വസമുദായത്തില്‍നിന്നു വേളികഴിച്ചിരുന്നുള്ളൂ. മറ്റുള്ളവര്‍ 
ക്ഷത്രിയര്‍, നായര്‍, അമ്പലവാസികള്‍ മുതലായ 


സമുദായങ്ങളിലെ സ്ത്രീകളുമായി 


സംബന്ധത്തിലേര്‍പ്പെടുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. തുളുബ്രാഹ്മണര്‍, 
സാരസ്വതപ്രാഹ്മണര്‍ തുടങ്ങി വെളിയില്‍നിന്നു വന്ന 
ബ്രാഹ്മണരുമുണ്ടായിരുന്നു. 

ഹിന്ദുക്കളിലെ പ്രബലജാതികളായിരുന്നു നായന്മാരും 
തീയന്മാരും. ഇവരില്‍ പടയാളിവര്‍ഗ്ഗമായ നായന്മാരായിരുന്നു 
ജനസംഖ്യയിലും സ്വാധീനശക്തിയിലും മുന്നിട്ടുനിന്നിരുന്നതെന്ന്‌ 
സൈനുദ്ദീന്‍ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. വാളുമേന്തി നടക്കുക 
നായന്മാര്‍ക്കൊരു പതിവായിരുന്നു അന്ന്‌. യുദ്ധമായിരുന്നു 
അവരുടെ മുഖ്യമായ തൊഴിലെങ്കിലും ചിലര്‍ നാടുവാഴികളുടെ 


കണക്കെഴുത്തുകാരായോ ഗുമസ്തന്മാരായോ 
ജോലിനോക്കിയിരുന്നു. അന്തസ്സിനും മാന്യതയ്ക്കും 
ചേര്‍ന്നതല്ലെന്ന കാരണത്താല്‍ വാണിജ്യത്തിലും 


കച്ചവടത്തിലും ശരീരാദ്ധ്യാനമാവശ്യമുള്ള മറ്റു തൊഴിലുകളിലും 
നായന്മാര്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നില്ല. തൃപ്തികരമായിരുന്നില്ല അവരുടെ 


സാമ്പത്തികനില. ഓടുമേയാനുള്ള അവകാശം 
നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ ഓലമേഞ്ഞതായിരുന്നു 
നായന്മാരുടെ വീടുകള്‍. നിശ്ചയദാര്‍ഷ്യയത്തിനും 
വിശ്വസ്തതയ്ക്കും പേരു കേട്ടവരായിരുന്നു അവര്‍. 


നായന്മാരുടെ ചങ്ങാതങ്ങളെ (ചാവേറുകളെ) ജീവന്‍ വെടിഞ്ഞും 
ആളും അര്‍ത്ഥവും കാത്തുസൂക്ഷിക്കാന്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. സാധാരണ യുദ്ധത്തിലോ അങ്കത്തിലോ 
അല്ലാതെ ഒരു ചങ്ങാതമോ നായരോ കൊല്ലപ്പെട്ടാല്‍ 
കൊല്ലപ്പെട്ടവന്റെ ബന്ധുക്കളും കൊന്നവരും തമ്മില്‍ ഉണ്ടാകുന്ന 
കുടിപ്പക ചോരകൊണ്ടു പകരംവീട്ടിയതിനുശേഷമേ 
അവസാനിക്കുമായിരുന്നുള്ളു. “നായന്മാര്‍ മദ്യം കുടിക്കുകയില്ല, 
താണജാതിയില്‍പ്പെട്ട സ്ത്രീകളുമായി സഹവസിക്കുകയുമില്ല' 
എന്ന്‌ ബര്‍ബോസ പറയുന്നു. 16-ോം ശതകംവരെ കേരളത്തില്‍ 
മദ്യപാനം ഗുരുതരമായ ഒരു 
സാമൂഹികദോഷമായിത്തീര്‍ന്നിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ 1800-നും 
1801-നുമിടയ്ക്ക്‌ ബുക്കനന്‍ കേരളം സന്ദര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ 


നായന്മാര്‍ മദ്യലഹരിയില്‍ മുഴുകിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. 
നായര്‍സ്ത്രീകളുടെ ബഹുഭര്‍ത്തൃത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ നേരത്തെ 
സൂചിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. “ഒരു സ്ത്രീക്ക്‌ കാമുകന്മാര്‍ 


എത്രയുണ്ടോ അത്രകണ്ടായിരിക്കും അവളുടെ മാന്യത' എന്നു 
ബര്‍ബോസ പറയുന്നു. നായന്മാരെ അന്യസമുദായങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
വേര്‍തിരിക്കുന്ന ഒരു സവിശേഷതയെന്ന നിലയിലാണ്‌ 
അവരുടെ വിവാഹസമ്പ്രദായം സൈനുദ്ദീന്റെ ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെട്ടത്‌. 
ഓരോ സ്ത്രീക്കും രണ്ടോ നാലോ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുണ്ടെന്നും 
അതിന്റെ പേരില്‍ ഭര്‍ത്താക്കന്മാര്‍ സാധാരണഗതിയില്‍ 
കലഹിക്കാറില്ലെന്നും ഒരു മുസ്ലിം തന്റെ ഭാര്യമാരുമായി 


തവണവച്ചു കഴിയുംപോലെയാണ്‌ നായര്‍സ്ത്രീ 
ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുമായി സമയം വീതിച്ചു കഴിഞ്ഞുകൂടുന്നതെന്നും 
അദ്ദേഹം പ്രസ്താവിക്കുന്നു. 

സാമൂഹിക പദവിയില്‍ തീയന്മാരായിരുന്നു നായന്മാര്‍ക്കു 
താഴെ. ചെത്തായിരുന്നു അവരുടെ പ്രധാനമായ തൊഴില്‍. 
എങ്കിലും ചിലര്‍ നായന്മാരെപ്പോലെ സൈനികപരിശീലനം 
നേടിയിരുന്നു. കമ്മാളരും മുക്കുവരും പുലയര്‍, കുശവര്‍, പറയര്‍ 
തുടങ്ങിയ മറ്റു ജാതിക്കാരുമായിരുന്നു പിന്നീടുള്ളവര്‍. 
സമൂഹത്തില്‍ താണ പദവി മാത്രമേ അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നുള്ളു. 
ഒട്ടേറെ അവശതകള്‍ അവര്‍ അനുഭവിച്ചിരുന്നു. 


സാമൂഹികമായ അനാചാരങ്ങള്‍ 
ബ്രാഹ്മണര്‍, ക്ഷത്രിയര്‍, നായന്മാര്‍ തുടങ്ങിയ സവര്‍ണ്ണ 
ഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ വിശേഷാധികാരങ്ങളോടുകൂടിയ 
പദവിയാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ജാതിപരമായ ആചാരങ്ങള്‍ 
വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാതെ പാലിക്കാൻ കടപ്പെട്ടവരായിരുന്നു അവര്‍. 
ഈ ആചാരങ്ങള്‍ ലംഘിക്കുന്നവരെ നാടുവാഴിയുടെ 
ആജഞ്ഞപ്രകാരം ജാതിഭ്രഷ്ട കല്ലിച്ച മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കോ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കോ വില്‍ക്കുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. 
അങ്ങനെയുള്ളവരുടെ ബന്ധുക്കള്‍ ചിലപ്പോള്‍ നാടുവാഴിയുടെ 
അപ്രീതിയില്‍നിന്നു രക്ഷപ്പെടാന്‍ അവരെ രഹസ്യമായി 
കൊല്ലാറുണ്ടായിരുന്നു. ബര്‍ബോസ പറയുന്നു: “ഒരു നായര്‍ 
സ്ത്രീ ജാതിമര്യാദ ലംഘിച്ച വിവരം അവളുടെ ബന്ധുക്കളായ 
പുരുഷന്മാരുടെ ചെവിയില്‍പ്പെടുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ നാടുവാഴിക്ക്‌ 
അറിവുകിട്ടിയാല്‍ അവളെ മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കോ 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കോ വില്‍ക്കും. വിവരം നാടുവാഴിക്കുമുന്‍പേ 
ബന്ധുക്കളാണറിയുന്നതെങ്കില്‍ അവളെ ഒരു മുറിയിലടച്ച്‌, 
കൊന്നില്ലെങ്കില്‍ തങ്ങള്‍ക്കു വലിയ മാനഹാനിയാണെന്നു 
പറഞ്ഞ്‌ കഠാരികൊണ്ടോ കുന്തംകൊണ്ടോ 
കുത്തിക്കൊലപ്പെടുത്തും. അതു നന്നായെന്നു നാടുവാഴിയും 
സമ്മതിക്കും.” ബ്രാഹ്മണരുമായി അടുത്തിടപെട്ടിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
നായന്മാര്‍ക്കു സമുദായത്തില്‍ ഉയര്‍ന്ന 
സ്ഥാനമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. അവര്‍ ജാതിപരമായ ആചാരങ്ങള്‍ 
കര്‍ശനമായി പാലിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. തൊട്ടുകൂടായ്ക്ക 
എന്ന അന്ധാചാരം കര്‍ശനമായി പുലര്‍ത്തുന്നവരായിരുന്നു 
നമ്പൂതിരിമാര്‍, ക്ഷത്രിയര്‍, നായന്മാര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍. 'അവര്‍ 
താണ ജാതിയില്‍പ്പെട്ടവരെ തൊട്ടിരുന്നില്ല; 
നായര്‍ഭവനങ്ങളില്‍നിന്നല്ലാതെ ഭക്ഷണം കഴിക്കുകയോ 
വെള്ളം കുടിക്കുകയോ ചെയ്തിരുന്നില്ല' എന്നു ബര്‍ബോസ 
നായന്മാരെപ്പറ്റി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. എന്നാല്‍ 


വെളുത്തേടസ്ത്രീകളെയും ചാലിയസ്ത്രീകളെയും 
വെപ്പാട്ടികളായി സ്വീകരിക്കാറുണ്ടായിരുന്നു നായന്മാർ. അവര്‍ 
യുദ്ധത്തിനു പോകുമ്പോഴാകട്ടെ, താണജാതിയില്‍പ്പെട്ടവരോടു 
സ്വതന്ത്രമായി ഇടപഴകുകയും ജാതിദ്രഷ്ടുകൂടാതെ അവരുടെ 
വീടുകളില്‍നിന്നു ഭക്ഷണപാനീയങ്ങള്‍ കഴിക്കുകയും ചെയ്യും. 
തൊടീല്‍ കൂടാതെ തീണ്ടലും കണ്ടുകൂടായ്കയും 
ബീഭത്സരൂപത്തില്‍ അന്നു നിലനിന്നിരുന്നു. നായാടിയോ 
പുലയനോ നമ്പൂതിരിയെ കാണാനിടയായാല്‍ നമ്പൂതിരിക്ക്‌ 
അയിത്തമായി. പുലയന്‍ നായരില്‍നിന്ന്‌ അറുപതടി അകലെ 


നില്‍ക്കണമെന്നായിരുന്നു ചട്ടം. നായര്‍പ്രമാണിമാര്‍ 
പൊതുനിരത്തിലൂടെ സഞ്ചരിക്കുമ്പോള്‍, ഒരു 
താണജാതിക്കാരന്‍ യാദ്യച്ഛികമായെങ്കിലും 


തീണ്ടാപ്പാടിനപ്പുറംവന്ന്‌ അശുദ്ധമാക്കുന്നതു തടയാന്‍വേണ്ടി 
അവരുടെ വാല്യക്കാര്‍ 'പോ പോ ' എന്ന്‌ അട്ടിക്കൊണ്ടു മുമ്പേ 


നടക്കും. നായന്മാര്‍ക്കും മറ്റുയര്‍ന്ന ജാതിക്കാര്‍ക്കും 
വഴിമാറിക്കൊടുക്കാത്ത താണജീതിക്കാരന്‍ 
നിയമസമാധാനപാലകന്മാരുടെ മൌനസമ്മതത്തോടെ 
വധിക്കപ്പെടും. 

ജനങ്ങളുടെ സദാചാരബോധം വല്ലാതെ തകര്‍ന്നുപോയ ഒരു 
കാലഘട്ടമായിരുന്നു അത്‌. ജാതിയുടെയും 
ജന്മിസമ്പ്രദായത്തിന്റെയും ദുഷ്ടമായ 


സ്വാധീനശക്തിയായിരുന്നു അതിന്റെ കാരണം. ഭൂവുടമകളും 
മറ്റുയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരും ദേഹമനങ്ങാതെ സുഖാലസമായ ഒരു 
ജീവിതമാണു നയിച്ചിരുന്നത്‌. നിയമം ആവിധമൊരു 
ജീവിതത്തിനാവശ്യമായ എല്ലാ സംരക്ഷണവും അവര്‍ക്കു 
നല്‍കി. 1664-ല്‍ കാര്‍ത്തികപ്പള്ളി (വട്ടമനക്കൊട്ടാരം) 
സന്ദര്‍ശിച്ച ക്യാപ്റ്റന്‍ ന്യൂഹോഫ്‌ അവിടെ നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന 
ഗര്‍ഹണീയമായ ഒരു നിയമത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഇങ്ങനെ 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. “വട്ടമനയിലെ രാജാവ്‌ ഒരു നിയമം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളതായി പൊതുവേ പറയപ്പെടുന്നു. ഒരു 
പുരുഷന്റെ ആഗ്രഹം സാധിച്ചുകൊടുക്കാത്ത സ്ത്രീയെ 
വധിക്കാനുള്ള അധികാരം അയാള്‍ക്ക്‌ ഈ നിയമംമൂലം 
ലഭിച്ചിരിക്കുന്നു.' 16-ാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തോടുകൂടി 
ആ നാടു സന്ദര്‍ശിച്ച ആര്‍ച്ച്‌ ബിഷപ്പ്‌ മെനെസസ്സും ഈ 
ആചാരം നിലവിലിരുന്നതായി പറയുന്നുണ്ട്‌. 

പുലപ്പേടി, മണ്ണാപ്പേടി, പറപ്പേടി എന്നൊക്കെപ്പറയുന്ന 
ഭീകരമായ ഒരാചാരവും അന്നു നിലവിലുണ്ടായിരുന്നു. ഈ 
പ്രാകൃതാചാരമനുസരിച്ച്‌ പുലയന്മാര്‍, മണ്ണാന്മാര്‍ തുടങ്ങിയ 
താണജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ ചില പ്രത്യേകമാസങ്ങളില്‍ ഉയര്‍ന്ന 
ജാതിയില്‍പ്പെട്ട സ്ത്രീകളെ, വിശേഷിച്ചും നായര്‍സ്ത്രീകളെ 


ഉപദ്രവിക്കാനുള്ള അവകാശമുണ്ടായിരുന്നത്രേ. പുലയരും മറ്റും 
ഈ പ്രത്യേകമാസങ്ങളില്‍ നായര്‍സ്ത്രീകളെ അപഹരിക്കാന്‍ 
രാത്രികാലങ്ങളില്‍ യഥേഷ്ടം ചുറ്റിത്തിരിഞ്ഞുകൊണ്ടിരിക്കും. 
പൂലയരും മണ്ണാന്മാരും മറ്റും ഇങ്ങനെ 
അപഹരിച്ചുകൊണ്ടുപോകുന്ന സ്ത്രീകളെ ജാതിയില്‍നിന്ന്‌ 
പുറം തള്ളുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. ഈ താണജാതിക്കാർ നായര്‍ 
സ്ത്രീകളുടെ ശരീരത്തില്‍ കല്ലോ കമ്പോ 
എറിഞ്ഞുകൊള്ളിച്ചാലും മതിയായിരുന്നു അവരെ 
ജാതിഭ്രഷ്ടകളാക്കാന്‍. ശൈഖ്‌ സൈനുദ്ദീനും ബര്‍ബോസയും 
ഈ ആചാരത്തെക്കുറിച്ചു പറയുന്നുണ്ട്‌. 1696ാമാണ്ടിലെ 
തിരുവിതാംകോട്‌ ശിലാശാസനത്തിൽ (കന്യാകുമാരി ജില്ല) 
രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള കോട്ടയം കേരളവര്‍മ്മയുടെ വിളംബരം 
ഈ ദുരാചാരം നിരോധിക്കുന്നു. 

ഒരുതരം അടിമക്കച്ചവടം ഇക്കാലത്തു നിലവിലുണ്ടായിരുന്നു. 
താണ ജാതിക്കാരുടെ കുട്ടികളെ തട്ടിക്കൊണ്ടുപോയി 
വില്‍ക്കുന്ന കൊള്ളസംഘങ്ങള്‍ അന്നു 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നതായറിയാം. സാഹചര്യം 
അനുകൂലമാണെങ്കില്‍ ഉയര്‍ന്ന ജാതിയിലെ കുട്ടികളും 
ഒഴിവാക്കപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. വാണിജ്യത്തിലേര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന മറുനാടന്‍ 
കപ്പലുകളിലെ ദല്ലാളുകള്‍ക്കായിരുന്നു മിക്കവാറും ഈ 
കുട്ടികളെ വിറ്റിരുന്നത്‌. കാര്‍ഷികത്തൊഴിലാളികളെ 
ക്രയവിക്രയസാധനങ്ങളായി കൈമാറ്റം ചെയ്യുന്ന മറ്റൊരുതരം 
അടിമസമ്പ്രദായം അന്നുണ്ടായിരുന്നു. ഇങ്ങനെ സാമൂഹികമായ 
ഒട്ടധികം പരാധീനതകള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ താണജാതി 
ഹിന്ദുക്കളില്‍ പലരും ക്രീസ്തുമതത്തിലും ഇസ്ലാംമതത്തിലും 
ചേരുകയുണ്ടായി. 


ഉത്തരകേരളത്തിലെ മാപ്പിളമാര്‍ 
ഹൈന്ദവേതരസമുദായങ്ങളില്‍ വടക്കേമലബാറിലെ 
മാപ്പിളമാര്‍ക്കു സാമൂഹികമായി ഉയര്‍ന്ന സ്ഥാനമുണ്ടായിരുന്നു. 
അവര്‍ പ്രധാനമായും വാണിജ്യത്തിലും വ്യാപാരത്തിലുമാണ്‌ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നത്‌. അവരായിരുന്നു അന്നത്തെ മലബാറിലെ 


ജനസംഖ്യയില്‍ അഞ്ചിലൊന്ന്‌. മാപ്പിളമാരില്‍ 
മക്കത്തായക്കാരും മരുമക്കത്തായക്കാരും ഉണ്ടായിരുന്നു. 
മക്കള്‍ക്കും മരുമക്കള്‍ക്കും സ്വത്തില്‍ 
തുല്യാവകാശമുണ്ടായിരുന്ന ഒരു മിശ്രദായക്രമം 
സ്വീകരിച്ചവരുമുണ്ടായിരുന്നു അവരുടെ കൂട്ടത്തില്‍. 
ഹിന്ദുക്കളായ നാടുവാഴികളും അവരുടെ ഹൈന്ദവപ്രജകളും 
ഹൈന്ദവേതരോടു സമുന്നതമായ സഹിഷ്ണുതാനയം 


പുലര്‍ത്തിപ്പോന്നതുകൊണ്ട്‌ മാപ്പിളമാര്‍ക്ക്‌ പരിപൂര്‍ണ്ണമായ മത 


സ്വാതന്ത്ര്യമുണ്ടായിരുന്നു. “തുഹ്ഫത്തുല്‍ മുജാഹിദ്ദീനി'ല്‍ 
അക്കാലത്തെ ഹിന്ദുഭരണാധികാരികളുടെ 
മതസഹിഷ്ണുതയെ മുക്തകണ്ഠം പ്രശംസിച്ചിരിക്കുന്നതു 
കാണാം. കേരളത്തിലെ മുസ്സിങ്ങള്‍ക്കു സ്വാധീനശക്തിയുള്ള 
നേതാക്കന്മാരോ നാടുവാഴികളോ ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെങ്കിലും 
ഇവിടത്തെ ഭരണാധികാരികള്‍ അവര്‍ക്കു 
രാജ്യകാര്യവ്യവസ്ഥയില്‍ ഉയര്‍ന്ന സ്ഥാനമാണ്‌ 
അനുവദിച്ചുകൊടുത്തിരുന്നത്‌. ഇതര മതാനുയായികളോടു 
സഹകരിച്ച്‌ മുസ്ലിങ്ങള്‍ സമാധാനത്തിലും മൈത്രിയിലും 
കഴിഞ്ഞുകൂടി. ഇസ്ലാമിലേക്കു മതപരിവര്‍ത്തനം ചെയ്യപ്പെട്ട 
ഹിന്ദുക്കളോടുപോലും ആരും അസുഖകരമായി 
പെരുമാറിയിരുന്നില്ല. ഉത്തരകേരളത്തിലെ വാണിജ്യത്തിന്റെയും 
വ്യാപാരത്തിന്റെയും കുത്തക മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
അവരോട്‌ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കു വലിയ ബഹുമാനമായിരുന്നുതാനും. 


സുറിയാനി ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ 
മുകളില്‍ നാം കണ്ട സമൂഹത്തിന്റെ പൊതുചിത്രം പ്രധാനമായും 
ഉത്തര കേരളത്തിന്റെതാണ്‌. എങ്കിലും മദ്ധ്യകേരളത്തിലെയും 
ദക്ഷിണകേരളത്തിലെയും സ്ഥിതിഗതികള്‍ ഇതില്‍നിന്ന്‌ 
അടിസ്ഥാനപരമായി വ്ൃത്യസ്തമായിരുന്നില്ല. 
ഉത്തരകേരളത്തില്‍നിന്നു വിഭിന്നമായി മദ്ധ്യകേരളത്തിലെയും 
ദക്ഷിണകേരളത്തിലെയും ജനസംഖ്യയില്‍ സുറിയാനി 
ക്രിസ്ത്യാനികളും ലത്തീന്‍ ക്രിസ്ത്യാനികളും ഗണനീയമായ ഒരു 
വിഭാഗമായിരുന്നു. അവര്‍ പൊതുജീവിതത്തില്‍ നല്ല 
പങ്കുവഹിച്ചു. നായന്മാരെപ്പോലെ ക്രിസ്ത്യാനികളും 
സൈനികപരിശീലനം സമ്പാദിച്ചിരുന്നു. അവര്‍ വാളും പരിചയും 
ധരിച്ചാണ്‌ പള്ളിയില്‍പ്പോലും പോയിരുന്നത്‌. ഇത്‌ വൈദേശിക 
പുരോഹിതന്മാരെ ആദ്യം അമ്പരപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. കേരളീയ 
ക്രിസ്ത്യാനികളെ, പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും ഡച്ചുകാരും തങ്ങളുടെ 


സൈന്യങ്ങളില്‍ ചേര്‍ക്കുന്നതിനു മടിച്ചിരുന്നില്ല. 
വ്യവസായശിലരായിരുന്ന ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ പെരുമാറ്റത്തില്‍ 
വിനീതരുമായിരുന്നു എന്നതിന്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും 
ഡച്ചുകാരുമായ എഴുത്തുകാരുടെ രേഖകള്‍ 


സാക്ഷ്യംവഹിക്കുന്നു. ഹിന്ദുസ്ത്രീകളില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായി 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ (മുസ്ലിംസ്ത്രീകളും) മാറുമറച്ച്‌ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായി 
വസ്ത്രധാരണം ചെയ്തിരുന്നു. കുടുമയും 
കടുക്കനുമുണ്ടായിരുന്ന അന്നത്തെ ക്രിസ്ത്യന്‍ പുരുഷന്മാരെ 
നായന്മാരില്‍നിന്നു തിരിച്ചറിയുക എളുപ്പമായിരുന്നില്ല. 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ കൊപ്രായും കുരുമുളകും മറ്റും കച്ചവടം 
നടത്തിപ്പോന്നു. പ്രശംസനിയമായിരുന്നു അവരുടെ 


സത്യസന്ധത. സസ്യഭുക്കുകളായിരുന്നു അവരില്‍ 
ബഹുഭൂരിഭാഗവും. ചോറും കറിയും പാലുമായിരുന്നു 
മുഖ്യാഹാരം. മാംസഭക്ഷണം അവര്‍ക്കിടയില്‍ പ്രചരിച്ചിരുന്നില്ല. 
മദ്യപാനാസക്തിയും ക്രിസ്ത്യന്‍ സമുദായത്തെ പൊതുവില്‍ 
ബാധിച്ചിരുന്നില്ല. അവരുടെ അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങള്‍ 
പള്ളിയുടെ മദ്ധ്യസ്ഥതയില്‍ പറഞ്ഞു തീര്‍ത്തിരുന്നു. 
തൊട്ടുകൂടായ്‌ക, ജ്യോതിഷത്തിലും മന്ത്രവാദത്തിലുമുള്ള 
വിശ്വാസം തുടങ്ങിയ ഒട്ടേറെ ഹൈന്ദവാചാരങ്ങള്‍ അവരിലും 
തങ്ങിനിന്നിരുന്നതായി കാണാം. ക്രിസ്ത്യാനികളില്‍നിന്ന്‌ ഈ 
ഹൈന്ദവ വിശ്വാസങ്ങളെല്ലാം പാടേ മാറ്റാന്‍ 1599-ലെ 
ഉദയംപേരൂര്‍ സുനഹദോസ്‌ ഒട്ടേറെ കല്പനകള്‍ 
പുറപ്പെടുവിക്കുകയുണ്ടായി. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെയും 
ഡച്ചുകാരുടെയും കാലത്ത്‌, ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കില്ലായിരുന്ന പല 
അവകാശങ്ങളും ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കു ലഭിച്ചു. മേല്പറഞ്ഞ 


ശക്തികള്‍ ഏതദ്ദേശീയഭരണാധികാരികളുമായുണ്ടാക്കിയ 
ഉടമ്പടികളില്‍ അതതുനാടുകളിലെ ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ 
താത്പര്യങ്ങള്‍ സംരക്ഷിക്കാന്‍ പ്രത്യേക വ്യവസ്ഥകള്‍ 
ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. 

വിഭിന്നമതാനുയായികള്‍ തമ്മില്‍ പുലര്‍ത്തിയ ബന്ധം 
പൊതുവേ സഹ്ൃദപൂര്‍ണ്ണമായിരുന്നു. കേരളത്തിലെ 
അന്നത്തെ ഹൈന്ദവഭരണാധികാരികള്‍ തങ്ങളുടെ 


മുന്‍ഗാമികള്‍ അനുവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന മതസഹിഷ്ണുതാനയം 
തുടരുകയും വൈദേശികരായ ക്രൈസ്തവപുരോഹിതന്മാര്‍ക്ക്‌ 
മത പ്രചാരണം നടത്താനുള്ള സൌാകര്യങ്ങളെല്ലാം നല്‍കുകയും 
ചെയ്തിരുന്ന കാര്യം പ്രത്യേകം പ്രസ്താവ്യമാണ്‌. ഹിന്ദുക്കളായ 
ഭരണാധിപന്മാരും ക്രിസ്ത്യന്‍പ്രജകളും തമ്മില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന 
ബന്ധം പരസ്പരവിശ്വാസത്തിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു. കൊച്ചി, 
വടക്കുംകൂര്‍, തെക്കുംകൂര്‍, അമ്പലപ്പുഴ തുടങ്ങിയ രാജ്യങ്ങളിലെ 
രാജാക്കന്മാര്‍ പള്ളികള്‍ സ്ഥാപിക്കാന്‍ സ്ഥലം സംഭാവന 
ചെയ്തും മറ്റു സഹായങ്ങള്‍ നല്‍കിയും കുറച്ചൊന്നുമല്ല 
ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ പുരോഗതിയെ സഹായിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 


സാമ്പത്തികജീവിതം 
കേരളത്തിന്റെ വിദേശവാണിജ്യം പതിനാറും പതിനേഴും 
നൂറ്റാണ്ടുകളിലും തുടര്‍ന്നുപോന്നു. കൊല്ലവും കൊച്ചിയും 
കോഴിക്കോടുമായിരുന്നു അന്നത്തെ പ്രധാന തുറമുഖങ്ങള്‍. 
കണ്ണൂര്‍, പന്തലായനിക്കൊല്ലം, താനൂര്‍, ചാലിയം, പൊന്നാനി, 
പുറക്കാട്‌, അഞ്ചുതെങ്ങ്‌, തേങ്ങാപ്പട്ടണം തുടങ്ങിയ ചെറിയ 
തുറമുഖങ്ങളും കേരളവാണിജ്യത്തില്‍ അവയുടെ പങ്കു വഹിച്ചു. 
1514-ല്‍ കൊല്ലത്തു വന്ന ബര്‍ബോസ “കൊല്ലം വലിയ നഗരവും 


നല്ല തുറമുഖവു മാണെന്നും അവിടെ മുസ്ലിങ്ങളും ഹിന്ദുക്കളും 
ക്രിസ്ത്യാനികളും വസിക്കുന്നെന്നും പ്രസ്താവിക്കുന്നു. അദ്ദേഹം 
തുടരുന്നു: 'വലിയ കച്ചവടക്കാരും മഹാധനികന്മാരുമായ അവര്‍ 
സ്വന്തം കപ്പലുകളുപയോഗിച്ച്‌ ചോളമണ്ഡലം, സിലോണ്‍, 
ബംഗാള്‍, മലാക്ക, സുമാട്ര, പെഗു എന്നിവിടങ്ങളുമായി കച്ചവടം 
നടത്തുന്നു. കാമ്പേയുമായി അവര്‍ക്കു വാണിജ്യമില്ല. ഈ 
നഗരത്തില്‍ ധാരാളം കുരുമുളകുണ്ട്‌. ' 1563 തൊട്ട്‌ 1581 വരെ 


ഈസ്റ്റിന്‍ഡീസില്‍ പര്യടനം നടത്തിയ കൂട്ടത്തില്‍, 
കേരളത്തില്‍വന്ന സീസര്‍ ഫ്രെഡറിക്‌ എന്ന വെനീഷ്യന്‍ 
വ്യാപാരി, “ഗോവ കഴിഞ്ഞാല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ 


ഇന്ത്യയിലുള്ള ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട സ്ഥലം കൊച്ചിയാണെനന്നു 
പറയുന്നു. അവിടെ സുഗന്ധ്ദ്രവ്യങ്ങളിലും ഓഷധങ്ങളിലും 
അതുപോലുള്ള മറ്റു സാധനങ്ങളിലും നടക്കുന്ന വമ്പിച്ച 
വാണിജ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം പ്രത്യേകം വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പലുകള്‍ കൊച്ചിയില്‍നിന്ന്‌ “ധാരാളം 
കുരുമുളകും ഉണക്കിത്തയ്യാറാക്കിയ ഒട്ടധികം ഇഞ്ചിയും 
കാട്ടുകറുവാപ്പട്ടയും നല്ല തരം അടയ്ക്കയും വലിയ കായുള്ള 
വൃക്ഷത്തിന്റെ തൊലികൊണ്ടുണ്ടാക്കിയതും ചണത്തെക്കാള്‍ 
മേല്‍ത്തരവുമായ കയറിന്‍കെട്ടുകളും പോര്‍ട്ടുഗലിലേക്കു 
കയറ്റിക്കൊണ്ടുപോകുന്ന്‌തായി അദ്ദേഹം പ്രസ്താവിക്കുന്ന. 
"ഇന്ത്യ മൊത്തമെടുത്താല്‍ ഏറ്റവും തിരക്കുള്ളതും 
ഏറ്റവുമധികം ഗതാഗതവും വാണിജ്യവും നടക്കുന്നതും” 
കോഴിക്കോട്ടാണെന്ന്‌ 1607-ല്‍ കോഴിക്കോടു സന്ദര്‍ശിച്ച 
പിറാര്‍ഡ്‌ ഡി ലാവല്‍ പറയുന്നു. അദ്ദേഹം ഇങ്ങനെ തുടരുന്നു: 


“സ്വാതന്ത്ര്യവും സുരക്ഷിതത്വവും നല്‍കുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
ലോകത്തിന്റെ എല്ലാ ഭാഗങ്ങളിലുംനിന്ന്‌ എല്ലാ 
രാഷ്ട്രടങ്ങളില്‍നിന്നുമുള്ള എല്ലാ മതങ്ങളിലുംപെട്ട്‌ 


കച്ചവടക്കാര്‍ ഇവിടെയുണ്ട്‌. രാജാവ്‌ എല്ലാ മതങ്ങള്‍ക്കും 
ഇവിടെ വ്യാപാരം അനുവദിക്കുന്നു. പക്ഷേ, മതങ്ങളെപ്പറ്റിയുള്ള 
സംസാരമോ അഭിപ്രായവ്യത്യാസമോ കലഹമോ കര്‍ശനമായി 
നിരോധിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുകയാണ്‌.' 


അറബികളെക്കൂടാതെ മാപ്പിളമാര്‍, ചെട്ടിമാര്‍, 
ഗുജറാത്തികള്‍, വ്യാവരി (രാവരി) നായന്മാര്‍ തുടങ്ങിയ 
ഏതദ്ദേശീയവര്‍ത്തകര്‍ക്കും കോഴിക്കോട്ടെ 
വാണിജ്യപുരോഗതിയില്‍ കാര്യമായ പങ്കുണ്ടായിരുന്നു. 
മാപ്പിളമാര്‍ വിദേശമുസ്ലിം വ്യാപാരികളുടെയും ഇവിടുത്തെ 
ഉല്‍പാദകരുടെയും മദ്ധ്യവര്‍ത്തികളെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ 
പ്രധാനമായും പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. സ്വയം 
സമ്പന്നരല്ലായ്കയാല്‍ അവര്‍ ധനികരായ 


അറബിക്കച്ചവടക്കാരില്‍നിന്നു പണം കടം വാങ്ങി 


ചെറിയതോതില്‍ വ്യാപാരം നടത്തിപ്പോന്നു. അവരോട്‌ 
അഹകങ്കാരത്തോടും ധാര്‍ഷ്ട്യത്തോടുംകൂടിയാണ്‌ 
വിദേശമുസ്സിങ്ങള്‍ പെരുമാറിയിരുന്നത്‌. ആകയാല്‍ മാപ്പിളമാരും 
കെയ്റോവിലെയും ഓര്‍മുസ്സിലെയും മുസ്ലിങ്ങളുമായുള്ള 
സംഘട്ടനങ്ങള്‍ ചുരുക്കമായിരുന്നില്ല. അറബികളുടെ പഴയ 
ശത്രുക്കളായിരുന്ന പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍, കെയ്റോവിലെ 
കച്ചവടക്കാരില്‍നിന്നു വാങ്ങുന്ന സാധനങ്ങള്‍ക്കു 
കൊടുക്കുന്നതില്‍ കൂടുതല്‍ വില കൊടുത്ത്‌ മാപ്പിളമാരുടെ 
ചരക്കുകള്‍ വാങ്ങി അവരെയും വിദേശമുസ്സിങ്ങളെയും തമ്മില്‍ 
പിണക്കിയിരുന്നു. 


വിദേശരാജ്യങ്ങളുമായി നിരന്തരം 
വാണിജ്യമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും ആ കാലഘട്ടത്തില്‍ 


കേരളത്തിന്റെ സാമ്പത്തികനില മോശമായിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 
കുരുമുളകിന്റെ വിലയിലുണ്ടായ ഇടിവും തന്നിമിത്തം 
ജനങ്ങളില്‍ ഒരു നല്ല വിഭാഗത്തിനനുഭവപ്പെട്ട ദാരിദ്രവും 
നേരത്തെ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെക്കുറിച്ചു പ്രതിപാദിച്ച 
അദ്ധ്യായത്തില്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


" 07. 1 211ഖ, ഡന്്൩റ്ന്ന്ണ വ്ബ്ബാ!ം, 12. 324. 


അദ്ധ്യായം പത്തൊമ്പത്‌ 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയും ധര്‍മ്മരാജാവും 


൮൨ തിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ വേണാട്‌ അതിപ്രഗല്ഭരായ രണ്ടു 
ഭരണാധിപന്മാര്‍ക്കു ജന്മം നല്‍കി. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ (1729- 
1758), ധര്‍മ്മരാജാവെന്ന പേരില്‍ പ്രശസ്തനായ 
കാര്‍ത്തികതിരുനാള്‍ രാമവര്‍മ്മ (1758-1798) എന്നിവരാണ്‌ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ചരിത്രത്തിലെ ആ മഹാരഥന്മാര്‍. ഇവരുടെ 
വിദഗ്ദ്ധമായ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനത്തിലും നേതൃത്വത്തിലും 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സൈനികശക്തിയാല്‍ പ്രബലമായ ഒരു 
പ്രമുഖരാജ്യമെന്ന പദവിയിലേക്കുയര്‍ന്നു. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
അയല്‍നാടുകള്‍ വെട്ടിപ്പിടിച്ചു ഗണനീയമാംവിധം 
രാജ്യവിസ്ത്ൃതി വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. ധര്‍മ്മരാജാവാകട്ടെ, മുന്‍ഗാമി 
കീഴടക്കിയ രാജ്യങ്ങള്‍ ഭദ്രമായി ഏകീകരിക്കുകയും 
മൈസൂറിന്റെ ഭീഷണിക്കു മുമ്പില്‍ രാജ്യത്തെ ഒന്നായി 
ഉറപ്പിച്ചുനിറുത്തുകയും ചെയ്തു. ഈ ഭരണനായകന്മാരുടെ 
നേട്ടങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു സംക്ഷിപ്താവലോകനമാണ്‌ ഈ 
അദ്ധ്യായം. 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ നയം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തൃപ്പാപ്പൂര്‍ സ്വരൂപത്തിന്റെ (തിരുവിതാംകോട്‌ 
അഥവാ പില്‍ക്കാലത്തെ തിരുവിതാംകൂര്‍) 
ഭരണാധികാരമേറ്റപ്പോള്‍ വേണാട്‌ ആകെക്കൂടി 
കുഴഞ്ഞുമറിഞ്ഞ്‌ അവ്യവസ്ഥമായിരുന്നു. 
ഭരണകാര്യനിര്‍വഹണത്തിനു വേണ്ടത്ര സജ്ജീകരണമൊന്നും 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. തികച്ചും അത്യപ്തികരമായിരുന്നു 
രാജ്യത്തിന്റെ സാമ്പത്തികസ്ഥിതി. രാജാധികാരം എവിടെയും 
മാനിക്കപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. രാജ്യത്തിലെ പൊതുജീവിതത്തില്‍ 
പിള്ളമാരും മാടമ്പിമാരും പ്രബലശക്തികളായി സ്വയംപ്രതിഷ്ഠ 
നേടിയിരുന്നു. യോഗക്കാർ അവരെ സഹായിക്കുകയും 
ചെയ്തു. ചുരുക്കിപ്പറഞ്ഞാല്‍, രാജ്യകാര്യങ്ങളില്‍ 
നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ ഘടകങ്ങള്‍ക്കായിരുന്നു മുന്‍കൈ. 


ഡച്ചുകാര്‍, ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തുടങ്ങിയ യൂറോപ്യന്‍ശക്തികളുടെ 
പരസ്പരമാത്സര്യം സ്ഥിതിഗതികളെ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണമാക്കി. 
ഇങ്ങനെ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഭരണമേറ്റപ്പോള്‍ വിപത്കരമായ 
ഒരു സ്ഥിതിവിശേഷത്തെയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ 
അഭിമുഖീകരിക്കേണ്ടിവന്നത്‌. 

യുവാവായ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഹ്ൃദയദാര്‍ഷ്യയത്തോടെ 
സന്ദര്‍ഭത്തിനൊത്ത്‌ ഉയര്‍ന്നു. നാടുവാഴിത്തഘടകങ്ങളെ 
തകര്‍ക്കുകയും രാജാവിന്റെ അധികാരത്തെ 
സര്‍വ്വാദൃതമാക്കുകയും ചെയ്യുക എന്ന 
അടിസ്ഥാനലക്ഷ്യത്തോടെ, “ചോരയുടെയും ഇരുമ്പിന്റെയും'ഒരു 
നയം അദ്ദേഹം കൈക്കൊണ്ടു. ഈ ലക്ഷ്യം 
നേടിയെടുക്കുന്നതിന്‌ വെളിയില്‍നിന്നു സഹായംതേടാനും 
അദ്ദേഹം തീരുമാനിച്ചു. രാജാധികാരത്തെ എതിര്‍ത്തുപോന്ന 
നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ ശക്തികളെ അടിച്ചമര്‍ത്തുവാന്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 


ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുമായും മധുരനായിക്കന്മാരുമായും 
ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കി അവരുടെ പിന്തുണ സമ്പാദിക്കണമെന്ന്‌ 
യുവരാജാവായിരിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 


മാതുലനെ ഉപദേശിച്ചിരുന്നു. അദ്ദേഹം അധികാരമേറ്റപ്പോള്‍ 
ഈ നയം കൂടുതല്‍ വീറോടെ തുടരുകയാണുണ്ടായത്‌. 
പിള്ളമാരുടെയും മാടമ്പിമാരുടെയും ശക്തി തകര്‍ത്ത്‌, 
സുശക്തവും കേന്ദ്രീകൃതവുമായ രാജവാഴ്ച 
സുസ്ഥാപിതമാക്കി, തിരുവിതാംകൂറിനെ ഒരു പ്രബല 
സൈനികരാജ്യമായുയര്‍ത്തിയതോടെ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ 
ഈ നയം ആത്യന്തികമായ വിജയം വരിച്ചു. 
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ഭരണസമ്പ്രദായത്തിന്റെ പുനഃസംവിധാനത്തിലായിരുന്നു 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ആദ്യമായി ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം 
രാജ്യത്തിന്റെ സാമ്പത്തികസ്ഥിതി മെച്ചപ്പെടുത്തുകയും 
പൊതുചെലവില്‍ മിതവ്യയം ഉറപ്പുവരുത്താന്‍ 
മനസ്സിരുത്തുകയും ചെയ്തു. സൈന്യത്തെ 


പുനഃസംഘടിപ്പിക്കുന്നതില്‍ രാജാവിന്റെ സവിശേഷദൃഷ്ടി 
പതിഞ്ഞു. പുതിയ ആയുധങ്ങള്‍ നല്‍കി സൈന്യത്തെ 
സുസജ്ജമാക്കുകയും അച്ചടക്കം കര്‍ശനമായി 
നടപ്പിലാക്കുകയും ചെയ്തു. ഇങ്ങനെ എല്ലാ രീതിയിലും 
സന്നദ്ധനായശേഷം അദ്ദേഹം അത്തച്ഛിദ്രത്തിന്റെയും 


അരാജകത്വത്തിന്റെയും ശക്തികളെ തുടച്ചുനീക്കുന്നതില്‍ 
വ്യാപൃതനായി. 


പിള്ളമാരെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നു 
നാടുനീങ്ങിയ രാജാവിന്റെ പുത്രന്മാരായ പത്മനാഭന്‍തമ്പിയും 
രാമന്‍തമ്പിയും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ 
സിംഹാസനാരോഹണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌, മക്കത്തായമനുസരിച്ച്‌ 
തൃപ്പാപ്പൂര്‍ സിംഹാസനത്തിന്മേല്‍ അവകാശവാദം ഉന്നയിച്ചു. 
പിള്ളമാര്‍ക്കും യോഗക്കാര്‍ക്കും പുറമേ മധുരനായ്ക്കന്മാരും 
അവര്‍ക്കു പിന്തുണ നല്‍കി. തമ്പിമാരെ സഹായിക്കാന്‍ 
മധുരനായ്ക്കന്‍ അയച്ച സേനയെ, സേനാനായകനായ 


അഴകപ്പ മുതലിയാര്‍ക്കു കൈക്കൂലികൊടുത്ത്‌, 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ മടക്കിയയച്ചു. 1730-ല്‍ അദ്ദേഹം 
തമ്പിമാര്‍ക്കെതിരായി ഉറച്ച നടപടികളെടുത്തു. 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ നാഗര്‍കോവിലില്‍ ആയിരുന്നപ്പോള്‍ 
രാജസേവകന്മാര്‍ തമ്പിമാരെ ബന്ധനസ്ഥരാക്കി 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ മുന്‍പില്‍ ഹാജരാക്കി. താമസിയാതെ 
രാജകല്പനപ്രകാരം അവര്‍ വധിക്കപ്പെട്ടു. തമ്പിമാരുടെ 
അനുഭവം പിള്ളമാര്‍ക്കും അവരുടെ കൂട്ടുകാർക്കും ഉഗ്രമായ 
ഒരു താക്കീതായിരുന്നു. പെട്ടെന്ന്‌ അവര്‍ ഉപദ്രവങ്ങളൊന്നും 


ഉണ്ടാക്കിയില്ലെങ്കിലും രാജാവിനെക്കുറിച്ച്‌ അപ്രീതി 
പ്രചരിക്കുമാറ്‌ അവരുടെ അവഗണനനാപരിപാടി 
ധിക്കാരപൂര്‍വ്വം തുടരുകയുണ്ടായി. രാജാവിനെതിരായി 


ഗൂഡാലോചന നടത്തിയെന്ന കുറ്റം ചുമത്തി അവരെ 
തടവിലാക്കാന്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കര്‍ശനമായ കല്പന 
പുറപ്പെടുവിച്ചു. എല്ലാ കലാപകാരികളും തടവിലാക്കപ്പെട്ട. 
രാജാവ്‌ അവരോടു നിര്‍ദ്ദാക്ഷിണ്യം പെരുമാറി. അദ്ദേഹം 
പോറ്റിമാരെ ഉടന്‍തന്നെ നാടുകടത്തുകയും പിള്ളമാരെ 
വധിക്കുകയും ചെയ്തു. പിള്ളമാരുടെ വസ്തുവകകള്‍ 
സര്‍ക്കാരിലേക്കു കണ്ടുകെട്ടി; അവരുടെ സ്ത്രീകളെയും 
കുട്ടികളെയും അടിമകളായി മുക്കുവര്‍ക്കു വിറ്റു; വീടുകളെല്ലാം 
കുളംതോണ്ടി. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ നിര്‍ദ്ദാക്ഷിണ്യമായ ഈ 
നടപടികള്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍ നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ 
ജീര്‍ണ്ണപ്രസാദങ്ങളെ നിലംപരിശാക്കുകയും നാടുവാഴുന്ന 
രാജാവിന്റെ പരിരക്ഷണത്തില്‍ പ്രബലവും കേന്ദ്രീകൃതവുമായ 
ഒരു ഭരണത്തിന്റെ പുതിയ കാലഘട്ടം ഉദയംകൊള്ളുകയും 
ചെയ്തു. 


ആറ്റിങ്ങലിന്റെ ലയനം 


നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെയും അരാജകത്വത്തിന്റെയും ശക്തികളെ 


അമര്‍ത്തിയതിനുശേഷം മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ രാജ്യം 
വിസ്തൃതമാക്കാന്‍ അയല്‍നാടുകള്‍ വെട്ടിപ്പിടിക്കുന്നതില്‍ 
വ്യാപ്യതനായി. ആറ്റിങ്ങല്‍ ദേശവഴിയുടെ നേരിട്ടുള്ള 
നിയന്ത്രണം ഏറ്റെടുക്കുകയും അങ്ങനെ ഡച്ചുകാര്‍, 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തുടങ്ങിയ വിദേശശക്തികളുമായി 
ആറ്റിങ്ങല്‍ത്തമ്പുരാട്ടിമാര്‍ക്ക്‌ സ്വതന്ത്രമായുണ്ടായിരുന്ന 
ഇടപാടുകള്‍ തടയുകയുമായിരുന്നു അദ്ദേഹം ആദ്യമായി 
ചെയ്തത്‌. തിരുവിതാംകോടിന്റെ പരമാധികാരിയും 
വേണാട്ടുരാജവംശത്തിന്റെ തലവനുമെന്ന നിലയില്‍ 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയ്ക്കുണ്ടായിരുന്ന ന്യായമായ അവകാശം 
ഉപയോഗിച്ചു കൈക്കൊണ്ട ഒരു ഭരണനടപടി മാത്രാമായിരുന്നു 
ആറ്റിങ്ങലിന്റെ ഈ ലയം. അല്ലാതെ ചില ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ 
കരുതുംപോലെ സ്വതന്ത്രമായ ഒരു രാജ്യം അദ്ദേഹം ബലം 
പ്രയോഗിച്ചു കീഴടക്കിയതായിരുന്നില്ല. 


കൊല്ലവുമായുണ്ടായ യുദ്ധം 
തന്റെ മാതുലനായ ഉണ്ണ്ിക്കേരളവര്‍മ്മ സ്വതന്ത്രമായി 
അധികാരം നടത്തിപ്പോന്ന കൊല്ലം (ദേശിങ്ങനാട്‌) ആയിരുന്നു 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ അടുത്ത ലക്ഷ്യം. ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മ 
കായംകുളവുമായി ഒരു സഖ്യമുണ്ടാക്കിയിരുന്നു. അദ്ദേഹം 
കായംകുളത്തുനിന്ന്‌ ഒരു രാജകുമാരിയെ ദത്തെടുത്ത്‌ ആ 
സഖ്യം ദൃഡപ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. കല്ലടയുടെ ഒരു ഭാഗം 
തൃപ്പാപ്പൂര്‍ സ്വരൂപത്തിന്‌ അവകാശപ്പെട്ടിരുന്നത്‌ അദ്ദേഹം 
കൈയടക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. ദേശിങ്ങനാട്ടുരാജാവിന്റെ ഈ 
രണ്ടു പ്രവൃത്തികളും യുവാവായ തന്റെ നേര്‍ക്കുണ്ടായ 
വെല്ലുവിളിയായിട്ടാണ്‌ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കണ്ടത്‌. തൃപ്പാപ്പൂര്‍ 
സൈന്യം ദളവാ അറുമുഖംപിള്ളയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
കൊല്ലത്തേക്കു നീങ്ങുകയും അവിടെവച്ചുണ്ടായ യുദ്ധത്തില്‍ 
ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മ തോല്ക്കുകയും ചെയ്തു. 
കായംകുളത്തുനിന്നുള്ള ദത്ത്‌ റദ്ദുചെയ്യാമെന്നും കോട്ടകള്‍ 
പൊളിച്ചുമാറ്റാമെന്നും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുമായി പഴയപോലെ 


സ്നേഹബന്ധം പുനഃസ്ഥാപിച്ചുകൊള്ളാമെന്നും 
ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മ വാഗ്ദാനംചെയ്തു. അദ്ദേഹത്തെ 
തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ കൊണ്ടുചെന്ന്‌ വലിയകോയിക്കല്‍ 


കൊട്ടാരത്തില്‍ ഒരു രാജകീയ തടവുകാരനായി പാര്‍പ്പിച്ചു. 
കൊല്ലത്ത്‌ സമാധാനസംരക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി തൃപ്പാപ്പൂര്‍ 
സൈന്യത്തിന്റെ ഒരു വിഭാഗം ആറുമുഖംപിള്ളയുടെ കീഴില്‍ 
താവളമാക്കി. 


കായംകുളവുമായുണ്ടായ യുദ്ധം 
ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മയുടെ അനുഭവം കായംകുളംരാജാവിനെ 
സംഭരാന്തനാക്കി. ഇതിനകം മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ മാര്‍ത്ത 


പിടിക്കുകയും സൈന്യത്തെ കായംകുളത്തിനെതിരായി 
സന്നദ്ധമാക്കി നിര്‍ത്തുകയുംചെയ്തു. കായംകുളംരാജാവ്‌, 
കൊച്ചി, പുറക്കാട്‌, വടക്കുംകൂര്‍ എന്നിവിടങ്ങളിലെ 


രാജാക്കന്മാരുമായി ചേര്‍ന്ന്‌, തിരുവിതാംകൂറിനെതിരായി ഒരു 
സഖ്യകക്ഷിക്കു രൂപം നല്‍കുന്നതില്‍ മുന്‍കൈയെടുത്തു. 
അദ്ദേഹം തിരുവനന്തപുരത്തു തടവിലായിരുന്ന 
ദേശിങ്ങനാട്ടുരാജാവുമായി ബന്ധം പുലര്‍ത്താനും 
സഖ്യകക്ഷികളുടെ പിന്തുണ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഉറപ്പുകൊടുക്കാനും 
രഹസ്യദൂതന്മാരെ അയച്ചു. ഉണ്ണിക്കേരളവര്‍മ്മ തടവുചാടി 
സഖ്യകക്ഷികളുമായി ചേര്‍ന്നു. അദ്ദേഹം പുതിയ കോട്ടകള്‍ 
കെട്ടി, ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍ഭാഗത്തുനിന്നുണ്ടാകാന്‍ ഇടയുള്ള 
ആക്രമണത്തിനെതിരെ കൊല്ലത്തിന്റെ 
പ്രതിരോധസജ്ജീകരണം ശക്തിപ്പെടുത്തി. ഡച്ചുകാര്‍ 
അദ്ദേഹത്തിനു പിന്തുണ നല്‍കാമെന്ന്‌ ഏറ്റെങ്കിലും ആ 
വാഗ്ദാനത്തിന്‌ ആത്മാര്‍ത്ഥതയുണ്ടായിരുന്നില്ല. 
കായംകുളംരാജാവ്‌ മാര്‍ത്ത ആക്രമിക്കുകയും തിരുവല്ലായില്‍ 
നെടുംപുറം കൊട്ടാരത്തില്‍ താമസിക്കുകയായിരുന്ന 
ആറ്റിങ്ങല്‍റാണിയെ അപമാനിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ദേശിങ്ങനാട്ടു രാജാവിന്റെ എതിര്‍പ്പും ഡച്ചുകാരുടെ 
ഉപജാപങ്ങളും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയെ ഉറച്ച നടപടികള്‍ക്കു 
പ്രേരിപ്പിച്ചു. എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെയും 
കായംകുളത്തിന്റെയും സൈനികശക്തികള്‍ 
ഒന്നിക്കാതിരിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം നെടുമങ്ങാടും കൊട്ടാരക്കരയും 
പിടിച്ചെടുത്തു. 1734-ല്‍ എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിലെ അംഗങ്ങളെ 
അദ്ദേഹം തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു മാറ്റിത്താമസിപ്പിച്ചു. 
അനന്തരം മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കൊല്ലം പിടിച്ചടക്കാന്‍ തന്റെ 
വിശ്വസ്തനായ ദളവാ രാമയ്യനോടു നിര്‍ദ്ദേശിക്കുകയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കീഴില്‍ ഒരു സൈന്യത്തെ കൊല്ലത്തേക്കു 
നിയോഗിക്കുകയും ചെയ്തു. കായംകുളത്തിന്റെ ദളവയായ 
അച്ചുതവാര്യരുടെ നേതൃത്വത്തിലുള്ള പ്രതിരോധം രാമയ്യനെ 
പരാജയപ്പെടുത്തി. അങ്ങനെ അദ്ദേഹത്തിനു കൊല്ലത്തുനിന്നു 
പിന്‍വാങ്ങേണ്ടിവന്നു. 

മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തന്റെ സൈന്യത്തെ ഫ്രഞ്ചുകാരുടെയും 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെയും സഹായത്തോടുകൂടി ആധുനികരീതിയില്‍ 
ആയുധമണിയിച്ചു കൊണ്ട്‌, കൊല്ലത്തിന്റെ നേര്‍ക്ക്‌ പുതിയ 
പടനീക്കങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. തുടര്‍ന്നുണ്ടായ ആക്രമണങ്ങളില്‍ 
1734-ല്‍ കായംകുളംരാജാവ്‌ യുദ്ധരംഗത്തുവച്ചു വധിക്കപ്പെട്ടു. 


എങ്കിലും ലക്ഷ്യം നേടുന്നതില്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ വിജയിച്ചില്ല. 
മരിച്ച രാജാവിന്റെ സഹോദരന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
കൊല്ലത്തിന്റെയും കായംകുളത്തിന്റെയും പ്രതിരോധം തുടര്‍ന്നു. 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ പരാജയം സമ്മതിച്ച്‌ രാജധാനിയിലേക്കു 
മടങ്ങി. 


എഏളയടത്തുസ്വരൂപത്തിനെതിരായ യുദ്ധം 

എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെ (കൊട്ടാരക്കര) നേര്‍ക്കായിരുന്നു 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ അടുത്ത നീക്കം. തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ 
ഏകാന്ത തടവിലായിരുന്ന എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിലെ മൂപ്പന്‍ 
1736-ല്‍ മരിച്ചപ്പോള്‍ അധികാരമേല്‍ക്കാന്‍ മൂത്തറാണിയെ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ അനുവദിച്ചില്ല. റാണി തെക്കുംകൂറില്‍ 
രാഷ്ട്രിയാഭയം തേടി. മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ വളര്‍ന്നുവരുന്ന 
ശക്തിക്കു കടിഞ്ഞാണിടാന്‍ അവസരം കാത്തുകൊണ്ടിരുന്ന 
ഡച്ചുകാര്‍, രാജ്യം വിട്ടോടിപ്പോയ റാണിക്കുവേണ്ടി 
രംഗത്തുവന്നു. വാന്‍ ഇംഹോഫ്‌ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയെ 
സന്ദര്‍ശിച്ച്‌, അയതല്‍രാജ്യങ്ങളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം 
അനുവര്‍ത്തിച്ചുപോന്ന നയങ്ങളോടുള്ള പ്രതിഷേധം അറിയിച്ചു. 
രണ്ടു നേതാക്കന്മാരുടെയും പരസ്പര സന്ദര്‍ശനം 
സ്ഥിതിഗതികളെ മൂര്‍ച്ചിപ്പിച്ചതേയുള്ളു. ഡച്ചുകാര്‍ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ അനാരരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
1741-ല്‍ റാണിയെ എളയടത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെ 
ഭരണാധിപത്യത്തില്‍ ഓപചാരികമായി പ്രതിഷ്ഠിച്ചു. 
തുടര്‍ന്നുണ്ടായ ഏറ്റുമുട്ടലില്‍ തൃപ്പാപ്പൂര്‍ സൈന്യം 
എളയടുത്തുസ്വരൂപത്തിന്റെയും ഡച്ചുകാരുടെയും 
സംയുക്തസൈന്യങ്ങളെ വിനാശകരമാംവിധം 
പരാജയപ്പെടുത്തി. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ എളയടുത്തുസ്വരൂപം 
പിടിച്ചടക്കുകയും എളയടത്തുറാണി ഡച്ചുകാരുടെ കീഴില്‍ 
കൊച്ചിയില്‍ അഭയം പ്രാപിക്കുകയും ചെയ്തു. 


കുളച്ചല്‍യുദ്ധം (1741) 
അനന്തരം മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഡച്ചുകോട്ടകള്‍ക്കെതിരായി 
ഒരാക്രമണപരമ്പരതന്നെ നടത്തി, അവയെല്ലാം പിടിച്ചെടുത്തു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സുദ്യഡനയങ്ങള്‍ ഡച്ചുകാരുമായുള്ള ഒരു 
വലിയ സംഘട്ടനം അനിവാര്യമാക്കി. ഡച്ചുകാരുടെ ഒരു 
പീരങ്കിപ്പട സിലോണില്‍നിന്ന്‌ കുളച്ചല്‍ വന്നിറങ്ങി, 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ തലസ്ഥാനമായ കല്‍ക്കുളത്തേക്കു 
മുന്നേറി. വടക്കന്‍ദിക്കിലായിരുന്ന രാജാവ്‌ ഉടന്‍തന്നെ 
സൈന്യത്തെ തെക്കോട്ടു നയിക്കുകയും ഡച്ചുകാര്‍ കല്‍ക്കുളം 


പിടിക്കുന്നതു തടയാന്‍ തക്കസമയത്ത്‌ അവിടെ 
എത്തിച്ചേരുകയും ചെയ്തു. 1741 ആഗസ്റ്റ്‌ 10-ാം തീയതി 
കുളച്ചല്‍വച്ചുനടന്ന സുപ്രസിദ്ധമായ യുദ്ധത്തില്‍ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ സൈന്യം ഡച്ചുകാരുടെമേല്‍ ഒരു 
ഗംഭീരവിജയം നേടി. ഒട്ടേറെ ഡച്ചുകാരെ തടവില്‍ പിടിച്ചു. 
ഡിലനോയ്‌ ആയിരുന്നു അവരില്‍ ഏറ്റവും പ്രശസ്തന്‍. 
അദ്ദേഹത്തെ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ പിന്നീട്‌ തന്റെ സൈന്യത്തിന്റെ 
“വലിയ കപ്പിത്താനാക്കി. ഡച്ചുകാര്‍ക്ക്‌ ഒരു 
മഹാവിപത്തായനുഭവപ്പെട്ട കുളച്ചല്‍ യുദ്ധം, കേരളം 
കീഴടക്കാമെന്ന്‌ അവരുടെ സ്വപ്നത്തെ എന്നെന്നേക്കുമായി 
തകര്‍ത്തു. ഇപ്പോള്‍ മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയ്ക്കു സ്വന്തം 
രാജ്യത്തിന്റെ വടക്കോട്ടുള്ള വികസന മാര്‍ഗ്ഗം നിര്‍ബാധമായി 
തുറന്നുകിട്ടി. വൈകാതെ അദ്ദേഹം വടക്കന്‍നാടുകള്‍ 
കീഴടക്കാനുള്ള പടനിക്കങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 


കായംകുളം പിടിച്ചടക്കുന്നു 
കുളച്ചല്‍വച്ചുണ്ടായ പരാജയത്തിനു ശേഷം ഡച്ചുകാര്‍ 
അവരുടെ ശ്രദ്ധ കൊല്ലത്തു കേന്ദ്രീകരിച്ചു. കൊല്ലംരാജാവിന്റെ 
സഹായത്തോടുകൂടി അവര്‍ വാമനപുരം പിടിച്ചെങ്കിലും ഭാരിച്ച 
സമ്മര്‍ദ്ദത്തില്‍പ്പെട്ടു പിന്‍വാങ്ങേണ്ടിവന്നു. 6000 
പടയാളികളടങ്ങുന്ന ഒരു തൃപ്പാപ്പൂര്‍ (തിരുവിതാംകൂര്‍) സൈന്യം 
രാമയ്യന്‍ദളവയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ കൊല്ലംകോട്ട 
വളഞ്ഞു. പക്ഷേ, കായംകുളം രാജാവിന്റെ പരാക്രമശാലിയായ 
മന്ത്രി അച്ചുതവാരിയരുടെ നായകത്വത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെയും 
കായംകുളത്തിന്റെയും സൈന്യങ്ങള്‍ കോട്ട പ്രതിരോധിച്ചു. 
ത്ൃപ്പാപ്പൂര്‍സൈന്യം പിന്‍വാങ്ങുകയും ഡച്ചുകാരുടെയും 
കായംകുളത്തിന്റെയും സംയുക്തസൈന്യങ്ങള്‍ തെക്കോട്ടു 
നീങ്ങി 1742-ല്‍ കിളിമാനൂര്‍ പിടിച്ചടക്കുകയുംചെയ്തു. 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ തിരുനല്‍വേലിയില്‍നിന്നു 
കുതിരപ്പട്ടാളത്തെ വരുത്തി. അദ്ദേഹം ഒരു വലിയ സൈന്യത്തെ 
കിളിമാനൂരേക്കു നയിച്ചു. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ നേരിട്ടു 
നായകത്വം വഹിച്ച ആ സൈന്യം സമരതന്ത്രം പ്രമാണിച്ച്‌ 
മുന്നണികളായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. രാമവര്‍മ്മയുവരാജാവും 
രാമയ്യന്‍ ദളവായും ഡിലനോയിയും അണികള്‍ക്കു നേതൃത്വം 
നല്‍കി. അവര്‍ കിളിമാനൂര്‍ പിടിച്ചു. ശത്രു സൈന്യങ്ങള്‍ വമ്പിച്ച 
നാശത്തോടെ കൊല്ലത്തേക്ക്‌ പിന്മാറി. തുടര്‍ന്ന്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സൈന്യം കായംകുളത്തേക്കു നീങ്ങി. കായംകുളംരാജാവ്‌ ആദ്യം 
ചെറുത്തുനിന്നെങ്കിലും അവസാനം സമാധാനത്തിനപേക്ഷിച്ചു. 
1742-ലെ മാന്നാര്‍ ഉടമ്പടിപ്രകാരം കായംകുളംരാജാവ്‌, 
നേരത്തെ ദേശിങ്ങനാടിന്റെ ആധിപത്യത്തിലായിരുന്ന 


പ്രദേശങ്ങളെല്ലാം തിരുവിതാംകൂറിനു വിട്ടുകൊടുത്തു. 


ഏതായാലും വാഗ്ദാനം പാലിക്കാനുള്ള 
മനോഭാവത്തിലല്ലായിരുന്നു കായംകുളംരാജാവ്‌. അദ്ദേഹം 
വടക്കുംകൂറും തെക്കന്‍കൂറും പുറക്കാടുമായി 
കൂടിയാലോചനകള്‍ നടത്തുകയും അവരുടെ പിന്തുണ 
ഉറപ്പുവന്നപ്പോള്‍ അനപായം സന്ധിവ്യവസ്ഥകള്‍ 
ലംഘിക്കുകയും ചെയ്തു. രാമയയന്‍ദളവായുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
മറ്റൊരു തിരുവിതാംകൂര്‍സൈന്യം കായംകുളത്തെത്തി. 


കായംകുളംരാജാവിനു സഖ്യകക്ഷികളില്‍നിന്നു പ്രതീക്ഷിച്ച 
സഹായം കിട്ടിയില്ല. നിരാശനായ രാജാവ്‌ കുടുംബാംഗങ്ങളെ 
ആള്‍മാറാട്ടത്തില്‍ തൃശൂരേക്കയച്ചു. അദ്ദേഹം വിലപ്പെട്ട 
നിക്ഷേപമെല്ലാം കായംകുളംകായലില്‍ എറിഞ്ഞുകളഞ്ഞിട്ട്‌ 
നാടുവിട്ടോടി. തിരുവിതാംകൂര്‍സൈന്യം കായംകുളത്തെ 
കോട്ടയും കൊട്ടാരവും പിടിച്ചെടുത്തു. കൊട്ടാരം 
പരിശോധിച്ചപ്പോള്‍ ചില ആയുധങ്ങളിലും ആയുധപ്പുരകളിലും 
'ദേവനാരായണന്‍' എന്നു പേരെഴുതിയിരിക്കുന്നതു കണ്ടു. 
തിരുവിതാംകൂറിനെതിരായ യുദ്ധത്തില്‍ ചെമ്പകശ്ശേരി 
(പുറക്കാട്‌ അഥവാ അമ്പലപ്പുഴ) രാജാവ്‌ കായംകുളത്തെ 
സഹായിച്ചതിനു വ്യക്തമായ തെളിവായിരുന്നു ഇത്‌. 


അമ്പലപ്പുഴയും മറ്റും കീഴടക്കുന്നു 
1746-ല്‍ കായംകുളം കീഴടക്കിയശേഷം 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ദൃഷ്ടി പതിഞ്ഞത്‌, കായംകുളത്തിന്റെ 
ഭാഗം ചേര്‍ന്നിരുന്ന വടക്കന്‍നാടുകളുടെ നേര്‍ക്കായിരുന്നു. 
അമ്പലപ്പുഴയായിരുന്നു ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ഒന്നാമത്തെ ഉന്നം. 
മാത്തൂര്‍ പണിക്കരുടെയും തെക്കേടത്തുഭട്ടതിരിയുടെയും 
കീഴിലായിരുന്ന അമ്പലപ്പുഴസൈന്യം തങ്ങളുടെ രാജാവിനെ 
കൈവെടിഞ്ഞ്‌ തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ പക്ഷം ചേര്‍ന്നു. 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സൈന്യം ഡിലനോയിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
അമ്പലപ്പുഴ പിടിച്ചടക്കിയിട്ട്‌ രാജാവിനെ തടവുകാരനാക്കി 
തിരുവന്തപുരത്തേക്കയച്ചു (1746). കായംകുളംരാജാവിന്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിനെതിരായി പിന്തുണ നല്‍കിയ തെക്കുംകൂറും 
വടക്കുംകൂറുമായിരുന്നു മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ പിന്നത്തെ 
ലക്ഷ്യങ്ങള്‍. ഇരുരാജ്യങ്ങളും കാര്യമായ പ്രതിരോധത്തിന്‌ 
ഒരുസെട്ടില്ല. 1749-17750-ല്‍ വലിയ യുദ്ധമൊന്നുമില്ലാതെ രണ്ടു 
രാജ്യങ്ങളും തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു. ഏതാണ്ട്‌ 
അതേസമയം തന്നെ ഞാവക്കാട്ടുകര്‍ത്താക്കന്മാരില്‍നിന്ന്‌ 
മീനച്ചിലും തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ത്തു. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ 1748- 
ലെ വ്യവസ്ഥകള്‍ക്ക്‌ സ്ഥിരീകരണം നല്‍കിയ 1753-ലെ 
മാവേലിക്കര ഉടമ്പടിയനുസരിച്ച്‌ ഡച്ചുകാര്‍ 


ഏതദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാരുടെ അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങളില്‍ 
യാതൊരു കാരണവശാലും പങ്കുചേരുകയില്ലെന്ന നയം 
പിന്തുടര്‍ന്നുകൊള്ളാമെന്ന്‌ തിരുവിതാംകൂറിന്‌ ഉറപ്പുകൊടുത്തു. 
കേരളത്തിലെ മറ്റു രാജാക്കന്മാരുമായി അവര്‍ ചെയ്തിരുന്ന 
വാഗ്ദാനങ്ങള്‍ റദ്ദാക്കുകയും തിരുവിതാംകൂറുമായി 
സമാധാനത്തില്‍ കഴിയാമെന്നു സമ്മതിക്കുകയുമുണ്ടായി. ഈ 
ഉടമ്പടി മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയ്ക്ക്‌ ഒരു വലിയ നേട്ടമായിരുന്നു. 
കേരളത്തിന്റെ വലിയ ഒരു ഭാഗം തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ 
അധിപത്യത്തില്‍ രാഷ്ട്രീയമായി ഏകീകരിക്കുക എന്ന 
പരിപാടിയുടെ വിജയം ഈ സന്ധി സുനിശ്ചിതമാക്കി. 


വടക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളിലെ പ്രക്ഷോഭണം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ഈ ഗംഭീരവിജയങ്ങളെല്ലാം നേടിയെങ്കിലും 
കീഴടക്കിയ നാടുകള്‍ സംയോജിപ്പിച്ച്‌ ഉറപ്പുവരുത്തുന്നതില്‍ 
അദ്ദേഹത്തിനു പ്രയാസം നേരിച്ചു. അദ്ദേഹം പുതുതായി 
പിടിച്ചെടുത്ത നാടുകളുടെ വടക്കന്‍ഭാഗങ്ങളില്‍ 1754-ല്‍ ഒരു 
കലാപം ആളിപ്പടര്‍ന്നു. അമ്പലപ്പുഴ, തെക്കുംകൂര്‍, വടക്കുംകൂര്‍ 


എന്നിവിടങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഓടിപ്പോയ രാജാക്കന്മാര്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിന്റെ അധികാരസമ്മര്‍ദുത്തില്‍നിന്നു 
രക്ഷപ്പെടാന്‍ കൊച്ചിരാജാവിന്റെ സഹായം തേടി. 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ കൊച്ചിക്കവകാശപ്പെട്ട കരപ്പുറം കീഴടക്കി, 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ സാമന്തന്മാരായി അതിന്റെ ഭരണം 
നിര്‍വഹിക്കാന്‍ ചാഴൂര്‍തമ്പാന്മാരെ ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയാല്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിനോട്‌ ഈ അവസരത്തില്‍ കൊച്ചിരാജാവിന്‌ 
അമര്‍ഷമുണ്ടായിരുന്നു. ആകയാല്‍ അദ്ദേഹം ഈ 
നിര്‍ദിഷ്ടസഖ്യത്തിന്റെ നേതൃത്വം ഉത്സാഹപൂര്‍വം ഏറ്റെടുത്തു. 
വടക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളിലെ അസ്വാസ്ഥ്യം പെട്ടെന്ന്‌ ഒരു 
ബഹുജനപ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ രൂപം കൈക്കൊണ്ടു. 
അധികാരഭ്രഷ്ടരാക്കപ്പെട്ട രാജാക്കന്മാര്‍ക്കുവേണ്ടി 
കൊച്ചിരാജാവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രഭുക്കന്മാരും കൊച്ചിയിലെ 
ഡച്ചുകാരും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മക്കെതിരായ 
ഒരവസാനസമരത്തിനു സമസ്തശക്തിയും സംഭരിച്ചു. 
കൊച്ചിരാജാവിനെ സേവിച്ചിരുന്ന വിക്രമിയായ പള്ളിയില്‍ 
ഇടിക്കേളമേനോന്റെ കീഴില്‍ മുഴുവന്‍ സൈന്യവും 
അണിനിരന്നു. 


അമ്പലപ്പുഴയുദ്ധം 
കൊച്ചിയുടെ പ്രധാനസൈദന്യം 1753 അവസാനം പുറക്കാട്ടെത്തി 
നിലയുറപ്പിച്ചു. മറ്റൊരു പട കരപ്പുറംവഴി പ്രധാനസൈന്യവുമായി 


സന്ധിച്ചു. രാമവര്‍മ്മയും രാമയ്യനും ഡിലനോയിയും നയിച്ച 
തിരുവിതാംകൂര്‍സൈന്യം 1754 ജനുവരി 3-ാം തീയതി 
ആനന്ദേശ്വരത്തുവച്ച്‌ കൊച്ചിസൈന്യവുമായി ഏറ്റുമുട്ടി. 
ആര്‍ക്കും വിജയം കൈവരാത്ത ഒരു യുദ്ധത്തിനുശേഷം 
കൊച്ചീസൈന്യം അമ്പലപ്പുഴയ്ക്കു പിന്‍വാങ്ങി. അണികളില്‍ 
ചില മാറ്റങ്ങള്‍ വരുത്തി. തുടര്‍ന്നുണ്ടായ 
നിര്‍ണ്ണായകയുദ്ധത്തില്‍ കൊച്ചീസൈന്യം ഛിന്നഭിന്നമായി 
പിന്തിരിഞ്ഞോടി. ഈ യുദ്ധത്തില്‍ കൊച്ചിയിലെ പല 
പ്രഭുക്കന്മാരും കൊല്ലപ്പെട്ടു. കൊച്ചിയുടെ 
സൈന്യാധിപനായിരുന്ന ഇടിക്കേളമേനോനെ തടവുകാരനായി 
പിടിച്ചു വധിച്ചു. ഈ വിജയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ രാമയ്യന്‍ കരപ്പുറം 
മുഴുവന്‍ കീഴടക്കി അരൂക്കുറ്റിയില്‍ താവളമടിച്ചു. തെക്ക്‌ 
ഉദയംപേരൂര്‍ മുതല്‍ കിഴക്ക്‌ മാമലവരെയുള്ള 
കൊച്ചീപ്രദേശങ്ങള്‍ രാമവര്‍മ്മ കീഴടക്കി. കൊച്ചീ രാജാവ്‌ 
സാമാധാനത്തിനഭ്യര്‍ത്ഥിച്ചു. ഇപ്പോള്‍ അരുൂക്കുറ്റിവരെയുള്ള 
ദേശങ്ങളെല്ലാം തിരുവിതാംകൂര്‍ സൈന്യത്തിനധീനമായി. 


തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും തമ്മിലുണ്ടായ സഖ്യം 
കൊച്ചീപ്രദേശങ്ങളില്‍ പലതും കൈയടക്കി, തിരുവിതാംകൂറിനെ 
ആക്രമിക്കാന്‍ തയ്യാറെടുത്തുകൊണ്ടിരുന്ന 
സാമൂതിരിക്കെതിരായി 1757-ല്‍ തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും 
ചേര്‍ന്ന്‌ ഒരു സഖ്യസന്ധിയുണ്ടാക്കി. 1754-ലെ അമ്പലപ്പുഴ 
യുദ്ധത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ തടവുകാരനായി തിരുവനന്തപുരത്തു 
കഴിഞ്ഞു കൂടിയതിനുശേഷം വിട്ടയയ്ക്കപ്പെട്ട്‌, കൊച്ചിയുടെ 
പ്രധാന മന്ത്രിപദം ഏറ്റെടുത്ത പാലിയത്ത്‌ കോമി 
അച്ചനായിരുന്നു ഈ സന്ധിക്കു മുന്‍കൈയെടുത്തത്‌. 
തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും തമ്മിലുള്ള സാഹൃദമായിരുന്നു 


സന്ധിയുടെ അടിസ്ഥാനം. മുമ്പു കൊച്ചിക്ക്‌ 
അധികാരമില്ലാതിരുന്ന പ്രദേശങ്ങള്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍സൈന്യം 
പിടിച്ചെടുക്കുകയാണെങ്കില്‍ അവ 


തിരുവിതാംകൂറിനായിരിക്കണമെന്ന കരാറില്‍, തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സാമൂതിരിയുടെ ആക മണത്തിനെതിരായി കൊച്ചിയെ 
സഹായിക്കാമെന്ന്‌ ഉറപ്പുകൊടുത്തു. സ്ഥാനഭ്ൂരഷ്ടരാക്കപ്പെട്ട 
രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ സഹായം നല്‍കുകയോ അവരുമായി 
ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള ബന്ധത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയോ 


ചെയ്യുകയില്ലെന്ന്‌ കൊച്ചിരാജാവ്‌ സമ്മതിച്ചു. സ്വന്തം 
രാജ്യത്തിന്റെ വടക്കേ അതിര്‍ത്തിയില്‍ ശാന്തമായ 
ഒരയല്‍പക്കമുണ്ടാകാന്‍ കാരണമാകയാല്‍ ഈ സന്ധി 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ നിര്‍ണ്ണായകമായ ഒരു 


വിജയമായിരുന്നു. 


കിഴക്കേ അതിര്‍ത്തിയിലെ അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങള്‍ 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയ്ക്ക്‌ രാജ്യത്തിന്റെ കിഴക്കേ 
അതിര്‍ത്തിയില്‍ ഗുരുതരമായ അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങള്‍ 
നേരിടേണ്ടിവന്നു. ആര്‍ക്കാട്ടു നവാബിന്റെ ബന്ധുക്കളായ 
ചന്ദാസാഹിബും ബഡാസാഹിബും 1740-ല്‍ നാഗര്‍കോവിലും 
ശുചീന്ദ്രവും കോട്ടാറും ആക്രമിച്ചു. രാമയ്യന്‍ ഒരു വലിയ തുക 
കൊടുത്തു പാട്ടിലാക്കുകയാല്‍ അവര്‍ മടങ്ങിപ്പോയി. 1752-ല്‍ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ വടക്കന്‍പ്രദേശങ്ങളിലെ കലാപം 
അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ തിരക്കുപിടിച്ച പടനീക്കത്തില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നപ്പോള്‍ തൃശ്ശിനാപ്പള്ളിയിലെ ഗവര്‍ണ്ണരായിരുന്ന 
മൂഡേമിയ തിരുനല്‍വേലിയില്‍ തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ വകയായ 
കളക്കാടും വള്ളിയൂരും സമീപ്രപ്രദേശങ്ങളും കൈവശമാക്കി. 
ഒരു വലിയ തുക കൊടുത്തപ്പോള്‍ മൂഡേമിയയും ആ 
സ്ഥലങ്ങള്‍ തിരുവിതാംകൂറിനു തിരിച്ചുകൊടുത്തു. 
ഇതിനിടയില്‍, കര്‍ണ്ണാട്ടിക്‌ നവാബായ മുഹമ്മദാലി സ്വന്തം 
സഹോദരനായ മഹഫുസഖനെ മൂഡേമിയയുടെ സ്ഥാനത്തു 
നിയമിച്ചു. ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാകമ്പനി അയച്ചുകൊടുത്തതും 
500 യൂറോപ്യന്മാരും 2000 ഇന്ത്യക്കാരും ഉള്‍പ്പെട്ടതുമായ ഒരു 


സൈന്യവുമായി ഖാന്‍ കളക്കാട്‌ ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ 
പ്രതിരോധിച്ചുനില്‍ക്കാനാവാതെ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സൈന്യത്തിനു പിന്‍വാങ്ങേണ്ടതായിവന്നു. പക്ഷേ, 


വടക്കന്‍കലാപം ഒതുക്കിയതിനുശേഷം മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
കിഴക്കേ അതിര്‍ത്തിയില്‍ ശ്രദ്ധ കേന്ദ്രീകരിച്ചു. അദ്ദേഹം 500 
പടയാളികളെ തടവില്‍ പിടിച്ചുകൊണ്ട്‌ കളക്കാട്ടുകോട്ട 
വീണ്ടെടുത്തു. 200 കുതിരകളെയും അദ്ദേഹം 
പിടിച്ചെടുക്കുകയുണ്ടായി. 


ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ പ്രധാനപ്പെട്ട പല ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങളും 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. രാമയയന്‍ദളവയെപ്പോലെ സാമര്‍ത്ഥ്യവും 
സ്വാമിഭക്തിയുമുള്ള മന്ത്രിമാരുടെ സേവനം ലഭിച്ചത്‌ 
ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹത്തിനു വലിയൊരനുഗ്രഹ 
മായിരുന്നു. അദ്ദേഹം ഗണ്യമായ രീതിയില്‍ ഭരണസമ്പ്രദായം 
മെച്ചപ്പെടുത്തി. നാടിന്റെ നാനാഭാഗങ്ങളിലും 
പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കു പ്രയോജനപ്രദമായ 
നിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ നടത്തുന്നതില്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
പരമാവധി ശ്രദ്ധിക്കുകയുണ്ടായി. കാര്‍ഷികവികസനത്തില്‍ 
സവിശേഷതാത്പര്യമുണ്ടായിരുന്ന രാജാവ്‌ അണക്കെട്ടുകള്‍, 
ജലസംഭരണ കേന്ദ്രങ്ങള്‍, തോടുകള്‍ എന്നിവയുടെ 


നിര്‍മ്മാണത്താല്‍ ജലസേചനസാകര്യം വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. 
പൊന്മനഅണ, പുത്തനണ മുതലായ അണക്കെട്ടുകള്‍ 
കൃഷിയുടെ വികാസത്തെ കുറച്ചൊന്നുമല്ല സഹായിച്ചത്‌. 
പുത്തനണകൊണ്ട്‌ ഏറെ പ്രദേശങ്ങളുടെ ജലസേചനം 
സാധിച്ചതിനു പുറമേ, പത്മനാഭപുരത്തം സമീപപ്ര ദേശത്തമുള്ള 
ജനങ്ങള്‍ക്കു കുടിക്കാനുള്ള വെള്ളം സുലഭമാവുകയും 
ചെയ്തു. പുതുതായി വെട്ടിയ അനേകം തോടുകളും 
റോഡുകളും ഗതാഗതം സുഖകരമാക്കി. 

രാജ്യത്തിന്റെ പ്രതിരോധസജ്ജീകരണം 
ശക്തിപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. 
തിരുവിതാംകൂര്‍സൈന്യത്തിന്‌ യൂറോപ്യന്‍ രീതിയിലുള്ള 
പരിശീലനവും ആയുധവും നല്‍കി. കുളച്ചല്‍യുദ്ധത്തില്‍ 
തടവുകാരനായിപ്പിടിച്ച ഡച്ച്‌ അഡ്മിറല്‍ ഡിലനോയ്ക്ക്‌ 
ഇക്കാര്യത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തെ സഹായിച്ചു. പത്മനാഭപുരം, 
തിരുവനന്തപുരം തുടങ്ങിയ പ്രധാന കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ പുതിയ 
കോട്ടകള്‍ കെട്ടുകയും കൊല്ലം, മാവേലിക്കര, ചങ്ങനാശ്ശേരി 
മുതലായ സ്ഥലങ്ങളിലെ പഴയ കോട്ടകള്‍ പുതുക്കുകയും 
ചെയ്തു. കോട്ടകള്‍ കെട്ടുന്നതിനിടയിലും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ, 


കേരളീയ വാസ്തുവിദ്യയുടെ സമുജ്ജ്വലസ്മാരകമായ 
പത്മനാഭപുരം കൊട്ടാരം പുതുക്കിപ്പണിയിക്കാനും 
കൃഷ്ണപുരംകൊട്ടാരംപോലെയുള്ള വാസ്തുകലാശില്ലങ്ങള്‍ 
പുതുതായി നിര്‍മ്മിക്കാനും അവസരം കണ്ടെത്തി. 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ശില്പകലാകാതുകം കാണാം. 

നികുതിസംഭരണത്തിന്റെ ഏര്‍പ്പാടുകളിലും 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ശ്രദ്ധപതിഞ്ഞു. നിലംപുരയിടങ്ങളുടെ 
കണ്ടെഴുത്തു നടത്താന്‍ 1739-ല്‍ പള്ളിയാടി മല്ലന്‍ശങ്കരനെ 
അദ്ദേഹം പ്രത്യേകം തസ്തികയില്‍ നിയമിച്ചു. മല്ലന്‍ശങ്കരനാണ്‌ 
വസ്തുക്കളെ ദേവസ്വം, ബ്രഹ്മസ്വം, ദാനം, പണ്ടാരവക 
എന്നിങ്ങനെ നാലായി വിഭജിക്കുന്ന സമ്പ്രദായം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയത്‌. ഇരുപ്പുനിലങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരുപ്പൂനിലങ്ങളെ 
അപേക്ഷിച്ച്‌ പാട്ടം ഇരട്ടിയാക്കി. എല്ലാഭൂവുടമകള്‍ക്കും 
കൈവശമിരിക്കുന്ന വസ്തുവിന്റെ കരം നിശ്ചയിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
പട്ടയം നല്‍കി. സര്‍ക്കാരിന്റെ വ്യാപാരവിഭാഗം പുനഃസംവിധാനം 
ചെയ്തു. കുരുമുളക്‌, പുകയില, കാട്ടുകൊന്ന, അടയ്ക്ക 
മുതലായ ചരക്കുകളുടെ കച്ചവടവും ഉപ്പുനിര്‍മ്മാണവും 
സര്‍ക്കാരിന്റെ, കുത്തകയാക്കുകയും നാനാ ഭാഗങ്ങളിലും 
ഇവയുടെ സംഭരണശാലകള്‍ തുറക്കുകയും ചെയ്തു. 
കള്ളക്കടത്തു തടയാന്‍ അതിര്‍ത്തികളില്‍ ചൌക്കകള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. കയറ്റുമതിയിലും ഇറക്കുമതിയിലും ചുങ്കം 


പിരിക്കാന്‍ പ്രത്യേകം നടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. 
വ്യാപാരഭരണത്തിന്റെ ആസ്ഥാനം മാവേലിക്കരയായിരുന്നു. 
പകുതിയെ (വില്ലേജ്‌) അടിസ്ഥാനദേശഘടകമാക്കി, അതിന്റെ 
ഭരണത്തിനു പ്രവൃത്തികാരെ നിയമിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഭരണസമ്പ്രദായം 
പുനഃസംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. ഗ്രാമതലത്തില്‍പ്പെടുന്ന എല്ലാ 
ഭരണകാര്യങ്ങളുടെയും ചുമതല പ്രവൃത്തികാര്‍ക്കായിരുന്നു. 
ഇന്നത്തെ തഹസീല്‍ദാരുടെ പദവിയിലുള്ള കാര്യക്കാരുടെ 
കീഴില്‍ പല പകുതികള്‍ ചേര്‍ന്ന മണ്ഡപത്തുംവാതുക്കല്‍ എന്ന 
ദേശവിഭാഗം സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. പൊതുചെലവിന്റെ പല 


ഇനങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടി വെവ്വേറെ നിശ്ചിതതുക 
നീക്കിവച്ചുകൊണ്ട്‌ പതിവുകണക്ക്‌ എന്ന വാര്‍ഷികബജറ്റ്‌ 
തയ്യാറാക്കുന്ന സമ്പ്രദായം മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
പുതുതായേര്‍പ്പെടുത്തിയ സുപ്രധാനമായ ഒരു 
ഭരണകാര്യമായിരുന്നു. 

തൃപ്പടിദാനം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ നാടുകള്‍ വെട്ടിപ്പിടിച്ചു 


വിസ്തൃതമാക്കിത്തീര്‍ത്ത തിരുവിതാംകൂര്‍രാജ്യം 1750 ജനുവരി 
പാം തീയതി ബുധനാഴ്ച രേവതി നക്ഷത്രവും പൂര്‍വ്വപക്ഷത്തു 
സപ്തമിയും ചേര്‍ന്ന സുദിനത്തില്‍ (കൊല്ലം 925 മകരം 5) 
ശ്രീപത്മനാഭന്‌ സര്‍വ്ൃസ്വദാനമായി സമര്‍പ്പിച്ചത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കര്‍മ്മപദ്ധതിയിലെ സുപ്രധാനസംഭവമാണ്‌. അന്നുമുതല്‍ 
അദ്ദേഹവും അനന്തരഗാമികളും പത്മനാഭന്റെ ദാസന്മാര്‍ എന്ന 
നിലയ്ക്ക്‌ ദേവാര്‍പ്പിതമായ പാവനനിയോഗമായി രാജ്യഭരണം 
നടത്തുമെന്നതായിരുന്നു ത്ൃപ്പടിദാനത്തിന്റെ ആന്തരാര്‍ത്ഥം. 
തൃപ്പടിദാനം നിര്‍വഹിക്കുന്നതിനു മുന്‍പുതന്നെ 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രം പുതുക്കിപ്പണിയിക്കുന്നതിനും 
ക്ഷേത്രഭരണം നല്ലനിലയിലാക്കുന്നതിനും അദ്ദേഹം നടപടികള്‍ 
സ്വീകരിച്ചിരുന്നു. ക്ഷേത്രത്തിന്റെ അറ്റകുറ്റപ്പണികളും 
അനുബന്ധമന്ദിരങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണവും 1731-ല്‍ ആരംഭിച്ച്‌ 
1733-ല്‍ പൂര്‍ത്തിയായി. ഗണ്ഡകിനദീതടത്തില്‍നിന്നു പ്രത്യേകം 


കൊണ്ടുവന്ന 12000 സാളഗ്രാമങ്ങള്‍കൊണ്ടാണ്‌ 
ശ്രീപത്മനാഭവിഗ്രഹം പുതുക്കി നിര്‍മ്മിച്ചത്‌. 
ഒറ്റക്കല്ലുകൊണ്ടുള്ളതും 'ഒറ്റക്കല്‍മണ്ഡപം' എന്നു 
പ്രസിദ്ധവുമായ മുഖമണ്ഡപത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണം നടന്നതും 
ഇക്കാലത്താണ്‌. എ.ഡി. 1566-ല്‍ ആരംഭിച്ചു 
കിഴക്കെഗോപുരത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണം അഞ്ചാം 
നിലയോളമെത്തിയതും ത്ൃപ്പടിദാനത്തിനുശേഷമായിരുന്നു. 


രണ്ടുതവണ നടത്താനുള്ള ഏര്‍പ്പാടുകളും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
ചെയ്തതു. പുരാണത്തിലെ കാര്‍ത്തവീര്യാര്‍ജ്ജനനുമായി 


ബന്ധപ്പെട്ട പൂജാ വിധങ്ങളെ മാതൃകയാക്കി ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമി 
ക്ഷേത്രത്തില്‍ ഭദ്രദീപവും മുറജപവും തുടങ്ങിയതും 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയാണ്‌. 


സാംസ്കാരികപുരോഗതി 

മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ സംരക്ഷണത്തില്‍ മതത്തിനുണ്ടായ 
പുരോഗതിക്കു സമാന്തരമായി സാഹിത്യവും കലകളും 
വികസിക്കുകയുണ്ടായി. തിരുവനന്തപുരം വൈജ്ഞാനികവും 
കലാപരവുമായ വ്യാപാരങ്ങളുടെ മുഖ്യരംഗ മായിത്തീര്‍ന്നു. 
രാമപുരത്തുവാരിയര്‍, കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ തുടങ്ങിയ കവികള്‍ 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ആസ്ഥാനസദസ്സിനെ അലങ്കരിച്ചു. 
കൂത്ത്‌, പാഠകം, കഥകളി, തുള്ളല്‍ തുടങ്ങിയ ക്ഷേത്രകലകള്‍ 
എല്ലാ രീതിയിലും പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. ചുവര്‍ചിത്രകല 
ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ വികാസം നേടിയിരുന്നതിന്‌ പത്മനാഭപുരം 
കൊട്ടാരത്തിലെ ചിത്രങ്ങള്‍ തെളിവാണ്‌. തിരുവിതാംകൂറിന്റെ 
വിപുലീകരണവും കേന്ദ്രീകൃതഭരണത്തിന്റെ 
സംസ്ഥാപനവുമെന്നപോലെ, മതത്തിനും സാഹിത്യത്തിനും 
കലകള്‍ക്കുമുണ്ടായ വികാസവും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ 
ഭരണകാലത്തെ സുസ്മരണീയമാക്കുന്നു. അദ്ദേഹത്തെ 
ആധുനികതിരുവിതാംകൂറിന്റെ വിധാതാവെന്നു വിളിക്കുന്നത്‌ 
ഏതു രീതിയിലും ശരിയാണ്‌. 


ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ 
ചരിത്രത്തില്‍ ധര്‍മ്മരാജാവെന്നു പ്രഖ്യാതനായ 
കാര്‍ത്തികതിരുനാള്‍ രാമവര്‍മ്മ (1758-1798) 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം സിംഹാസനാരൂഡനായി. 


മഹാരഥനായ മാതുലന്റെ വിദഗ്ദ്ധശിക്ഷണത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവന്ന 
കാര്‍ത്തികതിരുനാള്‍ മുന്‍ഭരണത്തിന്റെ നയങ്ങള്‍തന്നെ 
പിന്തുടരുന്നു. ധര്‍മ്മരാജാവും മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയെപ്പോലെ 
മികച്ച ഭരണകോവിദനും വിജ്ഞാനത്തിന്റെയും കലകളുടെയും 
പരിരക്ഷകനുമായിരുന്നു. അമ്മാവന്‍ പിടിച്ചടക്കിയ രാജ്യങ്ങള്‍ 
സമഞ്ജസമായി ഏകീകരിക്കുകയും വ്യവസ്ഥാപിതഭരണത്തിന്റെ 
സല്‍ഫലങ്ങള്‍ പ്രജകള്‍ക്ക്‌ അനുഭവപ്പെടുമാറാക്കുകയും 
ചെയ്യുകയായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. ആ യത്തത്തില്‍ 
അയ്യപ്പന്‍മാര്‍ത്താണ്ഡപിള്ള, രാജാ കേശവദാസന്‍ എന്നീ 
സുപ്രസിദ്ധ രാജ്യതന്ത്രജ്ഞന്മാരുടെ സേവനം അദ്ദേഹത്തിനു 
ലഭിച്ചു. ഇവരായിരുന്നു ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ പ്രധാന മന്ത്രിമാര്‍. 


കൊച്ചിയും കോഴിക്കോടുമായുള്ള ബന്ധം 


1762-ല്‍ തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും തമ്മിലുണ്ടായ സഖ്യം 
ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ ഭരണാരംഭകാലത്തു രൂപംകൊണ്ട സുപ്രധാന 
സംഭവവികാസമാണ്‌. കൊച്ചിയിലെ പ്രധാനമന്ത്രി കോമിഅച്ചന്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സന്ദര്‍ശിച്ച്‌, ഒരു സൌഹൃദസന്ധിയുടെ നക്കല്‍ 
തയ്യാറാക്കി. വടക്ക്‌ പൂക്കൈതവരെയും പടിഞ്ഞാറ്‌ 
ചിറ്റാര്‍വരെയും കൊച്ചിയില്‍നിന്നു സാമൂതിരി പിടിച്ചെടുത്ത 
പ്രദേശങ്ങളും ചില വള്ളുവനാടന്‍ഗ്രാമങ്ങളും വീണ്ടെടുക്കാന്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ കൊച്ചിക്കു പിന്തുണ നല്‍കണമെന്നും 
സാമൂതിരിക്കെതിരായ യുദ്ധത്തില്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ 


കൊച്ചിയെ സഹായിക്കണമെന്നും സന്ധിയില്‍ 
വ്യവസ്ഥചെയ്തിരുന്നു. 1762-ല്‍ കൊച്ചിയിലെ 
കേരളവര്‍മ്മരാജാവ്‌ തിരുവനന്തപുരം സന്ദര്‍ശിക്കുകയും 
ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രത്തില്‍വച്ച്‌ 
അയ്യപ്പന്‍മാര്‍ത്താണ്ഡപിള്ളയുടെയും പാലിയത്ത്‌ 


കോമിഅച്ചന്റെയും സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ സത്യവാചകം ചൊല്ലി 
സന്ധി അംഗീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ഈ സന്ധിയിലെ വ്യവസ്ഥകളനുസരിച്ച്‌, 
അയ്യപ്പന്‍മാര്‍ത്താണ്ഡപിള്ളയുടെയും ഡിലനോയിയുടെയും 
നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു തിരുവിതാം കൂര്‍സൈന്യം 


ഏറണാകുളത്തെത്തി സാമൂതിരിക്കെതിരായി യുദ്ധം ചെയ്തു. 
സാമൂതിരിയുടെ സൈന്യം കൊച്ചിയില്‍നിന്നു നിഷ്കാസനം 
ചെയ്യപ്പെട്ടു. എട്ടുമാസം നീണ്ടുനിന്ന യുദ്ധം, സാമൂതിരി 
സമാധാനത്തിന പേക്ഷിക്കയാല്‍ അവസാനിച്ചു. 
മുന്നുടമ്പടിയിലെ വ്യവസ്ഥകളനുസരിച്ച്‌ ആലങ്ങാടും പറവൂരും 
തിരുവിതാംകൂറിനു കിട്ടി. ഇങ്ങനെ പുതുതായി ലഭിച്ച 
പ്രദേശങ്ങള്‍ ധര്‍മ്മരാജാവ്‌, മാതുലനെ മാതൃകയാക്കി 
ഉടന്‍തന്നെ ശ്രീപത്മനാഭനു സമര്‍പ്പിച്ചു. 1763-ല്‍ സാമൂതിരി 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവിനെ സന്ദര്‍ശിക്കാന്‍ നേരിട്ട്‌ 
പത്മനാഭപുരത്തു ചെന്നു. അദ്ദേഹം തിരു വിതാംകൂറുമായി 
സവഹ്ൃദത്തില്‍ കഴിഞ്ഞുകൂടാമെന്നും യുദ്ധച്ചെലവിനു 
നഷ്ടപരിഹാരമായി 1,50,000 രൂപ നല്‍കിക്കൊള്ളാമെന്നും 
കൊച്ചിയുമായി ശത്രുതപുലര്‍ത്തുകയില്ലെന്നും ഉറപ്പുകൊടുത്തു. 
കൊച്ചി, തിരുവിതാംകൂര്‍, കോഴിക്കോട്‌ എന്നീ രാജ്യങ്ങളിലെ 
ഭരണാധിപന്മാര്‍ തമ്മില്‍ ഈ പുതിയ സവഹ്ൃദബന്ധം 
രൂപംകൊണ്ടത്‌ ഹൈദര്‍ ആലിയുടെ കീഴില്‍ ഉയര്‍ന്നു വന്ന 
മൈസൂറിന്റെ പൊതുഭിഷണി ജനിപ്പിച്ച 
രാഷ്ട്രീയസ്ഥിതിഗതികളുടെ സമ്മര്‍ദുത്താലായിരുന്നു. 


കര്‍ണ്ണാട്ടിക്‌ നവാബുമായുള്ള ബന്ധം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ കാലത്തെന്നപോലെ 


ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ കാലത്തും കിഴക്കേ അതിര്‍ത്തിയില്‍ ചില 


അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങളുണ്ടായി. കര്‍ണ്ണാട്ടിക്‌ നവാബിന്റെ 
ഗവര്‍ണ്ണറായിരുന്ന മഫീസ്ഖാന്‍ കളക്കാടു കീഴടക്കിയിട്ട, 
ആരുവാ മൊഴിക്കോട്ടയിലേക്കു കടന്നു. കുമരന്‍ 
ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ളയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു 
തിരുവിതാംകൂര്‍സൈന്യം മഫീസ്ഖാനെ തോല്ലിച്ചു. ആരു 
വാമൊഴിക്കോട്ടയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുപോകാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതനായെങ്കിലും ഖാന്‍ കളക്കാട്‌ 


കൈവശംവയ്ക്കുകയും ചെങ്കോട്ട സ്വാധീനപ്പെടുത്തുകയും 
ചെയ്തു. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ മഫീസ്ഖാനു പകരം യൂസഫ്ഖാന്‍ 
ഗവര്‍ണ്ണുറായിവന്നു. പുതിയ ഗവര്‍ണ്ണര്‍ തിരുവിതാംകൂറുമായി 
സൌഹാര്‍ദ്ദത്തില്‍ കഴിഞ്ഞു കൂടാനാണ്‌ ആഗ്രഹിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം കളക്കാട്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിനു തിരിച്ചുകൊടുത്തു. പുതിയഗവര്‍ണ്ണരുടെ 
അധികാരത്തെ വെല്ലുവിളിച്ച മഫീസ്ഖാന്റെയും 
അനുയായികളുടെയും എതിര്‍പ്പിനെ അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ 
യൂസഫ്ഖാനെ തിരുവിതാംകൂര്‍ പട്ടാളം സഹായിച്ചു. ക്രമേണ 
അധികാരമത്തനായിത്തീര്‍ന്ന യൂസഫ്ഖാന്‍ നവാബിനെതിരായി 
ഒരു കലാപം അഴിച്ചുവിട്ടു. അതിനു പിന്തുണനല്‍കാന്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ വിസമ്മതിക്കുകയാല്‍ ഖാന്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ആക്രമിച്ചു. ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നവാബിനെ 


സഹായിച്ചതുകൊണ്ട്‌ കലാപത്തില്‍ യൂസഫ്ഖാന്‍ 
പരാജയപ്പെട്ടു. 
1764-ല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ നവാബിന്റെ 


നിര്‍ദ്ദേശത്തിനു കീഴ്യഴങ്ങി കളക്കാട്‌ അദ്ദേഹത്തിനു 
വിട്ടുകൊടുത്തിട്ട്‌ തോവാളയ്ക്കു പിന്‍വാങ്ങി. 1765-ല്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ നവാബും തിരുവി 
താംകൂര്‍രാജാവും തമ്മില്‍ ഒരു സന്ധിയുണ്ടാക്കി. ഈ 


സന്ധിയനുസരിച്ച്‌, സഹ്യപര്‍വ്വതത്തിനപ്പുറം 
ചെങ്കോട്ടയൊഴിച്ചുള്ള പ്രദേശങ്ങളില്‍ തിരുവിതാംകൂറിനുള്ള 
അവകാശം നവാബിനു വിട്ടുകൊടുക്കപ്പെട്ടു. 


വാര്‍ഷികപ്രതിഫലം കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന വ്യവസ്ഥയില്‍ 
ചെങ്കോട്ടയും കന്യാകുമാരിയും പിന്നീടു തിരുവിതാംകൂറിനു കിട്ടി. 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
സ്വാധീനശക്തി ഏറിവന്നതിനുദാഹരണമാണ്‌ ഈ സന്ധി. 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ വിഴിഞ്ഞത്ത്‌ ഒരു കൊടിമരം സ്ഥാപിക്കാനുള്ള 
അനുവാദം 1764-ല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍രാജാവില്‍നിന്നു ലഭിച്ചു. 


മൈസുറുമായുള്ള ബന്ധം 
ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ കാലത്ത്‌ മൈസൂര്‍രാജാക്കന്മാരായ ഹൈദര്‍ 


ആലിയും ടിപ്പുസുല്‍ത്താനും കേരളം ആക്രമിച്ചു. മൈസൂറിന്റെ 
മേല്ക്കോയ്മ സ്വീകരിക്കണമെന്നുള്ള മൈസൂര്‍ സുല്‍ത്താന്റെ 
നിര്‍ദ്ദേശം തിരുവിതാംകൂര്‍ അവഗണിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 
ആക്രമണകാലത്ത്‌ ഉത്തരകേരളത്തിലെ രാജാക്കന്മാര്‍, 
ബ്രാഹ്മണര്‍, ക്ഷത്രിയര്‍, നായന്മാര്‍, തീയ്യന്മാര്‍ തുടങ്ങി 
അസംഖ്യം ആളുകള്‍ക്ക്‌ ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
അഭയം നല്കി. രാജ്യത്തിന്റെ പല ഭാഗങ്ങളിലായി 
അധിവാസമുറപ്പിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം അവര്‍ക്ക്‌ എല്ലാ 
സൌകര്യങ്ങളും ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊടുത്തു. സാമൂതിരിയും 
കോലത്തിരിയും കൊച്ചീരാജകുടുംബാംഗങ്ങളും 
തിരുവിതാംകൂറില്‍ രാഷ്ട്രീ യാഭയം തേടിയവരില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നു ” 
സാമൂതിരി കോവിലകത്തും വിഖ്യാതയായ 
മനോരമത്തമ്പുരാട്ടി. അങ്ങനെ തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
താമസമാക്കിയ രാജകുമാരിമാരില്‍ ഒരാളാണ്‌. നാടുപേക്ഷിച്ച്‌ 
അഭയാര്‍ത്ഥികളായെത്തിയ രാജാക്കന്മാര്‍ക്കും 
സാധാരണജനങ്ങള്‍ക്കും ഉലയാത്ത ധാര്‍മ്മികധീരതയോടെ 
ആശയം നല്‍കിയ കാര്‍ത്തികതിരുന്നാളിന്‌ ധര്‍മ്മരാജാവെന്നും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ രാജ്യത്തിന്‌ ധര്‍മ്മരാജ്യമെന്നും പേരുണ്ടായി. 
ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണത്തിനിരയായി 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ വടക്കേ അതിർത്തിയുടെ 
പ്രതിരോധത്തിനു സത്വരമായ നടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. അദ്ദേഹം 
1789-ല്‍ ഡച്ചുകാരില്‍നിന്ന്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ക്കോട്ടയും 
പള്ളിപ്പുറംകോട്ടയും വിലയ്ക്കു വാങ്ങുകയും മൈസൂര്‍പ്പടയുടെ 
കയറ്റം തടയാന്‍ മദ്ധ്യകേരളത്തില്‍ സുപ്രസിദ്ധമായ നെടുംകോട്ട 
കെട്ടുകയും ചെയ്തു. ഡിലനോയ്‌ ആയിരുന്നു നെടുങ്കോട്ടയുടെ 
നിര്‍മ്മാണത്തിനു മേല്‍നോട്ടം വഹിച്ചത്‌. ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ 
ദിവാനായിരുന്ന കേശവദാസന്‍ രാജ്യത്തിന്റെ വടക്കേ 
അതിർത്തിയുടെ ഭദ്രതയില്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. 1790-ല്‍ 
ആലുവാവരെ എത്തിയ ടിപ്പു മദ്ധ്യകേരളത്തില്‍നിന്നു 
പിന്‍വാങ്ങാന്‍ തീരുമാനിച്ചതില്‍ ദിവാന്റെ 
പ്രതിരോധസജ്ജീകരണങ്ങള്‍ക്കും ഒരു പങ്കുണ്ട്‌. 


ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 
ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ കാലത്ത്‌ ഭരണതലത്തിലും 
സാംസ്കാരികരംഗത്തും കാര്യമായ പുരോഗതിയുണ്ടായി. 
അയ്യപ്പന്‍മാര്‍ത്താണ്ഡപിള്ള, രാജാ കേശവദാസന്‍ എന്നിങ്ങനെ 


പ്രാപ്തരായ രണ്ടു പ്രധാനമന്ത്രിമാര്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
സേവിക്കാണ്ടായിരുന്നു. നികുതിവകുപ്പു പുനഃസംഘടിപ്പിച്ചതും 
രാജ്യം തെക്കേമുഖം, വടക്കേമുഖം, പടിഞ്ഞാറേമുഖം 


എന്നിങ്ങനെ മൂന്നു റവന്യൂമേഖലകളായി വിഭജിച്ചതും 


അയ്യപ്പന്‍മാര്‍ത്താണ്ഡപ്പിള്ളയാണ്‌. സര്‍വ്വാധികാര്യക്കാര്‍ എന്ന 


ഉദ്യോഗസ്ഥന്റെ കീഴിലായിരുന്നു ഓരോ മേഖലയും. 
നികുതിപിരിവ്‌ ക്രമീകരിക്കുകയും കൃത്യമായി കണക്കു 
സൂക്ഷിക്കാന്‍ ഏര്‍പ്പാടുകളുണ്ടാക്കുകയും ചെയ്തു. 
കൃഷിചെയ്യാവുന്ന തരിശുഭൂമികളെല്ലാം വലിയതോതില്‍ 


കൃഷിക്കുപയോഗപ്പെടുത്തി. അയ്യപ്പന്‍മാര്‍ത്താണ്ഡപ്പിള്ളയുടെ 
ശ്രമത്തില്‍ വര്‍ക്കല ഒരു പട്ടണമായി വികസിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. 

രാജാ കേശവദാസന്‍ (കേശവപിള്ള) തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
ദിവാന്‍ എന്ന ഒദ്യോഗികനാമം സ്വീകരിച്ച ആദ്യത്തെ 
പ്രധാനമന്ത്രിയാണ്‌. അദ്ദേഹത്തെ നാട്ടുകാര്‍ ആദരപൂര്‍വ്വം 
വലിയ ദിവാന്‍ജി എന്നു വിളിച്ചു. ദിവാനാകുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ 
അദ്ദേഹം പല തുറകളിലും ധര്‍മ്മരാജാവിനെ സേവിച്ചിരുന്നു. 
മൈസൂര്‍ ആക്രമണങ്ങളുടെ കാലത്ത്‌ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയുമായും അയല്‍രാജ്യങ്ങളുമായും സങ്കീര്‍ണ്ണമായ 
പ്രശ്നങ്ങളില്‍ കൂടിയാലോചനകള്‍ 
നടത്തേണ്ടിവന്നിട്ടുള്ളപ്പോഴെല്ലാം അദ്ദേഹം 
രാജ്യതന്ത്രജ്ഞനെന്നും നയകോവിദനെന്നുമുള്ള നിലയില്‍ 
അസാധാരണമായ കഴിവുകള്‍ പ്രകടിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 
അദ്ദേഹമായിരുന്നു. 1795-ല്‍ തിരുവിതാംകൂറും ഇഗ്ലീഷ്‌ 
ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുമായി ചെയ്ത ഉടമ്പടിക്കു കൂടിയാലോചന 
നടത്തിയത്‌. ഇംഗ്ലീഷുകാരും തിരുവിതാംകൂറുമായുള്ള 
ബന്ധത്തിന്റെ ഭാവികാലവികാസത്തിന്‌ ഈ ഉടമ്പടിയായിരുന്നു 
അടിസ്ഥാനം. 

കേശവദാസന്‍ ഭരണകാര്യവിദഗ്ദ്ധനെന്ന്‌ സ്വയം 
തെളിയിക്കുകയുണ്ടായി. കൃഷിയുടെയും വ്യവസായത്തിന്റെയും 
വികാസത്തിന്‌ അദ്ദേഹം പ്രത്യേക പദ്ധതികള്‍ ആവിഷ്‌കരിച്ചു. 
ജലസേചനസാകര്യങ്ങളേര്‍പ്പെടുത്തി പുതിയ ഭൂമികള്‍ കൃഷിക്ക്‌ 
ഉപയോഗയോഗ്യമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. സാമ്പത്തിക ക്ലേശം 
അനുഭവിക്കുന്ന കൃഷിക്കാരെ വായ്പ നല്കിയും നികുതി ഇളവു 
ചെയ്തും സഹായിച്ചു. 1773-ല്‍ സമഗ്രമായ ഒരു റവന്യൂ സര്‍വേ 
നടത്തി. ഭൂമിയുടെമേലുള്ള അവകാശങ്ങള്‍ തരംതിരിച്ചു. 
ഗതാഗതസാകര്യങ്ങള്‍ പരിഷ്കരിക്കപ്പെട്ടു. കയറ്റുമതിയിലും 
ഇറക്കുമതിയിലുമുള്ള വാണിജ്യം വികസിക്കാന്‍ അനേകം 
റോഡുകളും തോടുകളും നിര്‍മ്മിച്ചു. തുറമുഖങ്ങള്‍ 
മെച്ചപ്പെടുത്തുന്ന കാര്യത്തില്‍ രാജാകേശവദാസന്‍ പ്രത്യേകം 
ശ്രദ്ധ ചെലുത്തി. കുളച്ചല്‍, പൂന്തുറ തുടങ്ങി നിലവിലുള്ള 
തുറമുഖങ്ങള്‍  നന്നാക്കിച്ചു. വിഴിഞ്ഞം ഒരു ചെറിയ 
തുറമുഖമായി വികസിപ്പിച്ച്‌ വ്യാപാരപുരോഗതിക്കു വേണ്ടി 
അവിടെ കപ്പലുകള്‍ നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ ഏര്‍പ്പാടുണ്ടാക്കി. 

രാജാകേശവദാസന്റെ ഏറ്റവും വലിയ നേട്ടം ആലപ്പുഴ 


തുറമുഖത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണമായിരുന്നു. അന്നുവരെ 
കുരങ്ങന്മാര്‍ക്കും കുറുക്കന്മാർക്കും താവളമായി 
കാടുപിടിച്ചുകിടന്നിരുന്ന ആലപ്പുഴ, ദിവാന്‍ കൈക്കൊണ്ട 
വ്യക്തിപരമായ താത്പര്യത്താല്‍ അധികം താമസിയാതെ ഒരു 


പണ്ടകശാലയും ഒട്ടേറെ കടകമ്പോളങ്ങളുള്ള ഒരു 
തുറമുഖനഗരമായി വികസിച്ചു. അവിടെ കുടിയേറിപ്പാർക്കാന്‍ 
വെളിയില്‍നിന്നുള്ള കച്ചവടക്കാര്‍ക്കും 
കൈത്തൊഴില്‍ക്കാര്‍ക്കും തൊഴിലാളികള്‍ക്കും എല്ലാ 


പ്രോത്സാഹനവും നല്‍കി. സര്‍ക്കാര്‍ വാഗ്ദാനംചെയ്ത 
സാകര്യങ്ങളാല്‍ ആകൃഷ്ടരായി ബോംബെ, സരാഷ്ട്രം, സൂററ്റ്‌ 
തുടങ്ങിയ സ്ഥലങ്ങളില്‍നിന്നുപോലും കച്ചവടക്കാര്‍ ആലപ്പുഴ 
വന്നുചേര്‍ന്നു. രാജാ കേശവദാസന്‍ അവിടെ ഒരു തടിഡിപ്പോ 
സ്ഥാപിക്കുകയും മാത്തൂത്തരകനെന്ന ധനികനായ ക്രിസ്ത്യന്‍ 
കച്ചവടക്കാരന്‌ വടക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍നിന്ന്‌ ആ 
ഡിപ്പോവില്‍ തടി ശേഖരിച്ചുവി ല്‍ക്കാനുള്ള കുത്തക 
കൊടുക്കുകയുംചെയ്തു. 


തിരുവനന്തപുരത്തിന്റെ വികസനത്തിലും 
രാജാകേശവദാസന്‍ വ്യക്തി പരമായ താത്പര്യം പുലര്‍ത്തി. 
തുരുവനന്തപുരം നഗരത്തിലെ ഇന്നത്തെ പ്രധാന 
വ്യാപാരകേന്ദ്രമായ ചാലക്കമ്പോളം അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ദീര്‍ഘവീക്ഷണത്തിന്റെയും സംഘടനാശേഷിയുടെയും ഫലമായി 
രൂപംകൊണ്ടതാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ മേല്‍നോട്ടത്തില്‍, 
തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറിലെ കോട്ടാര്‍ പ്രാധാന്യമുള്ള ഒരു 
വ്യാപാരനഗരമായി വികസിച്ചു. നെയ്ത്തുകാരെയും 


ചായപ്പണിക്കാരെയും മറ്റു കൈത്തൊഴില്‍ക്കാരെയും ദിവാന്‍ 
അവിടെ ക്ഷണിച്ചുവരുത്തി അവര്‍ക്കു താമസസാകര്യം 


കൊടുത്തു. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ 
പുരോഗമിച്ചിരുന്ന പത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലെ 
ഗോപുരത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണം രാജാകേശവദാസനാണ്‌ 
പൂര്‍ത്തിയാക്കിയത്‌. കൂടാതെ, കര്‍ണ്ണാടകസംഗീതത്തിലെ 
"സപ്തസ്വരങ്ങള്‍ കേള്‍പ്പിക്കുന്ന പ്രത്യേകതരം 
കല്‍ത്തൂണുകളോടുകൂടിയ പ്രശസ്തമായ കുലശേഖരമണ്ഡപം 
ഇക്കാലത്താണ്‌ ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമി ക്ഷേത്രത്തില്‍ 
നിര്‍മ്മിതമായത്‌. കേശവദാസന്‍ പുതിയ നാണയങ്ങള്‍ 
പുറപ്പെടുവിക്കുകയുണ്ടായി. ദിവാന്റെ കഴിവുകളെയും 
പ്രശസ്തസേവനത്തെയും പുരസ്കരിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ 


അന്നത്തെ ഗവര്‍ണ്ണര്‍ ജനറലായിരുന്ന മോര്‍ണിങ്ടണ്‍ പ്രഭു 
രാജാകേശവദാസ്‌ എന്ന ബിരുദം നല്‍കി. 


സാംസ്കാരികാഭിവൃദ്ധി 


ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ ഭരണം കേരളത്തിന്റെ സാംസ്‌കാരിക 
ചരിത്രത്തിലെ ഒരു സുപ്രധാനാദ്ധ്യായമാണ്‌. മഹാപണ്ഡിതനും 
കവിയുമായിരുന്ന അദ്ദേഹം സ്വന്തം കൃതികളാല്‍ 
മലയാളസാഹിത്യത്തെ സമ്പന്നമാക്കി. കാർത്തിക തിരുനാളിന്റെ 
ആട്ടക്കഥകള്‍ പ്രസിദ്ധങ്ങളാണല്ലോ. ഭരതമുനിയുടെ നാട്യ 
ശാസ്ത്ര'ത്തെ ആധാരമാക്കി അദ്ദേഹം സംസ്കൃതത്തില്‍ രചിച്ച 


“ബാലരാമഭരത'വും പ്രത്യേകം പരാമര്‍ശമര്‍ഹിക്കുന്നു. 
കേരളീയസാഹിത്യത്തിലെ അന്നത്തെ പ്രതിഭാശാലികള്‍ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ. സദസ്സിനെ അലങ്കരിച്ചിരുന്നു. 


കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ക്കും ഉണ്ണായിവാര്യര്‍ക്കും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രോത്സാഹനം ലഭിച്ചു. പണ്ഡിതന്മാരെയും കവികളെയും 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കാനും പാരിതോഷികങ്ങള്‍ നല്‍കി! അവരെ 


ബഹുമാനിക്കാനും കാര്‍ത്തികതിരുനാള്‍ കൂടക്കൂടെ 
പണ്ഡിതസദസ്സുകള്‍ വിളിച്ചുകൂട്ടാറുണ്ടായിരുന്നു. തികച്ചും 
ഹിന്ദുമ തഭക്തനായിരുന്ന അദ്ദേഹം ഇതര 


മതാനുയായികള്‍ക്കും സംരക്ഷണം നല്‍കി. ഇക്കാര്യത്തില്‍ 
രാജാവിന്റെ സേവനങ്ങളെ വാഴ്ചത്തിക്കൊണ്ടുള്ള ഒരു കത്ത്‌ 


റോമിലെ പോപ്പില്‍നിന്ന്‌ ലഭിക്കുകയുണ്ടായി. 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ രാജധാനി പത്മനാഭപുരത്തുനിന്നും 
തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു മാറ്റിയത്‌ ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ 
ഭരണാവസാനകാലത്തായിരുന്നു. 40 വര്‍ഷത്തെ 


ദീര്‍ഘഭരണത്തിനുശേഷം, അദ്ദേഹം 1798-ല്‍ ഗ7മ-ാമത്തെ 
വയസ്സില്‍ നാടുനീങ്ങി. ജനങ്ങള്‍ പിത്യനിര്‍വിശേഷമായ 
ബഹുമാനത്തോടെ അദ്ദേഹത്തെ കിഴവന്‍രാജാവെന്നു 
വിളിച്ചുപോന്നു. സംസ്്‌കാരസമ്പത്തിന്റെയും ഭരണ 
തന്ത്രജ്ഞതയുടെയും ഏതു മാനദണ്ഡം വച്ചുനോക്കിയാലും 
ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ തിരുവിതാംകൂറിലെ ഏറ്റവും മഹാന്മാരായ 
ഭരണനായകന്മാരില്‍ സമുന്നതസ്ഥാനം അര്‍ഹിക്കുന്നു. 


* മദ്ധ്യതിരുവിതാംകൂറിലെ മറിയപ്പള്ളി, എണ്ണുക്കാട്‌, മാവേലിക്കര, 
ആറന്മുള, പ്രായിക്കര, നെടുമ്പ്രം എന്നീ രാജകുടുംബാംഗങ്ങള്‍ 
ടിപ്പുവിന്റെ, പടയോട്ടക്കാലത്ത്‌ വടക്കേമലബാറില്‍നിന്നു 
തിരുവിതാംകൂറില്‍വന്ന ചിറയ്ക്കല്‍ (കോലത്തിരി) 
രാജകുടുംബാംഗങ്ങളില്‍നിന്നു രൂപംകൊണ്ടവയാണ്‌. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്‌ 


കൊച്ചിയുടെ ചരിത്രം (1500-1805) 


വ്‌ ന്ത്രണ്ടാമദ്ധ്യായത്തില്‍ കൊച്ചിയുടെ ഉദ്ഭവവും 
ആദികാലചരിത്രവും പ്രതിപാദിച്ചുകഴിഞ്ഞു. കൊച്ചിയിലെ 
രാജാക്കന്മാരെയും അവരുടെ ഭരണകാലങ്ങളിലുണ്ടായ 
നേട്ടങ്ങളെയും പ്രധാനസംഭവങ്ങളെയും പ്രത്യേകം 
പരാമര്‍ശിച്ചുകൊണ്ട്‌ 1500 തൊട്ട്‌ 1805 വരെയുള്ള, അതായത്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ കൊച്ചിയില്‍ വന്നതുമുതല്‍ 


ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ ഭരണാവസാനംവരെയുള്ള ചരിത്രമാണ്‌ ഈ 
അദ്ധ്യായത്തില്‍ സംക്ഷേപിക്കുന്നത്‌. 


പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തിലെ കൊച്ചീരാജാക്കന്മാര്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കപ്പിത്താനായ കബ്രാള്‍ കൊച്ചിയില്‍ വന്നപ്പോള്‍ 
ഉണ്ണിരാമകോയില്‍ ഒന്നാമനാണ്‌ നാടുവാണിരുന്നത്‌. അദ്ദേഹം 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്ക്‌ വാണിജ്യസാകര്യങ്ങള്‍ നല്‍കി 
അവരുമായി നല്ല ബന്ധം സ്ഥാപിച്ചു. ഉണ്ണി രാമകോയില്‍ 
രണ്ടാമന്റെ (1503-1537) ഭരണകാലത്ത്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായുള്ള സാഹൃദബന്ധം പ്രബലമാവുകയും 
അവരുടെ സഹായത്തോടുകൂടി കൊച്ചി 
രാഷ്ട്രീയപ്രാബല്യത്തിലേക്കുയരുകയുംചെയ്തു. അടുത്ത 
രാജാവായ വീരകേരളവര്‍മ്മ (1537-1565) ഭരണത്തിന്റെ 
ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായുള്ള മൈത്രി 
തുടര്‍ന്നുപോന്നു. എന്നാല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 
പള്ളുരുത്തിക്ഷേത്രം കൊള്ളയടിച്ചതോടുകൂടി ആ ബന്ധത്തിനു 
ഗുരുതരമായ ഭംഗം നേരിട്ടു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്തായിരുന്നു 
വടക്കുംകൂറുമായി യുദ്ധമുണ്ടായതും വടുതലയുദ്ധത്തില്‍ 
വടക്കുംകൂര്‍ രാജാവ്‌ വധിക്കപ്പെട്ടതും. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ 1525 
അടുപ്പിച്ച്‌ മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ പുതുതായി നിര്‍മ്മിച്ച കൊട്ടാരം 
(പില്‍ക്കാലത്തെ ഡച്ച്‌ കൊട്ടാരം) വീരകേരളവര്‍മ്മയ്ക്കു 
സമ്മാനിച്ചു. 

വീരകേരളവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം നാടുവാണ കേശവരാമവര്‍മ്മ 


(1566-1601) പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലഘട്ടത്തിലെ 
കൊച്ചീരാജാക്കന്മാരില്‍ ഏറ്റവും സമുന്നതനാണ്‌. ദീര്‍ഘവും 
സംഭവബഹുലവുമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണം. 
കവികളെയും പണ്ഡിതന്മാരെയും അദ്ദേഹം പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. 
“രാമവര്‍മ്മ വിലാസ്ത്തിന്റെയും രത്നകേതൂദ'ത്തിന്റെയും 
കര്‍ത്താവായ ബാലകവിയും 'രാജരത്നാവലീയം', 'നൈഷധം' 
എന്നീ മലയാളചമ്പുക്കളുടെ കര്‍ത്താവായ മഴമംഗലത്തു 
നാരായണനും ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ സദസ്യരില്‍ പ്രധാനികളാണ്‌. 
ജൂതന്മാര്‍ കൊച്ചിയില്‍ താവളമുറപ്പിച്ചതും രാജകൊട്ടാരത്തിനു 


തൊട്ടടുത്ത്‌ ജൂതത്തെരുവു നിര്‍മ്മിച്ചതും 
കേശവരാമവര്‍മ്മയുടെ കാലത്തായിരുന്നു. ഇന്നു 


സുപ്രസിദ്ധമായിത്തീര്‍ന്നിട്ടുള്ള തിരുമലക്ഷേത്രം നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ 
1599-ല്‍ ഇദ്ദേഹമായിരുന്നു ഗൌഡസാരസ്വതപ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ 
മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ കരമൊഴിവായി സ്ഥലം നല്‍കിയത്‌. 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ രാജാവിന്റെമേല്‍ സമ്മര്‍ദ്ദം ചെലുത്തി 


കൊച്ചീത്തുറമുഖത്തെ ചുങ്കം മുഴുവന്‍ 
പിരിച്ചെടുത്തുകൊണ്ടിരുന്നതിനെതിരായി 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെകാലത്ത്‌ വിജയകരമായ ഒരു 


ജനകീയപ്രക്ഷോഭണം രൂപംകൊണ്ടു. കേശവരാമവര്‍മ്മയുടെ 
കാലത്തുണ്ടായ മറ്റൊരു പ്രധാന സംഭവമായിരുന്നു. 1599-ലെ 
ഉദയംപേരൂര്‍ സൂനഹദോസ്‌. അദ്ദേഹം വാര്‍ദ്ധക്യത്തില്‍ 
കാശിയിലേക്കു തീര്‍ത്ഥയാത്ര പോവുകയും അവിടെവച്ച്‌ 1601 
മെയ്‌ 3-ാം തീയതി തീപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 


കേശവരാമവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം രാജാവായത്‌ 
വീരകേരളവര്‍മ്മ (1601 -1615)യാണ്‌. മേല്ലുത്തുര്‍ 


നാരായണടഭട്ടതിരിയുടെ പുരസ്്‌കര്‍ത്താവായിരുന്നു ഇദ്ദേഹം. 
വീരകേരളവര്‍മ്മയുടെ പ്രോത്സാഹനത്തിലായിരുന്നു ഭട്ടതിരി 
'ഗോശ്രീനഗരവര്‍ണ്ണനയും' 'വീരകേരളപ്രശസ്തിയും രചിച്ചത്‌. 
'തെങ്കൈ ലനാഥോദയം' എന്ന മലയാള ചമ്പുവിന്റെ 


കര്‍ത്താവായ നീലകണ്ഠന്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സദസ്യനായിരുന്നിരിക്കാം. തുടര്‍ന്നു നാടുവാണ 
രവിവര്‍മ്മയുടെയും (1615-1624) വീരകേരളവര്‍മ്മയുടെയും 
(1624-1 637) ഭരണകാലത്ത്‌ പറയത്തക്ക 


സംഭവങ്ങളൊന്നുമുണ്ടായിരുന്നില്ല. ഗോദവര്‍മ്മയും (1637-1645), 
വീരരായിരവര്‍മ്മയും (1645-1 646), വീരകേരളവര്‍മ്മയും (1646- 
1650) ആയിരുന്നു അടുത്ത രാജാക്കന്മാര്‍. 
വിശേഷസംഭവങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെ അവരുടെ ഭരണം കഴിഞ്ഞു. 
ഇവരില്‍ വീരകേരളവര്‍മ്മ മട്ടാഞ്ചേരി തിരുമലദേവസ്വത്തിന്റെഭ 
സങ്കേതപരിധിക്കുള്ളില്‍ ഗൌഡസാരസ്വതര്‍ക്കു 
നീതിന്യായവിചാരണയില്‍ ചില അധികാരങ്ങള്‍ 


കൊടുത്തുകൊണ്ട്‌ ഒരു തീട്ടുരം നല്‍കി. രാമവര്‍മ്മ (1650-1 656) 
ആയിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനന്തരഗാമി. രാമവര്‍മ്മ 


മരിച്ചപ്പോള്‍ റാണി ഗംഗാധരലക്ഷ്മി (165൦1658) 
താത്കാലികമായി ഭരണമേറ്റു. കൊച്ചീരാജവംശത്തിന്റെ 
സുദീര്‍ഘവും വൈവിധ്യസമ്പന്നവുമായ ഭരണത്തിന്റെ 
ചരിത്രത്തില്‍ റാണി ഗംഗാധരലക്ഷ്മിയാണ്‌ രാജ്യാധികാരമേറ്റ 
ഒരേയൊരു രാജ്ഞി. അവരുടെ താത്കാലികഭരണം 


തീര്‍ന്നപ്പോള്‍ വെട്ടത്തുനാട്ടില്‍നിന്നു ദത്തെടുത്ത രാമവര്‍മ്മ 
(1658-1662) സിംഹാസനാരോഹണം ചെയ്തു. 1662 ഫെബ്രുവരി 
22-ാം തീയതി മട്ടാഞ്ചേരി കൊട്ടാരത്തിന്റെ മുമ്പില്‍വച്ച നടന്ന 
യുദ്ധത്തില്‍ അദ്ദേഹം വധിക്കപ്പെട്ടു. വെട്ടത്തുനിന്നു 
ദത്തെടുത്ത ഗോദവര്‍മ്മ 1662-ല്‍ രാജാവായി. 1663 
ജനുവരിയില്‍ കൊച്ചിക്കോട്ട കീഴടങ്ങിയതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
ഡച്ചുകാര്‍ അദ്ദേഹത്തെ സ്ഥാനഭ്രഷ്ട നാക്കി, മൂത്ത 
താവഴിയിലെ വീരകേരളവര്‍മ്മയെ സിംഹാസനത്തില്‍ 
പ്രതിഷ്ഠിച്ചു. 


കൊച്ചിയില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ ഉയര്‍ച്ച 
വീരകേരളവര്‍മ്മ (1663-1687) യുടെ സിംഹാസനാരോഹണം 
മുതല്‍ കൊച്ചി ഡച്ചുകാരുടെ ചൊല്ലടിയിലായി. 1663 മാര്‍ച്ചില്‍ 
കൊച്ചിരാജാവും ഡച്ച്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയും തമ്മില്‍ 
ആദ്യമായുണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടിയുടെ കാര്യം നേരത്തെ 
പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്ലോ. ഈ  ഉടമ്പടികൊണ്ട്‌ കൊച്ചിരാജാവ്‌ 


തന്നെയും തന്റെ രാജ്യത്തെയും ഡച്ചുകാരുടെ 
സംരക്ഷണത്തിലാക്കി. കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തിലെ 
അംഗങ്ങളോടും പാലിയത്തച്ചനോടും ഡച്ചുകാര്‍ 1674 
ഫെബ്രുവരിയില്‍ ചെയ്ത കരാറിന്‍പ്രകാരം, 
കൊച്ചീരാജകുടുംബത്തിലേക്കു ദത്തെടുക്കുന്നത്‌ 
മൂത്തതാവഴിയില്‍നിന്നു ചാഴൂര്‍ശാഖയില്‍നിന്നും 


ആയിരിക്കണമെന്നു ക്ലിപ്തപ്പെടുത്തി. 1674 സെപ്റ്റംബറില്‍ 
കൊച്ചീരാജാക്കന്മാര്‍ക്കു ജീവിതബത്ത നിശ്ചയിച്ചുകൊണ്ടും 
കൊച്ചിയെ ഡച്ചുകാരുടെ സുശക്തമായ 
നിയന്ത്രണത്തിലാക്കിക്കൊണ്ടും ഒരു പുതിയ ഉടമ്പടിയുണ്ടായി. 
1678 മെയില്‍ എഴുതിയ ഒരു കരാറിന്‍പ്രകാരം, ഡച്ചുകാര്‍ 


പറയുംപോലെ വേണമായിരുന്നു പാലിയത്തച്ചന്‍ 
പ്രധാനമന്ത്രിയെന്ന നിലയില്‍ കൊച്ചിയിലെ ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ 
നോക്കേണ്ടത്‌. ഈ കരാര്‍ അധികാരത്തെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം രാജാവിനെ നാമമാത്രമായ 


ഒരലങ്കാരമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. രാമവര്‍മ്മ (1687-1693) യുടെ 
കാലത്തുണ്ടായ വെട്ടംയുദ്ധത്തെപ്പറ്റി നേരത്തെ പറഞ്ഞു. 


ചാഴുര്‍ശാഖയില്‍നിന്നുള്ള ദത്തിനെ ഡച്ചുകാരും സാമൂതിരിയും 
പാലിയത്തച്ചനും പിന്‍താങ്ങിയപ്പോള്‍ പറവൂര്‍-ആലങ്ങാട്ടു 
നാടുവാഴികളും കരപ്പുറം മാടമ്പിമാരും 
വെട്ടത്തുനാട്ടുരാജകുടുംബത്തില്‍നിന്നു ദത്തെടുക്കണമെന്നു 
വാദിച്ചു. തുടര്‍ന്നുണ്ടായ യുദ്ധത്തില്‍ വെട്ടത്തുകക്ഷിയെ 
ഡച്ചുകാര്‍ പരാജയപ്പെടുത്തി. ഇക്കാലത്ത്‌ സാമൂതിരിയും 
ഡച്ചുകാരും തമ്മില്‍ വ്യാപാരകാര്യത്തിലുണ്ടാക്കിയ ഒരു ഉടമ്പടി 
കൊച്ചിരാജാവിനെ നിരാശനാക്കി. 

ചാഴൂര്‍ശാഖയില്‍നിന്നു ദത്തെടുത്ത രവിവര്‍മ്മ (1693-1 697) 
1693-ല്‍ രാജാവായി. അദ്ദേഹം ഡച്ചുകാരുടെയും 
സാമൂതിരിയുടെയും വളര്‍ന്നുവരുന്ന പരസ്പര സാഹ്ൃദത്തില്‍ 
തനിക്കുള്ള അസുഖം ഡച്ചുകാരെ അറിയിച്ചു. അടുത്ത 
രാജാവായ രാമവര്‍മ്മ! 697-1701)യുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ 1698 
ഏപ്രിലില്‍ ഡച്ചുകാരും കൊച്ചിയും തമ്മില്‍ 
ഒരുമ്പടിയുണ്ടാക്കുകയും ഡച്ചുകാര്‍ ചുങ്കത്തില്‍ ഒരു വിഹിതം 
കൊച്ചീരാജാവിന്‌ അനുവദിച്ചുകൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഇക്കാലത്ത്‌ സാമൂതിരി വീണ്ടും കൊച്ചി ആക്രമിച്ചു. 


കോഴിക്കോടും കൊച്ചിയും തമ്മിലുണ്ടായ യുദ്ധം, 
രാമവര്‍മ്മയുട്ടെ[1710-1722) കാലത്ത്‌ നിര്‍ണ്ണായകമായ 


ഫലമൊന്നുമില്ലാതെ ഒന്‍പതു കൊല്ലം നീണ്ടുനിന്നു. യുദ്ധം 
അവസാനിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ 1710-ല്‍ ചെയ്ത സന്ധിയനുസരിച്ച്‌, 
സാമൂതിരി കൊച്ചിയില്‍നിന്നു പിടിച്ചെടുത്ത പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
ചിലത്‌ കൊച്ചിക്ക്‌ തിരിച്ചുകിട്ടി. എന്നാല്‍ സാമൂതിരി 1715-ല്‍ 
കൊച്ചി പ്രദേശങ്ങളിലേക്കു വീണ്ടും പടനീക്കങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. 
1717-ലെ സന്ധിയോടുകൂടി ഈ യുദ്ധം അവസാനിക്കുകയും 
കൊച്ചിയുമായി സമാധാനത്തില്‍ കഴിയാമെന്നു സാമൂതിരി 
സമ്മതിക്കുകയുംചെയ്തു. പെരുമ്പടപ്പും വന്നേരിയിലെ 
ഏതാനും ഗ്രാമങ്ങളുമൊഴിച്ച്‌ പഴയ പ്രദേശങ്ങളെല്ലാം 
രാമവര്‍മ്മയ്ക്കു തിരിച്ചുകിട്ടി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ 
നായര്‍മാടമ്പിമാര്‍ രാജാധികാരത്തെ ഉല്ലംഘിക്കുകയും അവരെ 
നിയന്ത്രണാധീനരാക്കാന്‍ അദ്ദേഹത്തിനു പല നടപടികളും 
കൈക്കൊളേളണ്ടിവരികയുംചെയ്തു. 


പാലിയത്തച്ചന്‍ 
അടുത്ത രാജാവായ രവിവര്‍മ്മ തികച്ചും ദുര്‍ബ്ബലനായിരുന്നു. 
രാജാധികാരത്തിനെതിരായി കൊച്ചിയിലെ മാടമ്പിമാര്‍ 
കൂടക്കുടെ സായുധകലാപങ്ങള്‍ ഉഇളക്കിവിടുകയാല്‍ അവരെ 
അമര്‍ത്തുന്നതിന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണത്തില്‍ 
അധികസമയവും വിനിയോഗിക്കേണ്ടിവന്നു. ചില കടന്ന 
പെരുമാറ്റങ്ങളാല്‍ രാജാവിന്റെയും ഡച്ചുകാരുടെയും 


അപ്രീതിക്കു പാത്രമായ പാലിയത്തച്ചനെ അദ്ദേഹം 
ഡച്ചുകാരുടെ സഹായത്തോടെ പ്രധാനമന്ത്രിപദത്തില്‍നിന്നു 
നീക്കംചെയ്തു. പാലിയത്തച്ചന്‍ ചേന്നമംഗലത്തിനു 
വെളിയിലുണ്ടായിരുന്ന വസ്തുക്കളെല്ലാം രാജാവു കണ്ടുകെട്ടി. 
താമസിയാതെ പാലിയത്തച്ചന്‍ മരിച്ചപ്പോള്‍ അടുത്ത 
അവകാശി മുൂപ്പേറ്റു. പുതിയ പാലിയത്തച്ചന്‍ തന്റെ 
മുന്‍ഗാമിയുടെ അപരാധങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം മാപ്പു ചോദിക്കയാല്‍ 
രാജാവ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നഷ്ടപ്പെട്ട വസ്തുക്കളും പദവിയും 
തിരിച്ചുകൊടുത്തു. 

അടുത്ത രാജാവായ രാമവര്‍മ്മ(1731-1746) അങ്ങേയറ്റം 
അപ്രാപ്തനും നിഷ്ഠരനുമായിരുന്നു. അദ്ദേഹം 
അഞ്ചിക്കൈമള്‍മാരുമായി സംഘട്ടനത്തിലേര്‍പ്പെട്ടു. 
കൈമള്‍മാര്‍ക്ക്‌ ഡച്ചുകാര്‍ സംരക്ഷണം നല്‍കി. ഇക്കാലത്ത്‌ 
പാലിയത്തച്ചന്റെ ശക്തി വര്‍ദ്ധിച്ചു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കുടുംബത്തിലേക്കു വസ്തുവകകള്‍ കുന്നുകൂടി. 


ചാഴൂര്‍കലഹം 
രാമവര്‍മ്മയ്ക്കുശേഷം കേരളവര്‍മ്മ(1 746-1 749)യും 
രാമവര്‍മ്മ്(1 749-1760)യും നാടുവാണു. രാമവര്‍മ്മയുടെ 
കാലത്ത്‌ ചാഴൂര്‍ശാഖയിലെ അംഗങ്ങള്‍ (ചാഴൂര്‍ത്തമ്പാന്മാര്‍) 
പെരുമ്പടപ്പുമൂപ്പില്‍ സ്ഥാനം പുനഃസ്ഥാപിക്കണമെന്നു 
പ്രക്ഷോഭണം കൂട്ടി. കുറെമുമ്പ്‌ ചില സമ്മർങ്ങളില്‍പ്പെട്ട്‌ അവര്‍ 
ആ സ്ഥാനം കൈവെടിഞ്ഞതായിരുന്നു. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
ചാഴൂര്‍ത്തമ്പാന്മാരുടെ കാര്യമേറ്റെടുത്ത്‌, കരപ്പുറത്തേക്ക്‌ 
സൈന്യത്തെ അയച്ചു. പെരുമ്പടപ്പുമൂപ്പില്‍സ്ഥാനം വീണ്ടും 


ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌ കൊച്ചിരാജാവ്‌ കരപ്പുറംദേശം 
തമ്പാന്മാര്‍ക്ക്‌ വിട്ടുകൊടുക്കുകയുണ്ടായി. കൊച്ചിയുടെ 
നേതൃത്വ ത്തില്‍ രൂപംകൊണ്ട വടക്കന്‍സഖ്യം, 
അമ്പലപ്പുഴയുദ്ധം(1 754), സാമൂതിരിയുടെ ആക്രമണം, 


കൊച്ചിയും തിരുവിതാംകൂറും തമ്മില്‍ ചെയ്ത സഖ്യം എന്നിവ 
രാമവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്തുണ്ടായ സംഭവങ്ങളാണ്‌. 


തിരുവിതാംകൂറുമായി ചെയ്ത സഖ്യം 
1760 മുതല്‍ 1775 വരെ നാടുവാണ കേരളവര്‍മ്മ 
തിരുവിതാംകൂറുമായുള്ളബന്ധം ശക്തിപ്പെടുത്താന്‍ പുതിയ 
നടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. പ്രധാനമന്ത്രിയായ കോമിഅച്ചന്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിന്റെ സാഹ്ൃദം വിലപ്പെട്ടതായെണ്ണി. അദ്ദേഹം 
തിരുവനന്തപുരത്തുചെന്ന്‌ ഒരുടമ്പടിയുടെ നക്കല്‍ തയ്യാറാക്കി. 
1762-ല്‍ കേരളവര്‍മ്മ നേരിട്ട്‌ തിരുവനന്തപുരം 


സന്ദര്‍ശിക്കുകയും ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രത്തില്‍വച്ച്‌ ഉടമ്പടി 
ഭക്തിപൂര്‍വ്വം അംഗീകരിക്കുകയുംചെയ്തു. സാമൂതിരി 
കൊച്ചിരാജ്യം ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ ദളവാ അയ്യപ്പന്‍ 
മാര്‍ത്താ ണ്ഡപ്പിള്ളയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു സൈന്യത്തെ 
അയച്ച കൊച്ചിയെ സഹായിച്ചത്‌ ഈ ഉടമ്പടിയിലെ 
വ്യവസ്ഥയനുസരിച്ചായിരുന്നു. 1764-ല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സൈന്യം കൊച്ചിയില്‍നിന്നു പിന്‍വാങ്ങി. ദളവായുടെ 
സേവനത്തില്‍ സന്തുഷ്ടനായ കൊച്ചിരാജാവ്‌ പുത്തന്‍ചിറ 
ഗ്രാമം അദ്ദേഹത്തിനു സമ്മാനിച്ചു. യുദ്ധം അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ 
ആലങ്ങാടും പറവൂരും തിരുവിതാം കൂറിന്റെ വകയായി. 


മൈസൂര്‍ ആക്രമണം 

കേരളവര്‍മ്മയുടെ കാലത്താണ്‌ കേരളത്തില്‍ മൈസൂറിന്റെ 
ആക്രമണമുണ്ടായത്‌. ഒരു ലക്ഷം ഇക്കേരി പഗോഡ 
മൈസൂറിനു കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന്‌ 1774-ല്‍ കൊച്ചീരാജാവ്‌ 
സമ്മതിച്ചു. മൈസൂര്‍ സേനാനായകനായ സര്‍ദാര്‍ഖാന്‍ 1776- 
ല്‍ ചാവക്കാട്ടുകൂടി കൊച്ചിയിലേക്കു കടന്ന്‌ തൃശൂര്‍ പിടിച്ചു. 
മൈസൂറിന്റെ മേല്‍ക്കോയ്മ അംഗീകരിക്കാമെന്നും പ്രതിവര്‍ഷം 
30,000 പഗോഡ കപ്പം കൊടുക്കുന്നതിനു പുറമേ ഒരു ലക്ഷം 
പഗോഡയും നാല്‍ ആനയും നുസ്സാറായി നല്‍കാമെന്നും 
കൊച്ചിരാജാവ്‌ ഉറപ്പുകൊടുത്തു. 

രാമവര്‍മ്മയാണ്‌ (1775-1790) അടുത്ത കൊച്ചിരാജാവ്‌. 
അദ്ദേഹം തീരെ ദുര്‍ബ്ബലനായതുകൊണ്ട്‌ ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെയും 
ഡച്ച്‌ കമ്പനിയുടെയും നിര്‍ദ്ദേശമനുസരിച്ച്‌ ഭരണാധികാരം, 


അന്ന്‌ ഇരുപതു വയസ്സുമാത്രം പ്രായമുണ്ടായിരുന്ന 
ഇളമുറത്തമ്പുരാനായ രാമവര്‍മ്മയ്ക്കു വിട്ടുകൊടുത്തു. 
യാവനാരംഭത്തില്‍തന്നെ ഭരണമേറ്റു. അസാമാന്യനായ 


കഴിവുകളുടെ ഉടമയായിരുന്ന ഇദ്ദേഹമാണ്‌ കൊച്ചിയുടെ 
ചരിത്രത്തില്‍ ശക്തന്‍തമ്പുരാനെന്നു വിഖ്യാതനായ രാമവര്‍മ്മ. 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ ഓപചാരികമായ സിംഹാസനാരോഹണം 


നടന്നത്‌ 1790-ലാണെങ്കിലും 1769 മുതല്‍ക്കേ 
രാജഭരണത്തിന്റെ മുഴുവൻ ചുമതലയും 
അദ്ദേഹത്തിനായിരുന്നു. രാമവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്ത്(1775- 
1790) തിരുവിതാംകൂറിനെക്കൊണ്ടു മൈസൂറിന്റെ 
മേല്‍ക്കോയ്മ അംഗീകരിപ്പിക്കുവാന്‍ മദ്ധ്യസ്ഥത 


വഹിക്കണമെന്ന്‌ ടിപ്പു സുല്‍ത്താന്‍ കൊച്ചീരാജാവിനോട്‌ 
താത്പര്യപ്പെട്ടു. ഇക്കാര്യത്തില്‍ കൊച്ചിരാജാവിന്റെ ശ്രമം 
അവഗണിക്കപ്പെടുകയാണുണ്ടായത്‌. ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ 
കൊച്ചിയുടെ പല പ്രദേശങ്ങളും കൈയടക്കി. പക്ഷേ, ടിപ്പുവിന്റെ 
തിരോധാനത്തിനു തൊട്ടടുത്ത്‌ കൊച്ചീരാജാവ്‌ മൈസൂറിന്റെ 


മേല്‍ക്കോയ്മ തള്ളിക്കളഞ്ഞിട്ട്‌, 1791 ജനുവരിയില്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുമായി ഉടമ്പടിചെയ്തു. 


ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ 
ഇതിനിടയില്‍ രാമവര്‍മ്മ ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ 
സിംഹാസനാരോഹണം നടന്നു. വിദഗ്ദ്ധനായ ഭരണാധികാരിയും 
നല്ലൊരു നയശാലിയും പ്രഗല്ഭനായ 
രാജ്യതന്ത്രജ്ഞനുമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. തിരുവിതാംകൂറിലെ 
നാടുവാഴിപ്രഭുക്കള്‍ക്കെതിരായി മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 
കൈക്കൊണ്ട അതേ നയംതന്നെയാണ്‌ കൊച്ചിയില്‍ 
ശക്തന്‍തമ്പുരാനും സ്വീകരിച്ചത്‌. 


സിംഹാസനാരോഹണത്തിനുമുമ്പുതന്നെ ഇദ്ദേഹം പാലിയത്ത്‌ 
കോമിഅച്ചന്റെ സജീവമായ പിന്തുണയോടെ കൊച്ചിയിലെ 
നായര്‍മാടമ്പിമാരുടെ ശക്തിക്ക്‌ ഉടവുവരു ത്തിയിരുന്നു. 
മാടമ്പിമാരുടെ അധികാരങ്ങള്‍ രാജാവു നേരിട്ടു നിയമിക്കുന്ന 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്കു നല്‍കി. അദ്ദേഹം പ്രഭുക്കന്മാരില്‍ ഏറ്റവും 
സമ്പന്നരായവരുടെ സ്വത്തെല്ലാം പിടിച്ചെടുത്ത്‌ അവരെ തികച്ചും 
നിര്‍ദ്ധനരാക്കി. രാജ്യം കോലിവിലകത്തുംവാതുക്കള്‍ എന്നു 
വിളിക്കുന്ന താലൂക്കുകളായി വിഭജിച്ച്‌, ഓരോന്നും ഓരോ 
കാര്യക്കാരുടെ ഭരണത്തിലാക്കി. പ്രവൃത്തികാരുടെ കീഴിലുള്ള 
ഗ്രാമമായിരുന്നു ഏറ്റവും ചെറിയ ഭരണഘടകം. 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ കേന്ദ്രീകരണനയം തുടര്‍ന്നു. അദ്ദേഹം 
രാജ്യത്തിന്റെ ധനസ്ഥിതി മെച്ചപ്പെടുത്തുകയും അഴിമതിക്ക്‌ 
അറുതിവരുത്തുകയുംചെയ്തു. ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ പെരുമാറ്റം 
നിഷ്കൃഷ്ടമായി പരിശോധിക്കാന്‍ സുബേദാര്‍മാർ എന്ന 
പേരില്‍ പ്രത്യേകമായി ഒരു സംഘം പ്രതിപുരുഷന്മാരെ അദ്ദേഹം 
നിയമിച്ചു. 


ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ നാടുവാഴിപ്രഭുത്വത്തിന്റെ ശക്തി 
അടിച്ചമര്‍ത്തുമ്പോള്‍തന്നെ ബ്രാഹ്മണപൌരോഹിത്യത്തിന്റെ 
അധികാരം തകര്‍ക്കാനും വേണ്ട നടപടികള്‍ കൈക്കൊണ്ടു. 
വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രത്തിലും പെരുമനം ക്ഷേത്രത്തിലും 
പുരോഹിത്രപ്രധാനികളായി യോഗിയാതിരിപ്പാടന്മാരെ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിവന്ന സമ്പ്രദായം ഇദ്ദേഹം അവസാനിപ്പിച്ചു. ഈ 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഭരണം സര്‍ക്കാർ ഏറ്റെടുത്തു. 
ഗൌഡസാരസ്വതന്മാരോടും ലത്തീന്‍ക്രിസ്ത്യാനികളോടും 


നിഷ്ഠരമായിട്ടാണ്‌ അദ്ദേഹം പെരുമാറിയത്‌. ഗൌഡസാ 
രസ്വതസമുദായത്തിലെ കുബേരന്മാരായ വ്യാപാരികളില്‍നിന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം ധാരാളം പണം പിടിച്ചെടുക്കുകയും ആ 
സമുദായത്തിന്റെ വകയായ മട്ടാഞ്ചേരി തിരുമലദേവസ്വത്തിലെ 
വിഗ്രഹവും ദേവന്റെ വിലപ്പെട്ട രത്നങ്ങളും 


കൈവശപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെയും 
ഡച്ചുകാരുടെയും കാലത്ത്‌ ചില വിശേഷാധികാരങ്ങള്‍ 


അനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ലത്തീന്‍ക്രിസ്ത്യാനികളെയും 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ വെറുതെ വിട്ടില്ല. അവരില്‍ ഒട്ടേറെപ്പേരുടെ 
വസ്തുക്കള്‍ പിടിച്ചെടുത്ത്‌, അവരെ രാജ്യത്തുനിന്ന്‌ 


നിഷ്കാസനം ചെയ്തു. നേരെമറിച്ചായിരുന്നു അദ്ദേഹം 
സുറിയാനി ക്രിസ്ത്യാനികളോടു കൈക്കൊണ്ട നയം. തമ്പുരാന്‍ 
അവര്‍ക്കു വസ്തുക്കള്‍ നല്‍കുകയും തൃശൂര്‍, ചാലക്കുടി, 
കുന്നംകുളം, ഇരിങ്ങാലക്കുട, തൃപ്പൂണിത്തുറ മുതലായ പ്രധാന 
നഗരങ്ങളുടെ ഹൃദയഭാഗങ്ങളില്‍ അവരെ കുടി 
പാര്‍പ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 


കൊച്ചിക്കുണ്ടായ പുരോഗതി 
കൊച്ചിയുടെ ചരിത്രത്തില്‍ സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 
പുരോഗതിയുടെ ഒരു വിശേഷഘട്ടമായിരുന്നു 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ ഭരണകാലം. രാജ്യത്തിലെ പ്രധാന 
നഗരങ്ങളില്‍ താവളമുറപ്പിച്ച സുറിയാനിക്രിസ്ത്യാനികള്‍ 
നല്ലനിലയില്‍ വാണിജ്യം നടത്തുകയും രാജ്യത്തിന്റെ 
വ്യാപാരാഭിവൃദ്ധിക്കുഗണ്യമായ സംഭാവന നല്‍കുകയും 
ചെയ്തു. ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ അവര്‍ക്ക്‌ എല്ലാ 
വാണിജ്യസൌകര്യങ്ങളും ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊടുത്തു. ഒട്ടെല്ലാ 
പ്രധാന കേന്ദ്രങ്ങളിലും അദ്ദേഹം ചന്തകള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ നന്നാക്കുന്നതിലും നവീകരിക്കുന്നതിലും അദ്ദേഹം 
ശ്രദ്ധാലുവായിരുന്നു. നേരത്തെപറഞ്ഞ 
വടക്കുന്നാഥക്ഷേത്രത്തിനും പെരുമനംക്ഷേത്രത്തിനും പുറമേ 
തിരുവില്വാമലക്ഷേത്രവും സര്‍ക്കാര്‍ ഏറ്റെടുത്തു. ടിപ്പുവിന്റെ 
പടയോട്ടക്കാലത്തു തകര്‍ക്കപ്പെട്ട കൂടല്‍മാണിക്യം ക്ഷേത്രവും 
തിരുവഞ്ചിക്കുളം ക്ഷേത്രവും അദ്ദേഹം പുതുക്കിപ്പണിയിച്ചു. 
സുപ്രസിദ്ധമായ തൃശൂര്‍പൂരം ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ കാലത്താണ്‌ 
ആരംഭിച്ചത്‌. റോഡുകള്‍, പാലങ്ങള്‍, കുളങ്ങള്‍, സത്രങ്ങള്‍ 
മുതലായി പൊതുജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉപകാരമുള്ള പലതും 
നിര്‍മ്മിക്കുന്നതില്‍ അദ്ദേഹം ശ്രദ്ധചെലുത്തി. 
ജലസേചനപദ്ധതികളുടെ കാര്യത്തില്‍ ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍ 
അത്യന്തം തത്പരനായിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണ കാലത്ത്‌ 
നിഷ്പക്ഷവും നിര്‍ഭയവുമായിരുന്നു കൊച്ചിയിലെ 
നീതിന്യായഭരണം. കള്ളന്മാരെയും കൊള്ളക്കാരെയും നിര്‍ദ്ദയം 
അടിച്ചമര്‍ത്തിയതു കൊണ്ട്‌ ആളിനും അര്‍ത്ഥത്തിനും അന്നു 
കൊച്ചിയില്‍ പരിപൂര്‍ണ്ണ സുരക്ഷിതത്വമുണ്ടായിരുന്നു. ഈ 
രീതിയില്‍ പൊതുവേ ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ ഭരണം കൊച്ചിയുടെ 
ചരിത്രത്തില്‍ സുപ്രധാനമായ ഒരു സംഭവമാണ്‌. 


മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ കാലത്ത്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിലെന്നപോലെ, ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ കാലത്ത്‌ 
കൊച്ചിയില്‍ നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ കാലം അവസാനിക്കുകയും 
രാജാവിന്റെ നേരിട്ടുള്ള മേല്‍നോട്ടത്തിലും മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനത്തിലും 
അധിഷ്ഠിതമായ ഒരു ഭരണം നിലവില്‍ വന്നു. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിഒന്ന്‌ 


മൈസൂര്‍ആക്രമണം 


18-ാം ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തിലുണ്ടായ മൈസൂര്‍ 
ആക്രമണം കേരളത്തിന്റെ ദീര്‍ഘവും ശബളാഭവുമായ 
ചരിത്രത്തിലെ ഒരു ഹ്രസ്വവിഷ്കംഭമാണ്‌. മലബാറിലെ 
രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളുടെ ആഭ്യന്തര സമ്മര്‍ങ്ങളും മൈസൂറിലെ 
മുസ്ലിം ഭരണാധികാരികളായ ഹൈദര്‍ ആലിയുടെയും ടിപ്പു 
സുല്‍ത്താന്റെയും അതിക്രമപരിപാടികളുമാണ്‌ ഈ 
ആക്രമണത്തിനിടയാക്കിയത്‌. അതിനു 
കളമൊരുക്കിക്കൊടുത്ത പ്രധാനഘടകം കേരളത്തിലെ 
രാജാക്കന്മാരുടെ പരസ്പരസഹകരണമില്ലായ്മയും 
അനൈക്യവുമാണ്‌. സാമൂതിരിയുടെ രാജ്യവികസനനയങ്ങള്‍ 
കോഴിക്കോടും അയതല്‍രാജ്യങ്ങളും തമ്മിലുള്ള ഒരു 
സംഘട്ടനപരമ്പരയ്ക്കു തീകൊളുത്തി മൈസൂറിന്റെ 
ആക്രമണത്തിനനുകൂലമായ സ്ഥിതിഗതികള്‍ സൃഷ്ടിച്ചു. 
കോലത്തിരിയും കണ്ണൂരെ ആലിരാജാവും തമ്മിലുണ്ടായ 
മത്സരവും ആക്രമണത്തിന്‌ അവസരമുണ്ടാക്കിയ പ്രധാന 
ഘടകമാണ്‌. ഏതദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാരും പ്രഭുക്കന്മാരും 
കലഹിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍, യൂറോപ്യന്‍ശക്തികള്‍ തങ്ങളുടെ 
വാണിജ്യതാത്പര്യങ്ങള്‍ വളര്‍ത്തിയെടുക്കാന്‍ അവരുമായി 
ഉപജാപങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. കേരളരാഷ്ട്രിയത്തിലിടപെടാനും 
സ്വന്തം രാജ്യവിപുലീകരണങ്ങള്‍ നേടാനും ഹൈദര്‍ ആലി ഈ 
സ്ഥിതിഗതികളില്‍ ഒരു സുവര്‍ണ്ണാവസരം കണ്ടു. തന്റെ 
സേനകള്‍ക്കു നിര്‍ബാധം ആയുധങ്ങളെത്തിച്ചുകൊടുക്കാന്‍ 
മയ്യഴിയിലെ ഫ്രഞ്ചുതാവളത്തിലേക്ക്‌ ഒരു പ്രവേശനം 
കിട്ടണമെന്ന മോഹവും അദ്ദേഹത്തെ കേരളാക്രമണത്തില്‍ 
തിടുക്കംകൊള്ളിച്ചു. 


പാലക്കാട്ട്‌ കൈകടത്തുന്നു 
കേരളത്തില്‍ മൈസൂര്‍ ആദ്യമായി കൈകടത്തുന്നത്‌ 
പാലക്കാട്ടാണ്‌. അന്നു നാടുവാണുകൊണ്ടിരുന്ന സാമൂതിരി 
1756-1757 കാലത്ത്‌ പാലക്കാട്ടുരാജാവിന്റെ നടുവട്ടം എന്ന 


പ്രദേശം പിടിച്ചടക്കി. പാലക്കാട്ടുരാജാവായ കോമു അച്ചന്‍ 
സാമൂതിരിയുടെ ആക്രമണത്തെ നേരിടാന്‍ മൈസൂറിന്റെ 


സഹായത്തിനപേക്ഷിച്ചു. മൈസൂര്‍രാജാവ്‌ അന്നു 
ഡിണ്ടിഗലിലെ ഫാഈജ്ദാര്‍ ആയിരുന്ന ഹൈദര്‍ ആലിയെ 
പാലക്കാട്ടുരാജാവിന്റെ സഹായത്തിനു നിയോഗിച്ചു. 
ഹൈദര്‍ക്ക്‌ അടിയന്തരമായി ശ്രീരംഗപട്ടണത്തേക്കു 


പോകേണ്ടിയിരുന്നതുകൊണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്യാലനായ 
മുഖ്റും ആലിയാണ്‌ പാലക്കാട്ടുരാജാവിനെ സഹായിക്കാനുള്ള 
മൈസൂര്‍സൈന്യത്തെ നയിച്ചത്‌. മൈസൂറിന്റെയും 
പാലക്കാടിന്റെയും സംയുക്തസൈന്യങ്ങളുടെ സത്രവും 
സുശക്തവുമായ നീക്കത്തിനുമുമ്പില്‍ 
കോഴിക്കോട്ടുസൈന്യങ്ങള്‍ പിന്തിരിഞ്ഞോടി. പാലക്കാട്ടുനിന്നു 
പിടിച്ചെടുത്ത പ്രദേശങ്ങള്‍ തിരിച്ചേല്ലിക്കുവാനും 
യുദ്ധച്ചെലവിലേക്ക്‌ പന്ത്രണ്ടുലക്ഷം രൂപ മൈസൂറിനു 
കൊടുക്കുവാനും സാമൂതിരിക്കു സമ്മതിക്കേണ്ടിവന്നു. 


ഹൈദര്‍ ആലിയുടെ ആദ്യത്തെ ആക്രമണം 
1761-ല്‍ ഹൈദര്‍ ആലി മൈസൂറിന്റെ ഭരണാധികാരമേറ്റപ്പോള്‍ 
തന്റെ രാജ്യ വിപുലീകരണപരിപാടി ആദ്യമായി കേരളത്തില്‍ 
നടപ്പിലാക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. 1763-ല്‍ ബെദ്നോര്‍ രാജ്യം 
പിടിച്ചടക്കിയതോടുകൂടി അദ്ദേഹം കേരളത്തിന്റെ വടക്കേ 
അതിര്‍ത്തിയോളം എത്തി. മുമ്പ്‌ ബെദ്നോറിന്റെ വകയായിരുന്ന 
ചില അതിര്‍ത്തിക്കോട്ടകള്‍ വിട്ടുകൊടുക്കണമെന്ന്‌ ഹൈദര്‍ 
നീലേശ്വരം രാജാവിനോട്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. രാജാവ്‌ അതു 
കൂട്ടാക്കിയില്ല. ഹൈദര്‍ ഉടന്‍തന്നെ ഉത്തരകേരളം 
ആക്രമിക്കാന്‍ തീരുമാനമെടുത്തു. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
കോലത്തുനാടിന്റെ കാര്യങ്ങളില്‍ ഇടപെടാന്‍ കണ്ണൂരിലെ 
ആലിരാജാവ്‌ ഹൈദര്‍ ആലിയെ ക്ഷണിച്ചു. റീജന്റായി 
കോലത്തുനാടു ഭരിച്ചു കൊണ്ടിരുന്ന ഇളമുറ രാജാവിന്റെ 
അധികാരത്തെ ചോദ്യംചെയ്തുകൊണ്ട്‌ കപ്പുത്തമ്പാനെന്ന 


(കേരളവര്‍മ്മ) ഒരിളമുറ രാജാവ്‌ കലാപമുണ്ടാക്കുന്ന 
കാലമായിരുന്നു അത്‌. തമ്പാനും ആലിരാജാവിന്റെ 


പ്രേരണയ്ക്കു വശംവദനായി ഹൈദര്‍ ആലിയോടു നിവേദനം 
നടത്തി. 1764 ആദ്യം ഹൈദര്‍ ആലി തന്റെ ദൂതനായ അനന്ത 
റാവുവിനെ തലശ്ശേരിക്കയയ്ക്കുകയും താന്‍ 
കേരളീയരാജാക്കന്മാരുമായി യുദ്ധത്തിലേര്‍പ്പെട്ടാല്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നിഷ്പക്ഷത പാലിച്ചുകൊള്ളുമെന്ന്‌ ഒരുറപ്പ്‌ 
അവരില്‍നിന്നു സമ്പാദിക്കുകയും ചെയ്തു. 

1766 ഫെബ്രുവരിയില്‍ ഹൈദര്‍ തന്റെ സൈന്യത്തെ 
ഉത്തരകേരളത്തിലേക്കു നയിച്ചു. നാലായിരം വരുന്ന 


കുതിരപ്പടയാളികള്‍ ഉള്‍പ്പെടെ, തെരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ട 
പന്തീരായിരം സൈനികര്‍ ചേര്‍ന്നതായിരുന്നു 
മൈസൂര്‍സൈന്യം. ആലിരാജാവിന്റെ എണ്ണായിരത്തോളം 
വരുന്ന ഭടന്മാര്‍ സമര്‍ത്ഥമായി മൈസൂര്‍ സൈന്യത്തെ 
സഹായിക്കുകയും ചെയ്തു. മാടായിയിലും വളപട്ടണത്തുംവച്ച്‌ 
നിര്‍ണ്ണായകമായ സമരങ്ങള്‍ നടന്നു. മൈസൂര്‍സൈന്യം 
കോലത്തിരിയുടെ ചിറയ്ക്കല്‍ കൊട്ടാരം പിടിച്ചെടുത്തു. 
അവിടെയുണ്ടായിരുന്ന രാജകുടുംബാംഗങ്ങള്‍ തലശ്ശേരിയിലെ 
തിരുവങ്ങാട്ടുക്ഷേത്രത്തില്‍ അഭയംതേടി. ഹൈദര്‍ പിന്നീട്‌ 
കോട്ടയത്തേക്കാണ്‌ പുറപ്പെട്ടത്‌. ദുര്‍ബലമായ ഒരു 
ചെറുത്തുനില്ലിനുശേഷം കോട്ടയം രാജാവു കീഴടങ്ങി. മൈസൂര്‍ 
സൈന്യം കോട്ടയം പിടിച്ചടക്കിയിട്ട്‌ കടത്തനാട്ടേക്കു പാഞ്ഞു. 
ഹൈദര്‍ക്ക്‌ അവിടെ കഠിനമായ എതിര്‍പ്പു നേരിടേണ്ടിവന്നു. 
പക്ഷേ, അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഉയര്‍ന്ന യുദ്ധതന്ത്രജ്ഞതകൊണ്ട്‌ 
കടത്തനാട്ടുരാജാവിന്‌ ഓടിപ്പോകാതെ തരമില്ലെന്നായി. ഹൈദര്‍ 
അവിടെനിന്ന്‌ ലക്കിടിക്കോട്ടകളാല്‍ ഗതാഗതസാകര്യം 
ഉറപ്പുവരുത്തിയതിനുശേഷം കോഴിക്കോട്ടേക്കു പടനയിക്കുംവഴി 
കുറുമ്പുറനാട്ടില്‍ കടന്നു. സാമൂതിരി തന്റെ തലയ്ക്കുമേല്‍ 
വന്നുവീണ ഈ പ്രതിസന്ധിഘട്ടം വല്ലവാറും തരണംചെയ്യാന്‍ 
ആശാവഹമായ മറ്റു മാര്‍ഗ്ഗമൊന്നും കാണാതെ ഹൈദര്‍ 
ആലിയെ സമീപിച്ച്‌ സ്വന്തം സമ്പത്തു മുഴുവന്‍ 
പാരിതോഷികമായി നല്‍കാമെന്നു പറഞ്ഞു. എന്നാല്‍ ഹൈദര്‍ 
അതുകൊണ്ടു ത്ൃപ്തനാകാതെ ഒരുകോടി സ്വര്‍ണ്ണമോഹര്‍ 
ആവശ്യപ്പെട്ടു. അതിന്റെ ഭാരം താങ്ങാന്‍ സാമൂതിരിക്കു 
കഴിവില്ലായിരുന്നു. മൈസൂര്‍സൈന്യം കോഴിക്കോട്ടു പ്രവേശിച്ചു. 
സാമൂതിരി കുടുംബാംഗങ്ങളെ പൊന്നാനിക്കയച്ചതിനുശേഷം 
കൊട്ടാരത്തിനു തീ കൊളുത്തിയിട്ട്‌ ആത്മാഹുതിചെയ്തു. 


മലബാര്‍ കലാപങ്ങള്‍ 


ഹൈദര്‍ ഇപ്പോള്‍ കോഴിക്കോടിന്റെ 
പരമാധികാരിയായിത്തീര്‍ന്നു. പക്ഷേ, മഴക്കാലം 
അടുക്കുകയാല്‍ മൂവായിരം സ്ഥിരം പടയാളികളെ 
ആലിരാജാവിന്റെലയും മലബാര്‍ മാപ്പിളമാരുടെയും 


സഹായത്തില്‍ കോഴിക്കോട്ടു നിര്‍ത്തിയിട്ട്‌ അദ്ദേഹം 
കോയമ്പത്തുരേക്കു പോയി. ഹൈദര്‍ പുതുതായി പിടിച്ചടക്കിയ 
മലബാറിന്റെ സിവില്‍ ഗവര്‍ണ്ണറായി മദണ്ണ എന്ന ബ്രാഹ്മണനെ 
അദ്ദേഹം മൈസൂറിലെ പരിചയസമ്പന്നനായ ഒരു റവന്യു 
ഉദ്യോഗസ്ഥനായിരുന്നു--നിയമിച്ചു. കോഴിക്കോടായിരുന്നു 
ഗവര്‍ണ്ണറുടെ ആസ്ഥാനം. ഹൈദര്‍ ആലിയുടെ വേര്‍പാട്‌ 
കേരളത്തില്‍ ഒരു ബഹുജനപ്രക്ഷോഭണം ആരംഭിക്കാനുള്ള 


സൂചനയായിരുന്നു. കോട്ടയത്തെയും കടത്തനാട്ടെയും 
നായന്മാര്‍ പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ കൊടിക്കൂറ പാറിച്ചുകൊണ്ട്‌ പല 
ദേശങ്ങളും തിരിച്ചുപിടിച്ചു. ഹൈദര്‍ക്കെതിരായ ഈ 
മുന്നേറ്റത്തില്‍ കപ്പുത്തമ്പാനും പങ്കെടുത്തു. പ്രവിശ്യയിലുടനീളം 
ഒന്നടക്കം ഇളകിവശായ നായന്മാര്‍ കോഴിക്കോട്ടുണ്ടായിരുന്ന 
മൈസൂര്‍സൈന്യത്തെ കറഠിനമായുപരോധിച്ചു. മലബാറിലെ 
സംഭവവികാസങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അറിവുകിട്ടിയ ഹൈദര്‍ ഈ 
കലാപം അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ പസാഹസപ്പെട്ട്‌ കേരളത്തില്‍ 
പാഞ്ഞെത്തി. നാട്ടിന്‍പുറങ്ങളെല്ലാം തകര്‍ത്തു 
തരിപ്പണമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ മൈസൂര്‍സൈന്യം അതിവേഗം 
മുന്നോട്ടു കുതിച്ചു. നായന്മാരുടെ ശക്തി സംഹരിക്കാന്‍ 
ഹൈദര്‍ തുടര്‍ച്ചയായി അതിനിഷ്ഠരമായ നടപടികള്‍ 
കൈക്കൊണ്ടു. അവയെല്ലാം വിജയിക്കുകയും പ്രക്ഷോഭണം 
തത്കാലം കെട്ടടങ്ങുകയും ചെയ്തു. ഹൈദര്‍ വീണ്ടും 
കോയമ്പത്തുരേക്കു പോയി. അദ്ദേഹം കേരളത്തില്‍നിന്ന്‌ 
തിരിച്ചു ചെല്ലുമ്പോള്‍ മഹാരാഷ്ട്രത്തിന്റെ ആക്രമണഭീഷണി 
നേരിടേണ്ടിവന്നു. 

ഹൈദര്‍ക്ക്‌ നേരിട്ട ബുദ്ധിമുട്ടുകള്‍ വീണ്ടുമൊരു 
പ്രക്ഷോഭണത്തിന്‌ കേരളത്തിലെ പ്രഭുക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ ധൈര്യം 
നല്‍കി. കോട്ടയമായിരുന്നു മുന്നണിയില്‍. നാലായിരം 
ഭടന്മാരുള്ള ഒരു മൈസൂര്‍സൈന്യത്തെ അവര്‍ അടിച്ചുതുരത്തി. 
കലാപക്കാര്‍ കോഴിക്കോട്ടെ മൈസൂര്‍ സേനാവിഭാഗത്തെ 


വളഞ്ഞുതകര്‍ക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചെങ്കിലും മദ്ുണ്ണുയുടെ 
നയതന്ത്രജ്ഞത മൈസൂറിനെ ആ വിനാശത്തില്‍നിന്നു 
രക്ഷപ്പെടുത്തി. പരാജയത്തിന്റെ വക്കോളമെത്തിയ 


മൈസൂര്‍സൈന്യം നായര്‍പ്രഭുക്കന്മാരില്‍നിന്നു നഷ്ടപരിഹാരം 
വാങ്ങിക്കൊണ്ടു പിന്‍വാങ്ങി. ഹൈദര്‍ക്കു വര്‍ഷംതോറും കപ്പം 
കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന്‌ പുതിയ സാമൂതിരി സമ്മതിച്ചു. 
ഹൈദര്‍ വടക്കേ മലബാറിലെ നായര്‍പ്രഭുക്കന്മാരുമായും 
കൂടിയാലോചന നടത്തി. യുദ്ധത്തിനു നഷ്ടപരിഹാരം 
കൊടുക്കുക. ആലിരാജാവിന്‌ ഉപദ്രവമുണ്ടാക്കാതിരിക്കുക, 
പാലക്കാടും അവിടത്തെ കോട്ടയും ഹൈദരാലിയുടെ 
കൈവശംതന്നെയായിരിക്കുക എന്നീ മൂന്നു വ്യവസ്ഥകളില്‍ 
തന്റെ പട്ടാളത്തെ പിന്‍വലിക്കാമെന്ന്‌ ഹൈദര്‍ആലി സമ്മതിച്ചു. 
അതനുസരിച്ച്‌ 1768-ല്‍ മൈസൂര്‍ സൈന്യം കേരളത്തില്‍നിന്നു 
പിന്മാറി. 


ഹൈദറുടെ രണ്ടാമത്തെ കേരളാക്രമണം 
കുടക്‌ പിടിച്ചടക്കിയതിനുശേഷം 1773-ല്‍ രണ്ടാമതും കേരളം 
ആക്രമിക്കാന്‍ ഹൈദര്‍ തീരുമാനിച്ചു. 


ശ്രീനിവാസറാവുവിന്റെയും സയ്യിദ്‌ സാഹിബിന്റെയും 
നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു മൈസൂര്‍ സൈന്യം വയനാടു കടന്ന്‌, 
താമരമശ്ശേരിച്ചുരംവഴി 1773 ഡിസംബറില്‍ മലബാറിലെത്തി. 
കേരളത്തിലെ നാടുവാഴികള്‍ ഈ ആക്രമണത്തെ ചെറുത്തില്ല. 
അങ്ങനെ മലബാറില്‍ മൈസൂറിന്റെ ആധിപത്യം ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി 
സ്ഥാപിതമായി. ശ്രീനിവാസറാവു സിവില്‍ ഗവര്‍ണ്ണറായും 
സര്‍ദാര്‍ഖാന്‍ പ്രധാന സൈന്യാധിപനായും നിയമിക്കപ്പെട്ടു. 
ഹൈദര്‍ ആലി പിന്നീട്‌ കൊച്ചിയിലേക്കു ശ്രദ്ധതിരിച്ചു. 
യുദ്ധച്ചെലവിലേക്ക്‌ ഒരുലക്ഷം ഇക്കേരി പഗോഡ 
നല്‍കണമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം കൊച്ചിരാജാവിനോട്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. 
രാജാവ്‌ അതു കൈയോടെ സമ്മതിച്ചു. പക്ഷേ, നേരത്തെ 


സാമൂതിരിയുടെ അധീനത്തിലായിരുന്ന തലപ്പള്ളി 
മേല്‍വട്ടത്തുനിന്നു തലേവര്‍ഷം പിരിച്ച്‌ നികുതിയും ഹൈദര്‍ക്കു 
കൊടുക്കണമെന്ന നിര്‍ദ്ദേശം കൊച്ചീരാജാവു 
നിരാകരിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. ഇത്‌ സര്‍ദാര്‍ഖാനെ 
അരിശംകൊള്ളിച്ചു. മൈസൂര്‍ സൈന്യം ചാവക്കാട്ടുനിന്നു 
കുന്നംകുളംവഴി വന്ന്‌ തൃശൂര്‍ കൈവശപ്പെടുത്തി. 
കൊച്ചീരാജാവ്‌ ദൂതന്മാരെ ശ്രീരംഗപട്ടണത്തേക്കയച്ച്‌, 


മൈസൂറിന്‌ ആണ്ടുതോറും കപ്പം കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന 
വിവരം ഹൈദര്‍ ആലിയെ അറിയിക്കുകയും അങ്ങനെ 1776 
ഒക്ടോബറില്‍ തൃശൂര്‍നിന്ന്‌ മൈസൂര്‍സൈന്യം പിന്മാറാനുള്ള 
അന്തരീക്ഷം സൃഷ്ടിച്ചെടുക്കുകയും ചെയ്തു. തലപ്പിള്ളി 
മേല്‍വട്ടത്തിന്മേലുള്ള കൊച്ചിരാജാവിന്റെ അവകാശം ഹൈദര്‍ 
അംഗീകരിച്ചു. സാമൂതിരിയുടെ അവകാശം അദ്ദേഹം 
നിരസിക്കുകയാണ്‌ ഉണ്ടായത്‌. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ നേര്‍ക്ക്‌ ആക്രമണം നടത്തുന്നതിന്‌ 
ഡച്ചുകാരുടെ നിയന്ത്രണത്തിലുള്ള പ്രദേശങ്ങളില്‍ക്കൂടി തന്റെ 
സൈന്യങ്ങള്‍ കടന്നുപോകാന്‍ അനുവദിക്കണമെന്നുള്ള 
ഹൈദര്‍ ആലിയുടെ അപേക്ഷ ഡച്ചുകാര്‍ തള്ളിക്കളഞ്ഞു. 
മൈസൂര്‍സൈന്യം സര്‍ദാര്‍ഖാന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഡച്ചുകാരുടെ 
വകയായ ചേറ്റുവായിലേക്കു നീങ്ങി. അവര്‍ ചേറ്റുവാക്കോട്ടയും 
പാപ്പിനിവട്ടവും അതിവേഗം പിടിച്ചെടുത്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ രാജാവിന്റെ ദേശങ്ങളും കീഴടക്കി. രാജാ 
കേശവദാസന്‍ മുന്‍കൈയെടുത്തു നിര്‍മ്മിച്ച നെടുങ്കോട്ട ഒരു 
പ്രതിബന്ധമാകയാല്‍ സര്‍ദാര്‍ഖാന്‍ തന്റെ ആക്രമണം 
തെക്കോട്ടു വ്യാപിപ്പിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


ബ്രിട്ടീഷുകാരും ഫ്രഞ്ചുകാരുമായി ഹൈദര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന 
ബന്ധം 


ഹൈദര്‍ കേരളത്തില്‍ സ്വീകരിച്ചിരുന്ന നയത്തിന്‌ ആ 
സമയമായപ്പോഴേക്കു വലിയ വ്ൃയതിയാനമുണ്ടായി. കീഴടക്കിയ 
പ്രദേശങ്ങള്‍ ഭരിക്കാന്‍ മൈസൂറില്‍നിന്നു ഗവര്‍ണ്ണര്‍മാരെ 
അയയ്ക്കുന്നതിനു പകരം, സറഹ്ൃദത്തില്‍ കഴിയുന്ന 
കേരളത്തിലെ നാടുവാഴികളുടെ സേവനം 
പ്രയോജനപ്പെടുത്താന്‍ അദ്ദേഹം തീരുമാനിച്ചു. 
കോലത്തുനാട്ടില്‍ റീജന്റായി ഭരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന രാജാവ്‌ 
ഹൈദറുടെ പ്രതിനിധിയായി വടക്കേമലബാറിലെ 
ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ നോക്കാന്‍ നിയമിക്കപ്പെട്ടു.വ്യഗ്രനായ രാജാവ്‌ 
കുറങ്ങോട്ടുനായരുടെയും കോട്ടയം രാജാവിന്റെയും 
നേര്‍ക്കുചെന്ന്‌ അവരെ ഹൈദറുടെ ആശ്രിതന്മാരാക്കാന്‍ 
ശ്രമിച്ചു. ഹൈദറുടെ ഈ പരീക്ഷണം കേരളത്തിന്റെ മറ്റു 
ഭാഗങ്ങളിലേക്കും വ്യാപിക്കുകയാല്‍ 1775-1776 കാലത്ത്‌ 
മലബാര്‍ഭാഗത്ത്‌ താരതമ്യേന ഒരു ശാന്തത അനുഭവപ്പെട്ടു. 
ഏതായാലും നായന്മാരുടെ എതിര്‍പ്പിന്റെ വീര്യം കെടുത്താന്‍ 
ഹൈദര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. 1778-ല്‍ പുതിയ കലാപം 


പൊട്ടിപ്പുറപ്പെട്ടു. 

ഇതിനിടയില്‍ 1778-ല്‍ യൂറോപ്പില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരും 
ഫ്രഞ്ചുകാരും തമ്മില്‍ യുദ്ധം തുടങ്ങി. മയ്യഴിയുടെ 
സുരക്ഷിതത്വത്തില്‍ താത്പര്യമുണ്ടായിരുന്ന ഹൈദര്‍, 


മയ്യഴിയുടെ സംരക്ഷണത്തിനുവേണ്ട എല്ലാ സഹായവും 
ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്കു ചെയ്തുകൊടുക്കണമെന്ന്‌, മലബാറിന്റെ 
ഭരണകാര്യം നോക്കുന്ന കോലത്തുനാട്ടുരാജാവിനു 
നിര്‍ദ്ദേശംകൊടുത്തു. രാജാവിന്റെ സൈന്യം തലശ്ശേരി 
ആക്രമിച്ചു. ഈ ആക്രമണം സാമൂതിരിക്കും കോട്ടയം 
രാജാവിനും ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ഭാഗംചേര്‍ന്നു യുദ്ധംചെയ്യാന്‍ 
പ്രേരകമായി. ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തീക്ഷണമായ നടപടികള്‍ 
അവലംബിച്ചു. അവര്‍ 1779 മാര്‍ച്ചില്‍ മയ്യഴി കീഴടക്കി. 
കോട്ടയംരാജാവും സാമൂതിരിയും ഈ സന്ദര്‍ഭമുപയോഗിച്ച്‌ 
ഹൈദരില്‍നിന്നു തങ്ങളുടെ പ്രദേശങ്ങളധികവും വീണ്ടെടുത്തു. 
കടത്തനാട്ടുരാജാവിന്റെയും കോലത്തുനാട്ടുരാജാവിന്റെയും 
സൈന്യസഹായത്തോടുകൂടി മൈസൂര്‍പ്പട്ടാളം 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കെതിരായ ആക്രമണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ആക്കംകൂട്ടി. ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ മയ്യഴി കൈവിട്ടു തലശ്ശേരിയില്‍ 
കേന്ദ്രീകരിച്ചു. ഹൈദറുടെ കര്‍ണ്ണാട്ടിക്സ്‌ 
ആക്രമണത്തോടുകൂടി ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ സാമൂതിരിയുമായും 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവുമായും 
സഖ്യത്തെക്കുറിച്ചാലോചിക്കാന്‍ മുന്‍കൈയെടുത്തു. ഈ 
കൂടിയാലോചന പുരോഗമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുമ്പോള്‍ 
സര്‍ദാര്‍ഖാന്റെ സൈന്യം 1780 ഒക്ടോബറില്‍ കടല്‍വഴിയും 


കരവഴിയും വന്നു തലശ്ശേരി വളഞ്ഞു. ഈ ഉപരോധം 18 മാസം 
നീണ്ടുനിന്നു. 1781 മെയില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ മേജര്‍ 
ആബിംഗ്ടന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ പോഷകസേന 
വന്നുചേര്‍ന്നപ്പോള്‍ തലശ്ശേരി ആക്രമണ വിമുക്തമായി. 1782 
ജനുവരിയില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ വീണ്ടും മയ്യഴി പിടിച്ചു. 

തലശ്ശേരി പിടിക്കുന്നതില്‍ ഹൈദര്‍ക്കുപറ്റിയ പരാജയം 
കേരളത്തിലെ പ്രക്ഷോഭകരുടെ വീര്യം വളര്‍ത്തി. മൈസൂറിന്റെ 
ഭരണത്തിനെതിരായി നായന്മാര്‍ വീണ്ടും കലാപം കൂട്ടി. 
ഇതിനകം മേജര്‍ ആബിംഗ്ടന്‍ 1782 ഫെബ്രുവരിയില്‍ 
കോഴിക്കോടു പിടിച്ചടക്കി. നായന്മാര്‍ മലബാറിന്റെ എല്ലാ 
ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും മൈസൂര്‍സൈന്യത്തെ അടിച്ചുമാറ്റി. 
അങ്ങനെ മൈസൂര്‍ സൈന്യത്തിനു നേരിട്ട്‌ തിരിച്ചടി, 
കേരളത്തില്‍ അധികാരം പുനഃസ്ഥാപിക്കാന്‍ ഹൈദര്‍ 
ആലിയെ പ്രേരിപ്പിച്ചു. അതിനുവേണ്ടി അദ്ദേഹം പുത്രനായ 


ടിപ്പുവിനെ നിയോഗിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇതില്‍ 
നിര്‍ണ്ണായകമായ ഫലമെന്തെങ്കിലും കാണുന്നതിനുമുമ്പ്‌ 1782 
ഡിസംബറില്‍ ഹൈദര്‍ ആലി അന്തരിച്ചു. 


സിംഹാസനാരോഹഞണത്തിനുവേണ്ടി ടിപ്പുവിനു തിരക്കിട്ടു 
മൈസൂറിലേക്കു മടങ്ങിപ്പോകേണ്ടിവന്നു. 


ടിപ്പുവിന്റെ ആദ്യകാലവിജയങ്ങള്‍ 

ടിപ്പു കേരളത്തില്‍നിന്നു പോയ ഉടന്‍തന്നെ കേണല്‍ 
ഫുള്ളര്‍ടന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ സൈന്യം 1783 
ഡിസംബറില്‍ പാലക്കാട്ടുകോട്ട പിടിക്കുകയും അതിനു 
ചുറ്റുമുള്ള പ്രദേശം സാമൂതിരിയുടെ മേല്‍നോട്ടത്തിലാക്കുകയും 
ചെയ്തു. അധികം കഴിയുന്നതിനുമുമ്പ്‌ ടിപ്പു കേരളത്തില്‍ 
മടങ്ങിവന്ന്‌, കോരപ്പുഴവരെയുള്ള തെക്കേമലബാര്‍ മുഴുവനും 
തിരിച്ചുപിടിച്ചു. തലശ്ശേരിയിലുണ്ടായിരുന്ന ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വ്യാപാരികളുടെ എതിര്‍പ്പിനു മുമ്പില്‍ ടിപ്പുവിനു മുന്നേറ്റം 
തുടരാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 1783 ഡിസംബറില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ കണ്ണൂര്‍ 
തകര്‍ത്തു. അവരുമായി ഒരു സഹ്ൃദസന്ധിയില്‍ ഒപ്പിടാന്‍ 
അറയ്ക്കല്‍ബീവി നിര്‍ബന്ധിതയായി. ഏതായാലും രണ്ടാം 
മൈസൂര്‍യുദ്ധത്തിനു വിരാമമിട്ട മംഗലാപുരം ഉടമ്പടിയനുസരിച്ച്‌ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി മലബാറിന്മേല്‍ 
തങ്ങള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന അവകാശം ഉപേക്ഷിക്കുകയും 
കേരളത്തിലെ രാജാക്കന്മാരെ ടിപ്പുവിന്റെ സുഹൃത്തുക്കളും 
ബന്ധുക്കളുമായി പ്രഖ്യാപിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇതു മലബാറില്‍ 
മൈസൂറിന്റെ ആധിപത്യത്തിനു നല്‍കിയ 
മൌനാംഗീകാരമായിരുന്നു. 


ടിപ്പുവിന്റെ കോഴിക്കോടാക്രമണം 
1783-ല്‍ മലബാര്‍ ടിപ്പുവിന്റെ ആധിപത്യത്തിലേക്കു 
തിരിച്ചുവന്നപ്പോള്‍ അവിടത്തെ കാര്യങ്ങള്‍ നേരാംവണ്ണം 
നടന്നിരുന്നില്ല. ഹൈദര്‍ ആലി മരിക്കും മുമ്പ്‌ 
അര്‍ഷദ്ബഗ്ദഖാന്‍ എന്ന കഴിവുറ്റ ഒരുദ്യോഗസ്ഥനെ മലബാര്‍ 
ഗവര്‍ണ്ണുറായി നിയമിച്ചിരുന്നു. എന്നാല്‍ ടിപ്പുവിന്റെ 


മര്‍ദദനനയങ്ങള്‍ മലബാറിലെ ജനങ്ങളെ 
കോപാകുലരാക്കുകയും ഏറനാട്ടിലെയും വള്ളുവനാട്ടിലെയും 
മാപ്പിളമാര്‍പോലും പ്രക്ഷോഭം കൂട്ടുകയുംചെയ്തു. 


അര്‍ഷദ്ബഗ്ഖാന്റെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം ടിപ്പു ഒരു വലിയ 
സൈന്യവുമായി, താമരമശ്ശേരിച്ചുരം വഴി 1788 ജനുവരിയില്‍ 
മലബാറില്‍ കടന്നു. വഴിയില്‍ കാര്യമായ എതിര്‍പ്പൊന്നും 
നേരിടാതെ കോഴിക്കോട്ടേക്കു നീങ്ങി. അദ്ദേഹം 
മലബാറിലായിരുന്ന കാലത്ത്‌ അവിടത്തെ ഭരണരീതിയിലും 
സാമൂഹികാചാരത്തിലും സമഗ്രമായ മാറ്റം വരുത്താന്‍ ചില 
ആശയങ്ങള്‍ മനസ്സില്‍ കണ്ടുകൊണ്ട്‌, ഉദദിഷ്ടലക്ഷ്യം നേടാന്‍ 
ജനങ്ങള്‍ക്കു പിടിക്കാത്ത ചില പരിപാടികള്‍ നടപ്പാക്കി. 
കോഴിക്കോട്ടുനിന്നും നഗരോപാന്തത്തില്‍ ബേപ്പൂര്‍നദിയുടെ 
തെക്കേക്കരയ്ക്കുള്ള ഫെറുക്കിലേക്കു മലബാറിന്റെ 
തലസ്ഥാനം മാറ്റുക എന്നതായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ഗംഭീരപദ്ധതികളിലൊന്ന്‌. അതു പരാജയത്തില്‍ കലാശിച്ചു. 

മലബാറിലെ സാമൂഹികസമ്പ്രദായം 
അടിസ്ഥാനപരമായൊന്നുടച്ചുവാര്‍ക്കാനുള്ള ശ്രമത്തില്‍ 
കര്‍ക്കശമായ ചില പുതിയ രീതികള്‍ സുല്‍ത്താന്‍ 
നടപ്പിലാക്കിനോക്കി. 1788-ല്‍ മലബാറിലെ ജനങ്ങളോട്‌ 
പ്രഖ്യാപിച്ച ഒരു വിളംബരത്തില്‍ ബഹുഭര്‍ത്തൃത്വസമ്പ്രദായത്തെ 
അദ്ദേഹം കഠിനമായാക്ഷേപിച്ചു. ടിപ്പുവിന്റെ ഈ പ്രവൃത്തിയെ 
ജനങ്ങള്‍ സാര്‍വ്വതികമായെതിര്‍ക്കുകയും രാജ്യം മുഴുവന്‍ 
പ്രക്ഷബ്ധമാവുകയും ചെയ്തു. ടിപ്പുവിന്റെ 
കടന്നകൈക്കെതിരായി മലബാറിലെ രാജാക്കന്മാര്‍ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയുടെ സംരക്ഷണം തേടി. പടിഞ്ഞാറേക്കോവിലകത്തെ 
രവിവര്‍മ്മയുടെയും മറ്റു രാജാക്കന്മാരുടെയും നേതൃത്വത്തില്‍ 
നായന്മാര്‍ 1788 നവംബറില്‍ കോഴിക്കോട്‌ ആക്രമിച്ചു. ഈ 
ഉപരോധത്തെ ചെറുക്കാന്‍ ടിപ്പു എം. ലാല്ലിയുടെ കീഴില്‍ 6000 
പടയാളികളെ അയച്ചെങ്കിലും മഹാപരാക്രമിയായ രവിവര്‍മ്മയെ 
രംഗത്തുനിന്ന്‌ അകറ്റാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. തന്റെ ജനവിരുദ്ധമായ 
നയങ്ങള്‍ അംഗീകരിക്കാന്‍ കൂട്ടാക്കാത്ത ജനങ്ങളില്‍ അവ 
വാള്‍മുനയുടെ ഭീഷണികൊണ്ടു നിര്‍ബന്ധപൂര്‍വം 
നടപ്പിലാക്കാന്‍വേണ്ടി ടിപ്പു തന്നെ 1789 ആദ്യം 
താമരമശ്ശേരിച്ചുരംവഴി മലബാറില്‍ വന്നു. 


ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ കണ്ണൂരില്‍ 

നായന്മാരെ ചെറുക്കാന്‍ കോഴിക്കോട്ട്‌ ഒരു സൈന്യത്തെ 
നിര്‍ത്തിയിട്ട്‌ ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ വടക്കോട്ടു പോയി. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ മുന്നേറ്റം സ്ഥലത്തെ പ്രഭുക്കന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ 
അമ്പരപ്പുളവാക്കി. അവരില്‍ പലരും താമരശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വ്യാപാരശാലയില്‍ അഭയംതേടുകയും പിന്നീട്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിലേക്കു പോവുകയും ചെയ്തു. 
തലശ്ശേരിയിലുണ്ടായിരുന്ന ഇംഗ്ലീഷ്‌ വ്യാപാരികള്‍ തങ്ങളുടെ 
അനുയായികളുടെ കീഴില്‍ പ്രഭുക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ അഭയം 
നല്‍കിയതില്‍ കഠിനമായി പ്രതിഷേധിച്ചുകൊണ്ട്‌ ടിപ്പു 
അവര്‍ക്ക്‌ ഒരു സന്ദേശം അയച്ചു. അനന്തരം അദ്ദേഹം കണ്ണൂര്‍ 
സന്ദര്‍ശിച്ച അവിടെവച്ചു തന്റെ പുത്രന്‍ അബ്ദുള്‍ഖാലിക്കും 
അറയ്ക്കല്‍ബീവിയുടെ മകളും തമ്മിലുള്ള വിവാഹം 
കൊണ്ടാടി. കോലത്തിരിയുടെ ചില പ്രദേശങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം 
ബീവിക്കു വിട്ടുകൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. ടിപ്പു പിന്നെ 
കടല്‍ത്തീരംവഴി ചാവക്കാട്ടേക്കും അവിടെനിന്ന്‌ 
കോയമ്പത്തുരേക്കും പോയി. 


ടിപ്പുവിന്റെ തിരുവിതാംകൂര്‍ ആക്രമണം 
തിരുവിതാംകൂറായിരുന്നു ടിപ്പുവിന്റെ അടുത്ത ലക്ഷ്യം. 
മലബാറില്‍നിന്നു പോന്ന സാമൂതിരിക്കും മറ്റു 
രാജാക്കന്മാര്‍ക്കും അഭയം നല്‍കിയ ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ 
നയത്തോട്‌ ടിപ്പുവിന്‌ കലശലായ എതിര്‍പ്പുണ്ടായി. അദ്ദേഹം 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവിനെ നയോപായങ്ങളാല്‍ പാട്ടിലാക്കാന്‍ 
നോക്കി. അതിനുവേണ്ടി കൊച്ചിരാജാവിന്റെ സേവനം 
ഉപയോഗപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിച്ചതു ഫലിച്ചില്ല. ഇതിനകം 
ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ ഡച്ചുകാരില്‍നിന്ന്‌ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍കോട്ടയും 
(കോട്ടപ്പുറം) പള്ളിപ്പുറം കോട്ടയും (ആയക്കോട്ട) വിലയ്ക്കു 
വാങ്ങുകയും നെടുങ്കോട്ട കെട്ടി ബലപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. 
ഇതു സുല്‍ത്താനെ കോപാകുലനാക്കി. തിരുവിതാംകൂര്‍ 
രാജാവിനെ നയത്തില്‍ വശീകരിക്കാനുള്ള ശ്രമം 
പരാജയപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ടിപ്പു ആ രാജ്യം കീഴടക്കി സ്വന്തം 
മേല്‍ക്കോയ്മയിലാക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. അദ്ദേഹം 1789 
നവംബറില്‍ കോയമ്പത്തൂര്‍നിന്ന്‌ കൊച്ചീപ്രദേശത്തേക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കുകയും കടന്നുപോന്ന പ്രദേശങ്ങളെ 
വിജനമാക്കിക്കൊണ്ടുള്ള ദീര്‍ഘമായ സൈനികയാത്രയ്ക്കു 
ശേഷം 1789 ഡിസംബര്‍ 14ഠാം തീയതി തൃശൂര്‍ 
എത്തിച്ചേരുകയും ചെയ്തു. ഒരുമാസക്കാലം അവിടെ താമസിച്ച 
ടിപ്പു തൃശൂര്‍ നഗരത്തെ ഒരു പുതിയ ജില്ലയുടെ 


ആസ്ഥാനമാക്കി. കേരളത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിനധീനമായ 
പ്രദേശങ്ങള്‍ ഈ ആസ്ഥാനത്തിന്റെ 
അധികാരപരിധിക്കുള്ളിലായിരുന്നു. 1789 ഡിസംബര്‍ 29൦ 
തീയതി 7000 ഭടന്മാരുള്ള ഒരു സൈന്യത്തോടുകൂടി അദ്ദേഹം 
നെടുങ്കോട്ട ആക്രമിച്ചു. പക്ഷേ, ആ “പഹയന്‍ കോട്ട്‌ 
ഭേദിക്കാനും തെക്കോട്ടു കടക്കാനും പ്രയാസമായിരുന്നു. 1790 
ഏപ്രില്‍ 15-ാം തീയതി ടിപ്പു നെടുങ്കോട്ട ഭേദിക്കുകയും 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സൈന്യത്തെ പിറകോട്ട്‌ ഓടിക്കുകയുംചെയ്തു. 
അതിനുശേഷം ടിപ്പു കൊടുങ്ങല്ലൂരെത്തി അവിടത്തെ കോട്ട 
കൈവശപ്പെടുത്തി. കുരിയപ്പള്ളിക്കോട്ടയും ആയക്കോട്ടയും 
അടുത്തടുത്തു ടിപ്പുവിനു കീഴടങ്ങി. മൈസൂര്‍ സൈന്യം 


ആലങ്ങാട്ടും പറവൂരും കീഴടക്കിയിട്ട്‌ ആലുവായില്‍ 
താവളമടിച്ചു. കാലവര്‍ഷം ആരംഭിക്കുകയാല്‍ ടിപ്പുവിനു 
പടനീക്കം നിര്‍ത്തിവയ്ക്കക്കേണ്ടിവന്നു. ഇതിനിടയില്‍ 


ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ മൈസൂറിനോട്‌ യുദ്ധം പ്രഖ്യാപിച്ചതായും 
അവരുടെ സൈന്യം ശ്രീരംഗപട്ടണത്തേക്കു നീങ്ങുന്നതായും 
അദ്ദേഹത്തിനു വിവരംകിട്ടി. ടിപ്പു ഉടന്‍തന്നെ കേരളത്തില്‍നിന്നു 
സൈന്യത്തെ പിന്‍വലിക്കാന്‍ തീരുമാനിക്കുകയും 
കോയമ്പത്തൂര്‍ വഴി കേരളത്തില്‍നിന്നു പോവുകയും ചെയ്തു. 


മൈസൂര്‍ അധിനിവേശത്തിന്റെ അന്ത്യം 


ടിപ്പു പിന്‍വാങ്ങിയതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ കേരളത്തിലെങ്ങും 
മൈസൂറിന്റെ ആധിപത്യം തകര്‍ന്നു. സാമൂതിരിയും 


കൊച്ചിരാജാവും ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ അനുകൂലികളായി സ്വയം 
പ്രഖ്യാപിച്ചു. സമരതന്ത്രപ്രധാനമായ പാലക്കാട്ടുകോട്ട 1790 
സെപ്റ്റംബര്‍ 22-ാം തീയതി കേണല്‍ സ്റ്റുവെര്‍ട്ടിനു കീഴടങ്ങി. 
ചാവക്കാടു മുതല്‍ കണ്ണൂര്‍വരെയുള്ള പ്രദേശങ്ങള്‍ മൈസൂര്‍ 
ഭരണത്തില്‍നിന്നു വിമുക്തമായി. കണ്ണൂരിലെ ബീവി ചില 
എതിര്‍പ്പുകളൊക്കെ പ്രകടിപ്പിച്ചു. കണ്ണൂര്‍കോട്ട പിടിക്കാന്‍ 
ബോംബെയില്‍നിന്ന്‌ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ സൈന്യം ജനറല്‍ 
ആബര്‍ക്രോംബിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ പ്രത്യേകം 
നിയോഗിക്കപ്പെട്ടു. 1790 ഡിസംബര്‍ 14-ാം തീയതി ആരംഭിച്ച 
കണ്ണൂരിന്റെ ഉപരോധം നാലുദിവസത്തോളം നീണ്ടപ്പോള്‍ 
കീഴടങ്ങാനുള്ള ആഗ്രഹം ബീവി ഇംഗ്ലീഷുകാരെ അറിയിച്ചു. 5000 
പേരടങ്ങുന്ന ടിപ്പുവിന്റെ ഒരു സൈന്യം കണ്ണൂരുണ്ടായിരുന്നു. 
അവര്‍ നിരായുധരാക്കപ്പെട്ടു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ സൈന്യം 
കണ്ണൂര്‍കോട്ടയില്‍ കടന്ന്‌ അതു കൈയടക്കി. ഇപ്പോള്‍ മലബാര്‍ 
മുഴുവന്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ കീഴിലായി. 1792 ഫെബ്രുവരി 22-5ാം 
തീയതിയും മാര്‍ച്ച്‌ 18-ാം തീയതിയും ഒപ്പുവെച്ച ശ്രീരംഗപട്ടണം 
ഉടമ്പടികളാല്‍ ടിപ്പു മലബാര്‍ ഓപചാരികമായി ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ 


വിട്ടുകൊടുത്തു. വിട്ടുകൊടുത്ത പ്രവിശ്യയില്‍ കൊച്ചിയും 
കുര്‍ഗും ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നെങ്കിലും വയനാട്‌ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
കേരളത്തില്‍ ആധിപത്യമുറപ്പിക്കാന്‍ കാല്‍നുൂറ്റാണ്ടുകാലം 
മൈസൂര്‍ സുല്‍ത്താന്മാര്‍ ചെയ്ത ശ്രമം അവിടെ 
ബ്രിട്ടിഷാധിപത്യത്തിന്റെ സംസ്ഥാപനത്തിലാണ്‌ കലാശിച്ചത്‌. 


മൈസൂര്‍ ആക്രമണത്തിന്റെ ഫലങ്ങള്‍ 


കേരളത്തില്‍ മൈസൂര്‍നടത്തിയ ആക്രമണങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
രാഷ്ട്രീയമായും സാമ്പത്തികമായും സാമൂഹികമായും 
പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്ന ഫലങ്ങളുണ്ടായി. 


നാടുവാഴിത്തസമ്പ്രദായത്തിലുള്ള ഭരണം തിരോഭവിച്ചതും 
തല്‍സ്ഥാനത്ത്‌ ഒരു കേന്ദ്രീകൃതഭരണം നിലവില്‍വന്നതുമാണ്‌ 
ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട രാഷ്ട്രദിയഫലം. ഹൈദര്‍ ആലിയുടെയും 
ടിപ്പുവിന്റെയും ആക്രമണങ്ങളെ ചെറുക്കുന്നതില്‍ മുഖ്യമായ 
പങ്കുവഹിച്ച നായന്മാര്‍ക്ക്‌ മലബാറിലെ ഭരണകാര്യ 
വ്യവസ്ഥയില്‍ മുമ്പുണ്ടായിരുന്ന സമുന്നതസ്ഥാനം ഇപ്പോള്‍ 
നഷ്ടപ്പെട്ടു. മിക്ക നാടുവാഴികളും പ്രഭുക്കന്മാരും തങ്ങളുടെ 
പ്രജകളെ ആക്രമണകാരിയുടെ കാരുണ്യത്തിനു 
വിട്ടുകൊടുത്തിട്ട്‌ തിരുവിതാംകൂറില്‍ രാഷ്ട്രീയാഭയം പ്രാപിച്ചു. 
മൈസൂര്‍ ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ 
ആധിപത്യത്തില്‍പ്പെട്ടു കിട്ടിയ പ്രദേശങ്ങളില്‍ ഒരു 
കേന്ദ്രീകൃതഭരണസമ്പ്രദായം സ്ഥാപിക്കാന്‍ 
നാടുവാഴികളുടെയും നായര്‍പ്രഭുക്കന്മാരുടെയും തിരോധാനം 
സഹായകമായി. 


നവീനവും പുരോഗമനോന്മുഖവുമായ ആശയങ്ങളെ 
അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയുള്ളതായിരുന്നു മൈസൂറിന്റെ 
ഭരണസമ്പ്രദായം. മലബാറിലെ ഭൂനികുതിവ്യവസ്ഥ 
നവീകരിക്കപ്പെട്ടു. ഭൂമിയില്‍നിന്നുള്ള യഥാര്‍ത്ഥമായ 
വരുമാനത്തെ ആസ്പദമാക്കിയാണ്‌ അവര്‍ നികുതി 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയത്‌. ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ നേരിട്ട്‌ 


കുടിയാന്മാരില്‍നിന്നു നികുതി പിരിക്കുന്ന സമ്പ്രദായം 
നിലവില്‍വന്നു. കുടിയാന്മാര്‍ക്കു മാന്യതയുണ്ടാക്കിക്കൊടുത്ത 
ഈ പുതിയ വ്യവസ്ഥ ജന്മികളുടെ താത്പര്യത്തെ വിപരീതമായി 
ബാധിച്ചു. മൈസൂര്‍ ഭരണാധിപന്മാര്‍ പല പുതിയതരം 
നാണയങ്ങള്‍ പുറപ്പെടുവിക്കുകയും ഉത്തരകേരളത്തിന്റെ 
വിവിധ ഭാഗങ്ങളെ കൂട്ടിയിണക്കുന്ന അനേകം റോഡുകള്‍ 


നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്തു. മലബാറില്‍ ആദ്യമായി 
ആധുനികരീതിയിലുള്ള റോഡുകള്‍ വെട്ടിച്ചത്‌ 


ടിപ്പുസുല്‍ത്താനാണെന്ന്‌ പലപ്പോഴും ആളുകള്‍ പറയാറുണ്ട്‌. 
1796-ല്‍ മലബാറിലെ റോഡുകളുടെ നിലയെക്കുറിച്ച്‌ റിപ്പോര്‍ട്ട്‌ 


തയ്യാറാക്കിയ കേണല്‍ ഡോവ്‌ ഇങ്ങനെ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 
“മലബാറിലെ പ്രധാന സ്ഥലങ്ങളെ ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന 
റോഡുകളുടെ ഒരു ശൃംഖല ടിപ്പു ആസൂത്രണം ചെയ്യുകയും 
ഒരതിര്‍ത്തിയോളം നിര്‍മ്മാണം നിര്‍വഹിക്കുകയും രാജ്യത്തിലെ 


കൊടും വനങ്ങളിലേക്കു പോലും റോഡുകളെ 
വ്യാപിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു.” ടിപ്പു നിര്‍മ്മിച്ച എണ്ണമറ്റു ഈ 
റോഡുകളെല്ലാം സഹ്യപര്‍വ്ൃതത്തിലൂടെ 
ശ്രീരംഗപട്ടണത്തിലേക്കുള്ള പ്രധാനമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 
ചെന്നുചേരുകയാല്‍ അവ പീരങ്കപ്പടയ്ക്കു 
സഞ്ചാരയോഗ്യമാംവിധം ശക്തിപ്പെടുത്താന്‍ അദ്ദേഹം 


അഭ്ധ്വാനത്തിന്റെയോ ധനവിനിയോഗത്തിന്റെയോ കാര്യത്തില്‍ 
ലുബ്ധു കാണിച്ചില്ല. അദഭ്ധ്വാനമോ ധനമോ വ്യയം ചെയ്തില്ല. 
മൈസൂറിലെ ഭരണാധികാരികള്‍ 
ഉറപ്പിച്ച അടിസ്ഥാനത്തിന്മേലാണ്‌ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ പിന്നീട്‌ 
തങ്ങളുടെ ഭരണപദ്ധതിയും രാഷ്ട്രീയ സമ്പ്രദായവും 
പടുത്തുണ്ടാക്കിയത്‌. 

മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണം കേരളത്തിലെ പരമ്പരാഗതമായ 
സാമൂഹിക ജീവിതത്തിന്‌ ഒരു 'ആഘാതചികിത്സയായിരുന്നു. 
മൈസൂറിന്റെ അധിനി വേശത്തിനുമുമ്പ്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍, ക്ഷത്രിയര്‍, 
നായന്മാര്‍ തുടങ്ങിയ സവര്‍ണ്ണ) ഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ 
ഉന്നതസ്ഥാനമാനങ്ങളാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ഹൈദറും ടിപ്പുവും 
ഈ ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരോട്‌ ബഹുമാനത്തിന്റെ കണികപോലും 
കാട്ടിയില്ല. അവര്‍ സവര്‍ണ്ണഹിന്ദുക്കളുടെ 
ചിരകാലാവകാശങ്ങള്‍ ഇല്ലാതാക്കാനുള്ള നടപടികള്‍ 
കൈക്കൊള്ളുകകൂടിച്ചെയ്തു. നായന്മാരാണ്‌ അവരുടെ 
രോഷത്തിനു പ്രത്യേകം ശരവ്യമായത്‌. അസ്യ 
നായര്‍സ്ത്രീകളെയും കുട്ടികളെയും അടിമകളാക്കി 
വില്‍ക്കുകയും നായന്മാര്‍ ഏറ്റവും താണജാതിക്കാരാണെന്നു 
പ്രഖ്യാപിക്കുകയുംചെയ്തു. ബ്രാഹ്മണരെയും ക്ഷത്രിയരെയും 
നായന്മാരെയും ഉയര്‍ന്ന ജാതിയില്‍പ്പെട്ട മറ്റു ഹിന്ദുക്കളെയും 
പിടിച്ച ഇസ്സാംമതത്തില്‍ ചേര്‍ക്കുകയോ പുരാതനമായ 
രക്ഷാസങ്കേതങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഓടിപ്പോകാന്‍ അവരെ 
നിര്‍ബന്ധിക്കുകയോ ചെയ്യുന്ന കാഴ്ച ജനഹൃദയങ്ങളില്‍ 
മനഃശാസ്ത്രപരമായ സുശക്തചലനങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ചു. അതു 
സവര്‍ണ്ണരുടെ സാമൂഹ്വയോത്കര്‍ഷത്തെപ്പറ്റിയുള്ള മിഥ്യാബോധം 
തകര്‍ക്കുകയും താണവര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ക്ക്‌ സ്വന്തം അന്തസ്സിനെയും 
പദവിയെയുംകുറിച്ച്‌ ബോധമുളവാക്കുകയും ചെയ്തു. ഇങ്ങനെ 
മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണം പഴയ സാമൂഹികക്രമത്തിന്റെ 
മരണപ്രഖ്യാപനമായിരുന്നു. അതു കേരളത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ 
സാമൂഹികപരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഒരു പുതുയുഗം ഉദ്ഘാടനം 


ചെയ്യുകയുണ്ടായി. 

കേരളത്തിലെ മൈസൂര്‍ ഭരണത്തിന്റേതായ ഈ 
അന്തരാളഘട്ടം കളങ്കമേശാത്ത ഒരനുഗ്രഹമായിരുന്നില്ല. 
അവസാനമില്ലാത്ത യുദ്ധങ്ങള്‍ ആ കാലഘട്ടത്തിന്റെ 
സവിശേഷതയായിരുന്നല്ലോ. ഈ യുദ്ധങ്ങളുടെ ഫലമായി 


രാജ്യത്തിന്റെ സാമ്പത്തികസ്ഥിതി തകരാറിലായി. 
ആക്രമണകാരികളുടെ നൃശംസപ്രവ്ൃത്തികള്‍മൂലം എല്ലാ 
വിഭാഗത്തിലുംപെട്ട ജനങ്ങള്‍ വമ്പിച്ച തോതില്‍ 


മലബാറില്‍നിന്ന്‌ ഓടി രക്ഷപ്പെട്ടു. ക്രൂരതയ്ക്കിരയായ 
കൃഷിക്കാര്‍ വനങ്ങളിലും കാടുകളിലും അഭയം പ്രാപിച്ചു. ഇതു 


കാര്‍ഷികാധഃടപേതനത്തിനു കാരണമായി. പരമ്പരയാ 
കലകളുടെയും സാഹിത്യത്തിന്റെയും സംരക്ഷകരായിരുന്ന 
ബ്രാഹ്മണരുടെയും ക്ഷത്രിയരുടെയും പലായനം 


സംസ്കാരരംഗത്ത്‌ ഒരു നിശ്ചലതയ്ക്കിടയാക്കി. മൈസൂര്‍ 
ആക്രമണത്തിന്റെ ഫലമായി നല്ല നഗരങ്ങള്‍ പലതും നശിച്ചു. 
വാണിജ്യവും വ്യാപാരവും തകര്‍ന്നു. രാജ്യത്തില്‍ പലേടങ്ങളിലും 
മുളകുവള്ളിയുടെ കൃഷി നിര്‍ത്തി വയ്ക്കുകയാല്‍ 
കുരുമുളകുവ്യാപാരം മിക്കവാറും നിലച്ചു. കേരളത്തിലെ 
തുറമുഖങ്ങള്‍ ഏതാണ്ടു ശൂന്യമാവുകതന്നെ ചെയ്തു. 
കൃഷിയുടെയും വാണിജ്യത്തിന്റെയും അധഃപതനം നാടിന്റെ 
സമ്പദ്ഘടനയെ തകര്‍ക്കുകയാല്‍ ജനസംഖ്യയില്‍ ഒരു 
നല്ലവിഭാഗം ദാരിദ്രത്തിലേക്കു നീങ്ങി. പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളുമായി 
നൂറ്റാണ്ടുകളായി നിലനിന്നിരുന്ന വാണിജ്യബന്ധത്തിന്റെ 
ഫലമായി കേരളം സമ്പാദിച്ചു സൂക്ഷിച്ച പൊന്നും വെള്ളിയും 
നാട്ടില്‍നിന്ന്‌ അപ്രത്യക്ഷമായി. 

അതേസമയം ടിപ്പുവിന്റെ ആക്രമണംകൊണ്ട്‌ 
സാമ്പത്തികമായി ചില നേട്ടങ്ങളുണ്ടായെന്നും ഒരഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 
കുരുമുളക്‌, ഏലം, ചന്ദനത്തടി എന്നിവയുടെ കച്ചവടം 
സര്‍ക്കാരിന്റെ. കുത്തകയാക്കി. ഇവ ശേഖരിക്കാന്‍ 
ഉത്തരകേരളത്തിന്റെ പല ഭാഗങ്ങളിലും പണ്ടകശാലകള്‍ 
തുറന്നു. വടകര, കൊയിലാണ്ടി, കോഴിക്കോട്‌, മയ്യഴി 
എന്നിവിടങ്ങളാണ്‌ ഇതിനുവേണ്ടി തെരഞ്ഞെടുത്ത സ്ഥലങ്ങള്‍. 
ഈ പണ്ടകശാലകളില്‍ ഒരു നിശ്ചിതവിലയ്ക്ക്‌ ഈ 
സാധനങ്ങള്‍ സംഭരിച്ച്‌ വിദേശവ്യാപാരികള്‍ക്ക്‌ വിറ്റിരുന്നു. 
കര്‍ഷകര്‍ക്ക്‌ അവരുടെ ഉത്പന്നങ്ങള്‍ ന്യായവിലയ്ക്ക്‌ 
വില്‍ക്കാന്‍ ഇത്‌ സഹായകമായി. വിദേശവ്യാപാരം 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുന്നതിനായി മസ്‌കറ്റ്‌, ജിസ്സു, ഓര്‍മുസ്‌, പെഗു 
(ബര്‍മ്മ) എന്നിവിടങ്ങളില്‍ വ്യാപാരകേന്ദ്രങ്ങള്‍ തുറന്നു. 
കൂടാതെ താത്പര്യമുള്ളവര്‍ക്ക്‌ ഓഹരികള്‍ വിറ്റ്‌ ഒരു 
കച്ചവടക്കമ്പനിയും സുല്‍ത്താന്‍ സ്ഥാപിച്ചു. ഓഹരിക്കാര്‍ക്ക്‌ 


അമ്പത്‌ ശതമാനം ലാഭവിഹിതം ഉറപ്പാക്കാനുള്ള 


സംവിധാനവുമുണ്ടാക്കി. മലബാര്‍തീരത്ത്‌ ഒരു 
മുത്തുച്ചിപ്പിവാരല്‍കേന്ദ്രവും സ്ഥാപിച്ചു. മസ്കറ്റില്‍നിന്ന്‌ 
മുങ്ങല്‍വിദഗ്ദ്ധന്മാരെയും ഇറക്കുമതിചെയ്തു. 


ഈദൃശനടപടികള്‍കൊണ്ട്‌ സാമ്പത്തികരംഗം ഒന്നുണര്‍ന്നു. 
ടിപ്പുവിന്റെ മതനയം ഒരു വിവാദവിഷയമാണ്‌. കേരളത്തില്‍ 
ടിപ്പു ക്ഷേത്രധ്വംസനവും നിര്‍ബന്ധിത മതപരിവര്‍ത്തനവും 
നടത്തിയെന്ന്‌ ആരോപിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ഇത്‌ രണ്ടും 
നടന്നിട്ടുണ്ടെങ്കിലും മതപരമായ കാരണങ്ങളാലല്ല, നേരെമറിച്ച്‌ 
രാഷ്ട്രീയ-സാമ്പത്തിക കാരണങ്ങളാലാണെന്ന്‌ ടിപ്പുവിന്റെ 
നയങ്ങളെ ന്യായീകരിക്കുന്ന ചരിത്രകാരന്മാര്‍ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. 
ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ അഭയം തേടിയ ശത്രുസൈനികരെ 
അമര്‍ച്ചചെയ്യുകയും ക്ഷേത്രങ്ങളിലെ സ്വത്തു 
സ്വന്തമാക്കുകയുമായിരുന്നു ടിപ്പുവിന്റെ ലക്ഷ്യങ്ങളും കൂടാതെ 
ഗുരുവായൂര്‍, തിരുവഞ്ചിക്കുളം എന്നിങ്ങനെ പല 
ക്ഷേത്രങ്ങളിലേക്കും ടിപ്പു ഭൂമിയും പണവും ദാനംചെയ്ത 
രേഖകളെ ആസ്പദമാക്കി മതകാര്യങ്ങളില്‍ സുല്‍ത്താന്‍ 
ഉദാരമായ നയമാണ്‌ ഇവിടെയും തുടര്‍ന്നുപോന്നതെന്നും 
ചൂണ്ടിക്കാണിക്കപ്പെടുന്നു * ഇങ്ങനെയെല്ലാമാണെങ്കിലും 
ടിപ്പുവിന്റെ മതപരമായ ചില കടന്ന കൈകള്‍ ഇവിടത്തെ 
ഹിന്ദുക്കളില്‍ ഭയവും ആശങ്കയും ഉണര്‍ത്തിയെന്നത്‌ 
നിഷേധിക്കാനാവാത്ത വസ്തുതയാണ്‌. ഇതിന്റെ ഫലമായി 
മൈസൂര്‍ ആക്രമണങ്ങള്‍ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കും മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കും 
ഇടിയില്‍ ഒരു വലിയ വിടവുണ്ടാക്കി. ഇത്‌ സാമുദായിക 
സൌഹാര്‍ദ്ദത്തിനേറ്റ വമ്പിച്ച പ്രഹരമായിരുന്നു. അതിനപ്പുറം 
മലബാറിലെ മുസ്ലിങ്ങളില്‍ ഭൂരിപക്ഷവും പടയോട്ടങ്ങളില്‍ 
ആക്രമണകാരികളുടെ പക്ഷം ചേര്‍ന്നത്‌ അവരുടെ 
ഹൈന്ദവസഹോദരര്‍ക്കിടയില്‍ ശത്രുത്വം വളര്‍ത്തി. 
മൈസൂര്‍ഭരണത്തില്‍ മുസ്ലിങ്ങള്‍ വിശേഷാവകാശങ്ങള്‍ 
അനുഭവിച്ചിരുന്നു. മൈസൂര്‍ ഭരണാധികാരികള്‍ക്കുശേഷം 
മലബാറിന്റെ ആധിപത്യം ഏറ്റെടുത്ത ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ 
മുസ്ലിങ്ങളുടെ ഈ പ്രത്യേകപദവി അംഗീകരിച്ചുകൊടുത്തില്ല. 
ഇടക്കാലത്തു ലഭിച്ച വിശേഷാവകാശങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടപ്പോള്‍ 
പുതിയ പരിതഃസ്ഥിതിയുമായി ഇണങ്ങിച്ചേരാന്‍ കഴിയാത്ത 
മാപ്പിളമാര്‍ ബ്രിട്ടിഷ്‌ അധികാരത്തിനെതിരെ പലപ്പോഴും 
പ്രക്ഷോഭണമുണ്ടാക്കി. 19-ാം ശതകത്തില്‍ മാപ്പിളമാര്‍ ഇങ്ങനെ 
കൂടക്കൂടെ കലാപമുണ്ടാക്കിയതിന്‌ ഒരു കാരണം മൈസൂര്‍ 
ആക്രമണങ്ങളായിരുന്നു എന്നു പറയുന്നതില്‍ തെറ്റില്ല. 


* ഡോ. എ.പി. ഇബ്രാഹിംകുഞ്ഞ്‌, 17807൦ 1(്ലിദ ലിപി ൩ ൩൦ 
110൧൩൩ ൨ബഡ്ജങ, പുറം 68-72. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിരണ്ട്‌ 


ബ്രിട്ടിഷ്ശക്തിയുടെ വളര്‍ച്ച 


പോ ര്‍ട്ടുഗീസുകാരെയും ഡച്ചുകാരെയുംപോലെ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരും വാണിജ്യകാര്യങ്ങള്‍ക്കായിട്ടാണ്‌ കേരളത്തില്‍ 
വന്നത്‌. ആദ്യം കേരളത്തില്‍ വന്ന ഇംഗ്ലീഷുകാരന്‍ മാസ്റ്റര്‍ 
റാല്‍ഫ്‌ ഫിച്ച്‌ ആണെന്നു തോന്നുന്നു. അദ്ദേഹം 1583-ല്‍ മറ്റു 
ചില കച്ചവടക്കാരുമൊത്ത്‌ ഇംഗ്ുണ്ടില്‍നിന്നു 
പൌരസ്ത്യദേശത്തേക്കു പുറപ്പെട്ട്‌ കൊച്ചിയിലെത്തി. ജെയിംസ്‌ 
ലങ്കാസ്റ്റര്‍ 1591-ല്‍ പ്ലിമത്തില്‍നിന്നു പുറപ്പെടുന്നതിനു വളരെ 
മുമ്പായിരുന്നു ഇത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഈ രംഗത്ത്‌ റാല്‍ഫ്‌ 
ഫിച്ചാണ്‌ 'ഒന്നാമത്തെ ഇംഗ്ലീഷുകാരന്‍." 


കേരളവുമായുള്ള ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ആദ്യകാലബന്ധങ്ങള്‍ 
1615-ല്‍ ക്യാപ്റ്റന്‍ കീലിങ്‌ മൂന്നു കപ്പലുകളുമായി 
കോഴിക്കോടിനു സമീപമെത്തി. ഈ കപ്പലുകളിലായിരുന്നു സര്‍ 
തോമസ്‌ റോ ബ്രിട്ടീഷ്‌ പ്രതിനിധിയായി ജഹാംഗീറിനെ 


സന്ദര്‍ശിക്കാന്‍ വന്നത്‌. കിീലിങ്‌ സാമൂതിരിയുമായി 
ഒരുടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍നിന്നും കൊച്ചിയില്‍നിന്നും 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരെ ബഹിഷ്കരിക്കാന്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 


കോഴിക്കോടിനെ സഹായിക്കണമെന്ന്‌ ഈ ഉടമ്പടിയില്‍ 
വ്യവസ്ഥചെയ്തിരുന്നു. സാമൂതിരി തന്റെ രാജ്യത്ത്‌ വാണിജ്യം 
നടത്താനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു നല്‍കി. എന്നാല്‍ 
ഉടമ്പടിയില്‍ പറഞ്ഞിരുന്നതുപോലെ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ക്കെതിരായി സാമൂതിരിയെ സഹായിച്ചില്ല. 
അവര്‍ പൊന്നാനിയിലും കോഴിക്കോട്ടും പണ്ടകശാലകള്‍ 
തുറക്കാന്‍ പത്തുപേരെ നിര്‍ത്തിയിട്ട്‌ സ്ഥലംവിട്ടു. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
ശക്തിയുടെ അവസാനദിവസങ്ങളായിരുന്ന 1634 -1635 
കാലത്ത്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുമായി ഒരു കരാറില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടു. ഈ കരാറിന്‍പടി അവര്‍ക്ക്‌ കേരളത്തിലെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ തുറമുഖങ്ങളില്‍ പ്രവേശനം ലഭിച്ചു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
കച്ചവടക്കാര്‍ 1636-ല്‍ കൊച്ചിയില്‍നിന്ന്‌ ഇംഗ്ലണ്ടിലേക്ക്‌ 


ആദ്യമായി കുരുമുളകു കയറ്റുമതി ചെയ്തു. വിഴിഞ്ഞത്ത്‌ ഒരു 
വ്യവസായശാല സ്ഥാപിക്കാന്‍ വേണാട്ടുരാജാവില്‍നിന്ന്‌ 1644- 
ല്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ അനുവാദം കിട്ടി. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ 
പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ പ്രദേശങ്ങള്‍ ഡച്ചുകാര്‍ പിടിച്ചെടുത്തത്‌ 
ബ്രിട്ടിഷുകാരുടെ പദ്ധതികളെ കീഴ്മേല്‍ മറിച്ചു. 1663 -ല്‍ 
ഡച്ചുകാര്‍ കൊച്ചി പിടിച്ചപ്പോള്‍ അവിടെയുണ്ടായിരുന്ന ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വ്യാപാരികള്‍ പൊന്നാനിയിലേക്കു പോയി. മറ്റു തുറമുഖങ്ങളിലെ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ താത്പര്യങ്ങള്‍ക്കും കാര്യമായ ഇടിവുതട്ടി. കോഴിക്കോട്ട്‌ 
ഒരു ഫാക്ടറി (വ്യവസായശാല) സ്ഥാപിക്കാന്‍ 1664-ല്‍ 
സാമൂതിരി ഇംഗ്ലീഷുകാരെ അനുവദിച്ചു. എന്നാല്‍ എല്ലാ 
വിദേശവ്യാപാരികളുടെയും ഉദ്ദേശ്യങ്ങളില്‍ 
സംശയാലുവായിരുന്ന അദ്ദേഹം തന്റെ രാജ്യത്തു കൂടുതല്‍ 
സ്ഥലങ്ങള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ അനുവദിക്കുകയുണ്ടായില്ല. 


ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ അഞ്ചുതെങ്ങില്‍ 
കോഴിക്കോട്‌ പല ബുദ്ധിമുട്ടുകളും നേരിട്ട ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
കേരളത്തിന്റെ മറ്റു ഭാഗങ്ങളിലേക്ക്‌ ശ്രദ്ധ തിരിച്ചു. 
വ്യവസായശാല നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ അഞ്ചു തെങ്ങില്‍ ഒരു ചെറിയ 
മണല്‍പ്രദേശം 1684-ല്‍ ആറ്റിങ്ങള്‍ റാണിയില്‍നിന്ന്‌ അവര്‍ക്കു 
കിട്ടി. അവിടെ ഒരു കോട്ട്‌ കെട്ടാനുള്ള അനുവാദവും 1690-ല്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു ലഭിച്ചു. 1695-ല്‍ കോട്ടയുടെ പണി 
പൂര്‍ത്തിയായി. അഞ്ചു തെങ്ങ്‌ കിട്ടിയത്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ ഒരു 
വലിയ നേട്ടമായിരുന്നു. വടക്കോട്ടുള്ള ജലഗതാഗതത്തിന്‌, ആ 
സ്ഥലം സൌാകര്യപ്രദമായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ വാണിജ്യം 
അഭിവ്ൃദ്ധിപ്പെടാന്‍ അതു സഹായകമായി. 
സൈനികസാമഗ്രികള്‍ സംഭരിക്കുന്ന ഒരു കേന്ദ്രവും അവര്‍ 
അവിടെ തുറന്നു. വളരെ വൈകാതെ പശ്ചിമതീരത്ത്‌ ബോംബെ 
കഴിഞ്ഞാല്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട 
സങ്കേതമായിത്തീര്‍ന്നു അഞ്ചുതെങ്ങ്‌. ദക്ഷിണകേരളത്തിലും 
മദ്ധ്യകേരളത്തിലും ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുടെ 


സ്വാധീനശക്തി വ്യാപിപ്പിക്കാന്‍ 
കാലുറപ്പിക്കുന്നതിനൊരിടമാവുകയുംചെയ്തു അത്‌. 
ആറ്റിങ്ങല്‍ റാണി അഞ്ചുതെങ്ങില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ 
സൌഈജന്യങ്ങളനുവദിച്ചുകൊടുത്തത്‌ സ്ഥലവാസികളെ 
രോഷാകുലരാക്കി. ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നിശ്ചയിക്കുന്ന വിലയ്ക്ക്‌ 
കര്‍ഷകന്‍ അവര്‍ക്ക്‌ കുരുമുളക്‌ വില്‍ക്കണമെന്ന 


നിബന്ധനയും നാട്ടുകാരെ അസ്വസ്ഥരാക്കി. അവര്‍ 1697-ല്‍ 
അഞ്ചുതെങ്ങിലെ ഫാക്ടറി ആക്രമിച്ചു. പക്ഷേ, ആ ആക്രമണം 
അലസിപ്പോവുകയാണുണ്ടായത്‌ 


ആറ്റിങ്ങല്‍ കലാപം(1721) 
1721-ല്‍ അഞ്ചുതെങ്ങിലെ വ്യവസായശാലയുടെ കാര്യത്തില്‍ 


ഒരു പ്രതിസന്ധിഘട്ടമുണ്ടായി. അവിടത്തെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വ്യാപാരികള്‍, നേതാവായ ഗിഫോര്‍ഡിന്റെ കീഴില്‍, 
കലുഷപ്രവ്ൃത്തികളാലും ധൃഷ്ടമായ പെരുമാറ്റത്തിലും 


ജനങ്ങളെ ശത്രുക്കളാക്കി. അതേസമയം അവര്‍ വര്‍ഷംതോറും 
വിലപ്പെട്ട പാരിതോഷികങ്ങള്‍ നല്‍കി! ആറ്റിങ്ങല്‍റാണിയെ 
സന്തോഷിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. ആ പ്രദേശങ്ങളില്‍ 
അധികാരം നടത്തിയിരുന്ന പിള്ളമാരുടെ പ്രതിനിധികള്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ റാണിക്കു കൊടുക്കാറുള്ള സമ്മാനങ്ങളെല്ലാം 
തങ്ങള്‍ മുഖേന വേണം റാണിക്കു സമര്‍പ്പിക്കേണ്ടതെന്ന്‌ 
ആവശ്യപ്പെട്ടു. ഇത്‌ ഗിഫോര്‍ഡ്‌ നിരസിച്ചു. അയാള്‍ റാണിക്കു 
നേരിട്ടു സമ്മാനം നല്‍കാന്‍ 140 ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ഒരു 
സംഘവുമായി ആറ്റിങ്ങലേക്കു പുറപ്പെട്ടു. ഈ 
ബലപ്രകടനത്തില്‍ സ്ഥലവാസികള്‍ കോപാകുലരായി. അവര്‍ 
ആ സംഘത്തെ ആകമിച്ച മുഴുവന്‍ ആളുകളെയും 
കൊന്നു(1721 ഏപ്രില്‍ 15). അനന്തരം ആക്രമണക്കാര്‍ 
അഞ്ചുതെങ്ങില്‍ ചെന്നു കോട്ട വളഞ്ഞു. ഗണ്ണര്‍ ഇന്‍സ്‌ കോട്ട 
പ്രതിരോധിച്ചു. ഉപരോധം ആറു മാസത്തോളം നീണ്ടു നിന്നു. 
തലശ്ശേരിയില്‍നിന്ന്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ പോഷകസേന 
വന്നുചേര്‍ന്നപ്പോഴാണ്‌ അത്‌ അവസാനിച്ചത്‌. കേരളത്തില്‍ 
ബ്രിട്ടീഷ്‌ അധികാരത്തിനെതിരായ ആദ്യത്തെ 
സംഘടിത്രപക്ഷോഭമെന്ന നിലയില്‍ ആറ്റിങ്ങല്‍ കലാപം 
പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. ഈ കലാപത്തിന്റെ 
പരാജയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരും റാണിയും തമ്മില്‍ ഒരു 
കരാറുണ്ടാക്കി. ഇതിന്‍പ്രകാരം ആക്രമണത്തില്‍ 
കമ്പനിക്കുണ്ടായ എല്ലാ നഷ്ടങ്ങളും റാണി 
പരിഹരിക്കണമായിരുന്നു. കുരുമുളകുകച്ചവടത്തിന്റെ 
കുത്തകയും ഇഷ്ടമുള്ളേടത്തെല്ലാം വ്യവസായശാലകള്‍ 
സ്ഥാപിക്കാനുള്ള അവകാശവും ഈ കരാറുമൂലം 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു ലഭിച്ചു. 


ഇംഗ്ലീഷുകാരും തിരുവിതാംകൂറും തമ്മില്‍ ചെയ്ത 
ഉടമ്പടി(1723) 
1723 ഏപ്രിലില്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയും 
തിരുവിതാംകോട്ട(തിരുവിതാംകൂര്‍) രാജാവും തമ്മില്‍ 
ഓഈപചാരികമായ ഒരുമ്പടിയുണ്ടാക്കി. “ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനി ഒരു ഭാരതീയരാജാവുമായി ആദ്യമായിച്ചെയ്ത 
ഉടമ്പടിയാണിത്‌' എന്ന കാര്യം എടുത്തുപറയേണ്ടതുണ്ട്‌. ഈ 


ഉടമ്പടിയില്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ സ്വന്തം ചെലവില്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ കുളച്ചല്‍ ഒരു കോട്ടകെട്ടിക്കൊടുക്കാമെന്ന്‌ 
ഏറ്റു. കോട്ടയ്ക്കു വേണ്ട പീരങ്കികളും വെടിക്കോപ്പുകളും 
നല്‍കാമെന്ന്‌ കമ്പനി സമ്മതിച്ചു. തിരുവിതാംകൂറും ഇംഗ്ലീഷ്‌ 


ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയും തമ്മിലുള്ള സഹ്ൃദത്തിന്‌ 
അടിസ്ഥാനമുറപ്പിച്ച്‌ ഈ ഉടമ്പടിയില്‍ ഇരുഭാഗക്കാരുടെയും 
പ്രതിനിധികളായി മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ യുവരാജാവും 


അഞ്ചുതെങ്ങിലെ കമാന്‍ഡര്‍ ഡോക്ടര്‍ അലക്സാണ്ടര്‍ ഓമും 
ഒപ്പുവച്ചു. പിള്ളമാരെയും മാടമ്പിമാരെയും അമര്‍ത്തുന്നതിന്‌ 
എല്ലാ സഹായങ്ങളും ചെയ്തുകൊടുക്കാമെന്നുള്ള കമ്പനിയുടെ 
സന്നദ്ധത ഡോക്ടര്‍ അലക്സാണ്ടര്‍ ഓം 1723 ആഗസ്റ്റില്‍ 
രേഖാമൂലം രാജാവിനെ അറിയിച്ചു. 1726-ല്‍ ആറ്റിങ്ങല്‍ റാണി 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ ഇടവായില്‍ ഒരു ഫാക്ടറി നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ 
സ്ഥലംകൊടുത്തു. ഇംഗ്ലീഷുകാരും തിരുവിതാംകൂറും തമ്മിലുള്ള 
സഹ്ൃദത്തിന്റെയും സഖ്യത്തിന്റെയും ബന്ധം 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ ഭരണകാലത്തു വീണ്ടും വികസിച്ചു. 


തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഫാക്ടറി 

ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തങ്ങളുടെ സ്വാധീനം ദക്ഷിണകേരളത്തില്‍ 
അനുക്രമം ഉറപ്പിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുമ്പോള്‍ ഉത്തരകേരളത്തിലും 
തങ്ങളുടെ താത്പര്യങ്ങള്‍ സംരക്ഷിക്കാനുള്ള നടപടികള്‍ 
കൈക്കൊണ്ടിരുന്നു. അവര്‍ കോലത്തുനാട്ടിലെ അന്നത്തെ 
യഥാര്‍ത്ഥ ഭരണാധികാരിയായ വടക്കെളംകൂറുമായി 
കൂടിയാലോചനകള്‍ നടത്തി, തലശ്ശേരിയില്‍ ഒരു 
വ്യവസായശാല സ്ഥാപിക്കാനുള്ള അനുവാദം വാങ്ങി, 
വ്യവസായശാലയ്ക്കു നിശ്ചയിച്ച സ്ഥലം കുറങ്ങോട്ടുനായരുടെ 
ദേശത്തായിരുന്നു. നായര്‍ ഈ നടപടി അംഗീകരിച്ചില്ല. എന്നാണ്‌ 
ഫാക്ടറി സ്ഥാപിച്ചതെന്ന്‌ കൃത്യമായി അറിഞ്ഞുകൂടാ. 1683-ല്‍ 
ആയിരുന്നെന്ന്‌ ബേര്‍ഡ്‌ വുഡ്‌ പറയുന്നു. 1694-1 695 കാലത്ത്‌ 
ആകാനാണ്‌ സാദ്ധ്യതയെന്നത്രേ ലോഗന്റെ അഭിപ്രായം. 1702- 
ല്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ കമ്പനികള്‍ സംയോജിച്ചപ്പോള്‍ കാര്‍വാര്‍, 
കോഴിക്കോട്‌, അഞ്ചുതെങ്ങ്‌ എന്നിവയ്ക്കക്കൊപ്പം തലശ്ശേരി 
വ്യവസായശാലയും ബോംബൈയോടു ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു. ഒരു 
ചീഫും 'ഫാക്ടേഴ്സ്‌' എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന സമിതിയുമാണ്‌ 
അതിന്റെ ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ നിര്‍വൃഹിച്ചത്‌. 

അഞ്ചുതെങ്ങിലെന്നപോലെ തലശ്ശേരിയിലും 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ സ്ഥലവാസികളുടെ കഠിനമായ എതിര്‍പ്പു 
നേരിടേണ്ടിവന്നു. 1704-1705 കാലത്ത്‌ വടക്കെളംകൂറിന്റെ 
ഏതിരാളികളായ കോലത്തിരികുടുംബാംഗങ്ങളില്‍ ഒരാള്‍ 
കുറങ്ങോട്ടുനായരുമായിച്ചേര്‍ന്ന്‌ കമ്പനിയുടെ പണ്ടകശാല 


ആക്രമിക്കുകയും സാധനസാമഗ്രികള്‍ക്കു ഭാരിച്ച 
നഷ്ടമുണ്ടാക്കുകയുംചെയ്തു. ഇതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാർ 
ഭരണാധികാരിയായിരുന്ന വടക്കെളംകൂറില്‍നിന്ന്‌ തലശ്ശേരിയില്‍ 
ഒരു കോട്ട കെട്ടാന്‍ അനുവാദം സമ്പാദിക്കുകയും 
അദ്ദേഹത്തെക്കൊണ്ടുതന്നെ അതിന്റെ ശിലാസ്ഥാപനം 
നിര്‍വൃഹിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. കോട്ടയുടെ പണി വേഗം 
പൂര്‍ത്തിയാവുകയും 1708 ആഗസ്റ്റ്‌ 20-ാം തീയതി വടക്കെളംകൂര്‍ 
അതു കമ്പനിക്ക്‌ ഓപചാരികമായി 
ഏല്ലിച്ചുകൊടുക്കുകയുംചെയ്തു. കുറങ്ങോട്ട്‌ നായര്‍ കമ്പനിക്കു 
ശല്യമുണ്ടാക്കുക എന്ന പരിപാടി തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. 
എന്നാല്‍ അദ്ദേഹം 1719 സെപ്തംബറില്‍ കമ്പനിയോടുള്ള 
ശത്രുത നിര്‍ത്തിവയ്ക്കുകയും അവരുമായി ഒരു 
സവഹ്ൃദസന്ധിയില്‍ ഏര്‍പ്പെടുകയുംചെയ്തു. നായര്‍ തന്റെ 
ദേശത്ത്‌ കുരുമുളകുകച്ചവടത്തിന്റെ കുത്തകയും ചുങ്കം 
ചുമത്താതെ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കുകൊടുത്തു. ആദ്യമാദ്യം ഒട്ടേറെ 
ബുദ്ധിമുട്ടുകളുണ്ടായെങ്കിലും തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
വാണിജ്യം ഗണ്യമായ രീതിയില്‍ അഭിവ്ൃദ്ധിപ്പെട്ടു. 


ഇംഗ്ലീഷുകാരും ഫ്രഞ്ചുകാരും തമ്മില്‍ സംഘട്ടനം 
ഏറെക്കഴിയുംമുമ്പ്‌, രാഷ്ട്രിയവും വാണിജ്യപരവുമായ 
ബന്ധങ്ങളില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ഏതിരാളികളായിരുന്ന 
ഫ്രഞ്ചുകാരുടെ ഗുരുതരമായ ഭീഷണി ഉത്തരകേരളത്തിലെ 
ബ്രിട്ടീഷ്‌ ശക്തിക്ക്‌ അഭിമുഖീകരിക്കേണ്ടിവന്നു. 1725-ല്‍ 
എം.ഡി. പര്‍മദൈല്ലന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു ഫ്രഞ്ച്‌ 
നാവികസംഘം തലശ്ശേരിക്കു നാലു മൈല്‍ അകലെ 
മയ്യഴി(മാഹി)ക്കടുത്തു പ്രത്യക്ഷപ്പെടുകയും കടത്തനാട്ടു 
രാജാവില്‍നിന്നു മയ്യഴി പിടിച്ചെടുക്കുകയുംചെയ്തു. മയ്യഴിയിലെ 
ഫ്രഞ്ചുകാരുടെ സാന്നിദ്ധ്യം തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
താവളത്തിന്റെ ഭദ്രതയ്ക്ക്‌ ഹാനികരമായിരുന്നു. 
ഏതദ്ദേശീയരാജാക്കന്മാരുടെ പിന്തുണ നേടാന്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരും 
ഫ്രഞ്ചുകാരും ഉപജാപം നടത്തി. തലശ്ശേരി ഫാക്ടറിയിലെ 


ചീഫായിരുന്ന ആഡം കടത്തനാട്ടുരാജാവിന്‌, 
ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്കെതിരായ അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമരം 
മുന്നോട്ടുകൊണ്ടുപോകാന്‍ എല്ലാത്തരത്തിലും 


പ്രോത്സാഹനവും പിന്തുണയും നല്‍കി. പക്ഷേ, 1725 
സെപ്തംബറില്‍ സാമ്പത്തികമായ ബുദ്ധിമുട്ടുകളാല്‍ രാജാവ്‌ 
ആ എതിര്‍പ്പുകള്‍ മാറ്റിവെച്ചു. ഇംഗ്ലീഷുകാരില്‍നിന്നു തലശ്ശേരി 
വീണ്ടെടുക്കാനുള്ള കുറങ്ങോട്ടുനായരുടെ പരിശ്രമങ്ങള്‍ 
തുടരാന്‍ ഇപ്പോള്‍ ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ അദ്ദേഹത്തിനു പ്രേരണ നല്‍കി. 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെയും ഫ്രഞ്ചുകാരുടെയും പട്ടാളങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ 


ഒട്ടധികം ഏറ്റു മുട്ടലുകള്‍ നടന്നു. വടക്കേ മലബാറിലെ ഈ 
സമരത്തിന്‌ ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഗവണ്മന്റോ ഫ്രഞ്ച്‌ ഗവണ്മന്റോ സമ്മതം 
നല്‍കിയിരുന്നില്ല. അതതു ഗവണ്ടമന്റുകളുടെ നിര്‍ദ്ദേശം 
ലഭിക്കയാല്‍ തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷുകാരും മയ്യഴിയിലെ 
ഫ്രഞ്ചുകാരും പരസ്പരം സമാധാനത്തില്‍ കഴിയാന്‍ 1728-ല്‍ 
ഒരു ധാരണയിലെത്തി. 


ധര്‍മ്മപട്ടണം കൈവശപ്പെടുത്തുന്നു 

മയ്യുഴിമേഖലയില്‍ സമാധാനം പുനഃസ്ഥാപിതമായെങ്കിലും 
അപ്പോഴും വടക്ക്‌ സെന്റ്‌ ആഞ്ജലോക്കോട്ട(കണ്ണൂര്‍ക്കോട്ട) 
കൈവശം വെച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ഡച്ചുകാരില്‍നിന്ന്‌ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്ക്‌ ഉപദ്രവങ്ങളുണ്ടായി. ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ നേരെ 
എഏതിര്‍പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ആരംഭിക്കാന്‍ ഡച്ചുകാര്‍ 
ആലിരാജാവിനെ തളക്കിവിട്ടു. ഏതായാലും ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
കോട്ടയംരാജാവിന്റെ സഹായത്തോടുകൂടി ധര്‍മ്മടം,ദ്വപില്‍നിന്ന്‌ 
ആലിരാജാവിനെ പുറത്താക്കി. അദ്ദേഹത്തിനെതിരായി 
ചിറയ്ക്കല്‍ രാജാവ്‌ നടത്തിക്കൊണ്ടിരുന്ന സമരങ്ങള്‍ക്കും 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ പിന്തുണ നല്‍കി. അതിനു പ്രത്യുപകാരമായി 
വടക്കെളംകൂറായ ഉദയവര്‍മ്മ 1730-ല്‍ ഇരുവഴിനാട്‌, ധര്‍മ്മടം, 
രണ്ടുതറ എന്നീ ദേശങ്ങളിലെ വാണിജ്യത്തിന്റെ കുത്തകയും 
അവിടങ്ങളില്‍ കൊടിക്കൂറ നാട്ടാനുള്ള അവകാശവും 
കമ്പനിക്ക്‌ അനുവദിച്ചുകൊടുത്തു. 1732-ല്‍ കോലത്തിരിയുടെ 
നാടുകള്‍ ആക്രമിച്ച ബെദനോര്‍സൈന്യം വളപട്ടണംപുഴ കടന്നു 
മുന്നോട്ടുവന്നു. ഈ യുദ്ധത്തിനിടയില്‍ (1732-1736) ചിറയ്ക്കല്‍ 
രാജാവ്‌, ആലിരാജാവ്‌, കോട്ടയം രാജാവ്‌ എന്നിവരുമായി 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുണ്ടാക്കിയ ഉടമ്പടികളുടെ ഫലമായി 
ധര്‍മ്മടം,ദ്വീപിന്റെ പരിപൂര്‍ണ്ണമായ അവകാശം അവര്‍ 
കൈവശമാക്കി. അവര്‍ ബെദനോര്‍ സൈന്യത്തിനെതിരായ 
യുദ്ധത്തില്‍ ചിറയ്ക്കല്‍രാജാവിനെ കാര്യമായി സഹായിച്ചു. 
ഇക്കാര്യത്തില്‍ കോട്ടയം രാജാവും ഡച്ചുകാരും 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു പിന്തുണ നല്‍കുകയും ചെയ്തു. 1736-ല്‍ 
കര്‍ണ്ണാടകസൈന്യങ്ങള്‍ തിരിച്ചോടിക്കപ്പെട്ടു. 


ഇംഗ്ലീഷ്‌-ഫ്രഞ്ച്‌ സംഘട്ടനം (1739-1 749) 
കര്‍ണ്ണാടകയുമായി യുദ്ധം നടന്നുകൊണ്ടിരിക്കുമ്പോള്‍ 
മയ്യഴിയിലെ ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ പല കുഴപ്പങ്ങളുമുണ്ടാക്കി 
ഇംഗ്ലീഷുകാരെ ശല്യപ്പെടുത്തി. 1741 നവം ബറില്‍ ഫ്രഞ്ച്‌ 
അഡ്മിറല്‍ മാഹി ലെബോര്‍ദനെ തലശ്ശേരി ഉപരോധിക്കാന്‍ 
അഞ്ചു കപ്പലുകളുള്ള ഒരു നാവികസൈന്യവുമായി മയ്യഴിയില്‍ 


എത്തി. എന്നാല്‍, അദ്ദേഹം ഇംഗ്ലീഷുകാരോട്‌ ഏറ്റുമുട്ടുന്നതിനു 
പകരം കടത്തനാട്ടുരാജാവുമായി യുദ്ധം ചെയ്യുകയും 
രാജാവിന്റെ ചില പ്രദേശങ്ങള്‍ പിടിച്ചടക്കുകയുമാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 


ലെബോര്‍ദനെ 1742-ല്‍ 
മോറിഷ്യസ്സിലേക്കുപോകുന്നതിനുമുന്‍പ്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരുമായി 
സുഹൃദ്ബന്ധം പുനഃസ്ഥാപിച്ചു. കുറങ്ങോട്ടുനായരുടെ 


ദേശത്തുള്ള പട്ടാളക്കാവല്‍ത്താവളങ്ങള്‍ പൊളിച്ചു നീക്കാനും 
പീരങ്കികളുള്‍പ്പെടെ പട്ടാളത്തെ പിന്‍വലിക്കാനും ഇരുകൂട്ടരും 
സമ്മതിച്ചു. 1744-ല്‍ യൂറോപ്പില്‍ ഇംഗ്ലണ്ടും ഫ്രാന്‍സും തമ്മില്‍ 
യുദ്ധമാരംഭിച്ചപ്പോള്‍, വടക്കേ മലബാറിലെ ഇംഗ്ലീഷുകാരും 
ഫ്രഞ്ചുകാരും പരസ്പര ശത്രുതയില്‍പ്പെടാതെ കഴിഞ്ഞു. 
ഏതായാലും ചില ചില്ലറ ഏറ്റുമുട്ടലുകള്‍ ഉണ്ടാകാതിരുന്നില്ല. 
യൂറോപ്പിലെ യുദ്ധത്തിന്‌ അവസാനം കുറിച്ച 1749-ലെ എയ്ല 
ഷാപ്പെല്‍ സന്ധി ഉത്തരകേരളത്തിലെ ഫ്രഞ്ചുകാരും 
ഇംഗ്ലീഷുകാരും തമ്മിലും സമാധാനം പുലര്‍ത്താന്‍ ഇടയാക്കി. 


തലശ്ശേരിയുടെ ഉപരോധം 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുമായി മൈത്രിയില്‍ കഴിഞ്ഞ വടക്കെളംകൂര്‍ 
ഉദയവര്‍മ്മ 1746 ജൂണില്‍ മരിച്ചപ്പോള്‍ കുഞ്ഞിരാമന്‍ 


വടക്കെളംകൂറായി ഭരണമേറ്റു. ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
ശത്രുതയിലായിരുന്നു ഇദ്ദേഹം. കടത്തനാട്ടുരാജാവിന്റെ 
സഹോദരിയെ വിവാഹംചെയ്തിരുന്ന കുഞ്ഞിരാമന്‍ 


അവര്‍ക്കായി ഇരുവഴിനാട്ടില്‍ ഒരു മന്ദിരം പണിയിച്ചു. 
അദ്ദേഹത്തിനു നമ്പ്യാന്മാരെ പുറത്താക്കി സ്വന്തം മകനെ 


ഇരുവഴിനാട്ടിലെ ഭരണാധികാരിയായി 
പ്രതിഷ്ഠിക്കണമെന്നുണ്ടായിരുന്നു. അതു നടന്നില്ല. 1750-ല്‍ 
കടത്തനാട്ടു വാഴുന്നവര്‍ വടക്കെളംകൂറിന്റെ 


അനുവാദത്തോടുകൂടി രാജാ എന്ന ബിരുദം ഓപചാരികമായി 
സ്വീകരിച്ചു. തലശ്ശേരിക്കോട്ടയില്‍ പുതിയ ചീഫായി വന്ന 
ഡോറില്‍ കുഞ്ഞിരാമനെതിരെ വയസ്സുനും പേരിനുമാത്രം 
രാജാവുമായിരുന്ന കോലത്തിരിയുമായി ഉപജാപം നടത്തി. 
ഇതിന്റെ ഫലമായി കോലത്തുനാട്‌, കോട്ടയം, കടത്തനാട്‌ 
എന്നിവിടങ്ങളിലെ സൈന്യങ്ങള്‍ ഒന്നുചേര്‍ന്ന്‌ തലശ്ശേരി 
വളഞ്ഞു. തിരുവങ്ങാട്‌ ഉള്‍പ്പെടെ സമരതന്ത്രപ്രധാനമായ പല 
കോട്ടകളും അവര്‍ പിടിച്ചെടുത്തു. ഇതിനിടയില്‍ ഫ്രഞ്ചുകാരും 
രംഗത്തിറങ്ങി. അവര്‍ നീലേശ്വരം കോട്ട്‌ പിടിച്ചു. ഈ 
സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ഡോറില്‍ കുതതന്ത്രങ്ങളാല്‍ സഖ്യകക്ഷികളില്‍ 
ഛിദ്രമുണ്ടാക്കി. തന്നിമിത്തം 1751-ല്‍ ഈ സഖ്യത്തില്‍നിന്നും 
കോട്ടയം രാജാവു പിന്മാറി. ഇതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 1752 മേയില്‍ 
കോട്ടയം രാജാവിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരും 


കോലത്തുനാട്ടുരാജാവും തമ്മില്‍ ഒരു 
താത്കാലികധാരണയുണ്ടായി. 


മയ്യഴിയുടെ പതനം 

1756 ഒക്ടോബറില്‍ ഇംഗ്ലണ്ടും ഫ്രാന്‍സും തമ്മില്‍ 
യൂറോപ്പിലാരംഭിച്ച യുദ്ധം കേരളത്തിലും പ്രതിദ്ധ്വനിച്ചു. 1761 
ജനുവരി 16-ാം തീയതിയിലെ പോണ്ടിച്ചേരിയുടെ പതനം 
ജനുവരി 31-ാം തീയതി അറിയാനിടയായ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ 
ഫ്രഞ്ചുകാരുടെ മുമ്പില്‍ ഒരു ശക്തിപ്രദര്‍ശനം നടത്താന്‍ എല്ലാ 
ഒരുക്കങ്ങളും ചെയ്യുകയുണ്ടായി. ഫെബ്രുവരി 3-ാം തീയതി 
മയ്യഴിയിലെ ഫ്രഞ്ച്‌ സേനാനായകന്‍ എം. ല്യ്റ്റ്‌ 
കീഴടങ്ങുകയും പത്തു ദിവസം കഴിഞ്ഞ്‌ മയ്യഴിയില്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
പതാക പാറുകയുംചെയ്തു. ഏതായാലും പാരീസിലെ 
സന്ധിയനുസരിച്ച്‌ മയ്യഴി ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്കു തിരിച്ചുകൊടുത്തു. 
1765 ഒക്ടോബര്‍ 20-ാം ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ മയ്യഴിയിലെ അവരുടെ 
പഴയ താവളത്തിലേക്കു മടങ്ങി. 


മൈസൂര്‍ആക്രമണവും ബ്രിട്ടീഷ്ശക്തിയുടെ വളര്‍ച്ചയും 
മൈസൂര്‍ ആക്രമണത്തിന്റെ കാലഘട്ടം ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയുടെ കേരളിയപ്രദേശങ്ങളെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
വൈഷമ്യം നിറഞ്ഞതായിരുന്നു. അക്കാലത്ത്‌ തലശ്ശേരിയിലെ 
വ്യാപാരശാലയ്ക്ക്‌ പല ആപല്‍സന്ധികളും നേരിട്ടു. 1764-ല്‍ 
ഹൈദറുടെ ദൂതനായ അനന്തറാവു തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വ്യാപാരികളെ സന്ദര്‍ശിച്ച്‌, മൈസൂറും കേരളരാജാക്കന്മാരും 
തമ്മിലുള്ള യുദ്ധത്തില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നിഷ്പക്ഷത 
പാലിച്ചുകൊള്ളാമെന്ന ഒരുറപ്പ്‌ അവരില്‍നിന്നു സമ്പാദിച്ചതായി 
പറഞ്ഞുവല്ലോ. 1766-ല്‍ ഹൈദര്‍ ആദ്യമായി നടത്തിയ 
കേരളാക്രമണത്തിന്‌ പ്രാരംഭവിജയങ്ങളുണ്ടാകാന്‍ വഴി തെളിച്ച 
സുപ്രധാനഘടകമായിരുന്നു ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ഈ നിഷ്പക്ഷത. 
1773-ല്‍ ആരംഭിച്ച ഹൈദറുടെ രണ്ടാമത്തെ 
കേരളാക്രമണത്തില്‍ അദ്ദേഹം തലശ്ശേരിയിലെ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുമായി തുറന്ന സംഘട്ടനത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. ഹൈദര്‍ 
മയ്യഴിയിലെ ഫ്രഞ്ചുകാരുമായി ചെയ്ത സഖ്യമായിരുന്നു ഈ 


സംഭ വവികാസത്തിന്റെ പ്രധാന കാരണം. മയ്യഴി 
കീഴടക്കുന്നതില്‍ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കുണ്ടായ വിജയത്തിന്റെയും 
തലശ്ശേരി പിടിക്കുന്നതില്‍ ഹൈദര്‍ക്കു പറ്റിയ 


പരാജയത്തിന്റെയും കഥകള്‍ കഴിഞ്ഞ അദ്ധ്യായത്തില്‍ 
വിവരിക്കുകയുണ്ടായി. 
മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണത്തിനെതിരായി സാമൂതിരിയും 


നാടുവാഴികളും നടത്തിയ യുദ്ധത്തില്‍ അവരെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
പട്ടാളങ്ങള്‍ സജീവമായി സഹായിച്ചു. 1782-ല്‍ കോഴിക്കോടു 
പിടിക്കുന്നതില്‍ മേജര്‍ ആബിങ്ടന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
ഇംഗ്ലീഷ്സൈന്യം ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ പങ്കുവഹിക്കുകയുണ്ടായി. 
കേണല്‍ ഫുള്ളര്‍ടന്റെ കീഴില്‍ മറ്റൊരു ഇംഗ്ലീഷ്സൈന്യം 1783- 
ല്‍ പാലക്കാട്ടുകോട്ട പിടിച്ചെടുത്തു. ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ 
ഭരണാധികാരിയായതോടുകൂടി ഇംഗ്ലീഷുകാരും മൈസൂറും 


തമ്മിലുള്ള ശത്രുത കൂടുതല്‍ രൂക്ഷമായി. 
സാമൂതിരിയെപ്പോലുള്ള കേരളരാജാക്കന്മാര്‍ മൈസൂറിന്റെ 
ആധിപത്യഭാരം തട്ടിത്തെറിപ്പിക്കാന്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
ഈര്‍ജ്ജസ്വലമായ സഹായം തേടി. 1789-ല്‍ ടിപ്പുവിന്റെ 
പടയോട്ടക്കാലത്ത്‌ അനേകം നാടുവാഴികള്‍ക്കും 


അനുചരന്മാര്‍ക്കും തലശ്ശേരിയിലെ വ്യാപാരശാല അഭയം 
നല്‍കി. 1789-ല്‍ ടിപ്പു തിരുവിതാംകൂറിലേക്കു പട നയിച്ചപ്പോള്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ തങ്ങളുടെ സംരക്ഷിതബന്ധുവായ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവിനുവേണ്ടി യുദ്ധത്തില്‍ സജീവമായി 
ഇടപെടാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. 

1790-ല്‍ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ ശ്രീരംഗപട്ടണത്തേക്കു 
മുന്നേറിയപ്പോള്‍ മൈസൂര്‍സേനകൾള്‍ കേരളത്തില്‍നിന്നു 
പിന്മാറി. കേരളത്തിലെ അവരുടെ പ്രബല കേന്ദ്രങ്ങളെല്ലാം 
തകര്‍ന്നുപോയി. 1790 സെപ്തംബര്‍ 22-ാം തീയതി കേണല്‍ 
സ്റ്റുവര്‍ട്ട്‌ പാലക്കാട്ടു കോട്ട പിടിച്ചെടുത്തു. അതു 
മലബാറിലേക്കു പ്രവേശിക്കുവാനുള്ള ബ്രിട്ടീഷുകാരുടെ മാര്‍ഗ്ഗം 
തുറന്നു. അവസാനം കീഴടങ്ങിയ കോട്ടകളില്‍ ഒന്നായിരുന്നു 
അറയ്ക്കല്‍ബീവിയുടെ കണ്ണൂര്‍കോട്ട. ജനറല്‍ ആബര്‍ക്രോംബി 
കണ്ണൂര്‍കോട്ട പിടിച്ചടക്കിയതും അതുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
സംഭവങ്ങളും കഴിഞ്ഞ അദ്ധ്യായത്തില്‍ പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. 
1792-ലെ ശ്രീരംഗപട്ടണം ഉടമ്പടിയനുസരിച്ച്‌ വയനാടൊഴിച്ചുള്ള 
മുഴുവന്‍ മലബാറും കൊച്ചിയും കുടകും ടിപ്പു ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു 
വിട്ടുകൊടുത്തു. 1799-ല്‍ ഒടു വിലത്തെ മൈസൂര്‍യുദ്ധം 


അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ ശ്രീരംഗപ്പെട്ടണത്തിനു സംഭവിച്ച 
പതനത്തോടുകൂടി കാസര്‍കോട്‌-ഹോസ്ദുര്‍ഗ്ഗ്‌ പ്രദേശങ്ങള്‍ 
ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള തെക്കന്‍ കാനറ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 


നിയന്ത്രണത്തിലായി. ഈ സമയമായപ്പോഴേക്ക്‌ വയനാടും 
അവരുടെ അധീനത്തില്‍ വന്നു. നാടുവാഴികളെ അടുത്തുണ്‍ 
കൊടുത്തു പിരിച്ചുവിട്ടിട്്‌, ക്രമേണ മലബാറും തെക്കന്‍ 
കാനറയും ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ നേരിട്ടു ഭരിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയപ്പോള്‍, 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ 
സാമന്തപദവി അനുവദിച്ചു കൊണ്ട്‌ അവരുമായി വെവ്വേറെ 
ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കി ബന്ധം പുലര്‍ത്തി. 


മലബാറിലെ രാഷ്ടീയവ്യവസ്ഥാപനം 
1792-ലെ ശ്രീരംഗപട്ടണം ഉടമ്പടിയുടെ വ്യവസ്ഥകളനുസരിച്ച്‌ 
മലബാര്‍ ബ്രിട്ടിഷുകാരുടെ കൈവശമായെങ്കിലും പ്രവിശ്യയുടെ 
ഭരണം പെട്ടെന്ന്‌ ഏറ്റെടുക്കുക സമുചിതമല്ലെന്ന്‌ അവര്‍ കരുതി. 
നാടുവിട്ട രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ ടിപ്പുവിന്റെ 
ബഹിഷകരണത്തിനുശേഷം, അതതു നാടുകള്‍ 
തിരിച്ചുകൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്ന കോണ്‍വാലീസ്‌ പ്രഭുവിന്റെ 
വാഗ്ദാനം നിറവേറ്റാനും കമ്പനി ഒരുക്കമായിരുന്നില്ല. 
അടുത്തവര്‍ഷത്തെ നികുതിസംഭരണത്തെ സംബന്ധിച്ച ചില 
ധാരണകളുണ്ടാക്കാന്‍ കൂടിയാലോചനകള്‍ നടത്തുന്നതിനും 
മലബാറില്‍ പുതുതായി നേടിയ പ്രദേശങ്ങളുടെ ഭരണത്തിനു 


കൈക്കൊളേളണ്ട താത്കാലികനടപടികള്‍ 
നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നതിനുമായി ബോംബെ ഗവര്‍ണ്ണറായ ജനറല്‍ 
ആബര്‍ ക്രോംബി നിയോഗിക്കപ്പെട്ടു. അദ്വഹത്തിന്റെ 
നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം, മലബാറിലെ രാഷ്ട്രിയസ്ഥിതിഗതികള്‍ക്കു 
വ്യവസ്ഥയുണ്ടാക്കുന്നതിനും ഭരണകാര്യങ്ങള്‍ 
നിര്‍വൃഹിക്കുന്നതിനും മി. ഫാര്‍മറെയും മേജര്‍ഡോവിനെയും 
കമ്മീഷണര്‍മാരായി നിയമിച്ചു. നികുതിപിരിവില്‍ 


ഏര്‍പ്പെടുത്തേണ്ട നടപടികളെക്കുറിച്ച്‌, അവര്‍ സാമൂതിരിയും 
ചിറയ്ക്കല്‍രാജാവുമുള്‍പ്പെടെ എല്ലാ രാജാക്കന്മാരുമായി 
കൂടിയാലോചന നടത്തി. രാജാക്കന്മാര്‍ കമ്പനിയുടെ 
നിയന്ത്രണത്തിനു വിധേയരായി അതതു നാടുകള്‍ 
ഭരിച്ചുകൊള്ളണമെന്നും അവര്‍ ഓരോ നിശ്ചിതതുക കമ്പനിക്കു 
കൊടുത്തുകൊള്ളണമെന്നും വ്യവസ്ഥചെയ്തു. ഇങ്ങനെ 
രാജാക്കന്മാരുമായി ചെയ്ത കരാറ്‌ ഒരു വര്‍ഷത്തേക്കു 
മാത്രമായിരുന്നു. അതിനുശേഷം ഓരോ അഞ്ചു വര്‍ഷത്തേക്കും 
അതു പുതുക്കിക്കൊടുത്തുകൊള്ളാമെന്നായിരുന്നു ധാരണ. 
1792 ഡിസംബറില്‍ നേരത്തെ പറഞ്ഞ രണ്ടു 
കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ക്കു പുറമേ ജൊനാഥന്‍ ഡങ്കനും ചാള്‍സ്‌ 
ബൊഡ്ഡാമുംകൂടി നിയമിതരായി. ഈ 'ജോയിന്റെ 
കമ്മീഷണര്‍മാര്‍' മലബാറിനുവേണ്ടിയുള്ള ഒരു പുതിയ ഭരണ 
സമ്പ്രദായത്തിനു രൂപംകൊടുത്തു. അവര്‍ കുരുമുളകുകച്ചവടം 


മാത്രം കുത്തകയാക്കി. മറ്റെല്ലാ സാധനങ്ങളിലും 
സ്വതന്ത്രവാണിജ്യം പ്രഖ്യാപിച്ചു. അടിമക്കച്ചവടം 
നിരോധിച്ചുകൊണ്ട്‌ 1792-ല്‍ ഒരു വിളംബരം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. 
അനന്തരം തദ്ദേശരാജാക്കന്മാരുടെ അവകാശങ്ങളില്‍ 


തീര്‍പ്പുകല്ലിച്ചും കമ്പനിയുമായുള്ള ബന്ധത്തില്‍ അവരുടെ 
സ്ഥിരപദവി നിര്‍ണ്ണയിച്ചും അവരില്‍ ഓരോരുത്തരുമായി 
ജോയിന്റ്‌ കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ കരാറുണ്ടാക്കി. വിഭിന്ന 
രാജാക്കന്മാര്‍ക്കു നല്‍കേണ്ട മാലിഖാനെക്കുറിച്ചും 


കക്ഷികള്‍ക്ക്‌ തൃപ്തതികരമായ രീതിയില്‍ കാലക്രമത്തില്‍ 
തീരുമാനമായി. 

1793 മാര്‍ച്ച്‌ 30-ം തീയതി ഭരണസൌകര്യം മുന്‍നിര്‍ത്തി 
മലബാര്‍ വടക്കേ മലബാറെന്നും തെക്കേ മലബാറെന്നും 
രണ്ടായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടു. യഥാക്രമം തലശ്ശേരിയും 
ചെര്‍പ്പുളശ്ശേരിയുമായിരുന്നു ആസ്ഥാനങ്ങള്‍. ഓരോ വിഭാഗവും 
ഓരോ സൂപ്രണ്ടിന്റെ കീഴിലായിരുന്നു. ഇരു വിഭാഗങ്ങള്‍ക്കുമായി 
കോഴിക്കോട്‌ തലസ്ഥാനമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ ഒരു സൂപ്പര്‍വൈസര്‍ 
ചീഫ്‌ മജിസ്ട്രേട്ട്‌ നിയമിതനായി. അദ്ദേഹത്തിനായിരുന്നു 


സൂപ്രണ്ടുമാരുടെ പൊതുമേല്‍നോട്ടം. അവസാനത്തെ 
സൂപ്പര്‍വൈസറായിരുന്ന ജെയിംസ്‌ സ്റ്റീവന്‍സിനെതിരായി 
സാമൂതിരി സമര്‍പ്പിച്ച പരാതികളെക്കുറിച്ചന്വേഷിക്കാന്‍ 


നിയുക്തമായ കമ്മീഷന്‍ 1796-ല്‍ ആ തസ്തികയുടെ 
ചുമതലകൂടി ഏറ്റെടുത്തു. 1800 മേയ്‌ 20-ാം തീയതി മലബാര്‍ 
ബോംബെപ്രവിശ്യയില്‍നിന്നു വിടര്‍ത്തി മദിരാശിപ്രവിശ്യയില്‍ 
ചേര്‍ത്തതോടുകൂടി കമ്മീഷന്‍ പിരിച്ചുവിടപ്പെട്ടു. 1801 
ഒക്ടോബര്‍ 1-ാം തീയതി പ്രിന്‍സിപ്പല്‍ കളക്ടര്‍ മേജര്‍ 
മകലോയ്ഡ്‌ മലബാര്‍ ജില്ലയുടെ ഭരണം ഏറ്റെടുത്തു. 


കൊച്ചി, തിരുവിതാംകുര്‍ എന്നീ രാജ്യങ്ങളുമായുള്ള 
ഉടമ്പടികള്‍ 

കൊച്ചിയിലെയും തിരുവിതാംകൂറിലെയും രാജാക്കന്മാരുമായി 
കമ്പനി പുതിയ ഉടമ്പടികളുണ്ടാക്കി. 1791-ല്‍ കമ്പനിയുമായി 
ചെയ്ത ഒരു ഉടമ്പടിയില്‍ കൊച്ചീരാജാവ്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
സാമന്തനാകാമെന്നും ആണ്ടുതോറും കപ്പം കൊടുക്കാമെന്നും 
സമ്മതിച്ചു. ടിപ്പു കീഴടക്കിയ കൊച്ചിപ്രദേശങ്ങള്‍ തിരിച്ചുകിട്ടാന്‍ 
രാജാവിനെ സഹായിക്കാമെന്ന്‌ കമ്പനി ഉറപ്പുകൊടുത്തു. 
കമ്പനിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശമനുസരിച്ചു വേണമായിരുന്നു അദ്ദേഹം 
ആ പ്രദേശങ്ങള്‍ ഭരിക്കേണ്ടത്‌. വിശ്വസ്തനായ ഒരു ബന്ധുവിനു 
നല്‍കേണ്ട എല്ലാ സംരക്ഷണവും കൊച്ചിരാജാവിനു 
നല്‍കാമെന്നും ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ വാഗ്ദാ നം ചെയ്തു. 1800-ല്‍ 
കൊച്ചി മദിരാശി ഗവണ്മെന്റിന്റെ നിയന്ത്രണത്തിലാക്കപ്പെട്ടു. 
അങ്ങനെ കൊച്ചീരാജ്യം ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
രാഷ്ട്രീയനിയന്ത്രണത്തിലായി. 

തിരുവിതാംകൂറിനെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം യുദ്ധത്തിന്റെ 
മുഴുവന്‍ ചെലവും തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ വഹിക്കണമെന്ന്‌ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി ആവശ്യപ്പെട്ടു. രാജാവ്‌ 
കോണ്‍വാലീസ്‌ പ്രഭുവിന്റെ മുമ്പാകെ പരാതി ബോധിപ്പിച്ചു. 
അദ്ദേഹം എല്ലാ കാര്യവും അനുഭാവപൂര്‍വ്വം 


പരിഗണിക്കുകയുണ്ടായി. തിരുവിതാംകൂറും ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയും തമ്മില്‍ 1795-ല്‍ ഓപചാരികമായി ഒരു ഉടമ്പടിയില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടു. ഈ ഉടമ്പടിയനുസരിച്ച്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ 
ബ്രിട്ടിഷ്മേല്‍ക്കോയമ അംഗീകരിക്കുകയും ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ 
വെളിയില്‍നിന്നുണ്ടാകുന്ന ആക്രമണങ്ങള്‍ക്കെ തിരെ 
തിരുവിതാംകൂറിനെ സഹായിക്കാമെന്നു 
വാക്കുകൊടുക്കുകയുംചെയ്തു. കേണല്‍ മെക്കാളെ 
തിരുവിതാംകൂറിലെ റസിഡന്റായി നിയമിക്കപ്പെട്ടു. 1805-ല്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരും തിരുവിതാംകൂറും സഹ്ൃദത്തിന്റെയും 
മൈത്രിയുടെയും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഒരു പുതിയ ഉടമ്പടിയില്‍ 
ഒപ്പുവെച്ചു. ഈ ഉടമ്പടിയനുസരിച്ച്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ സംരക്ഷണം സ്വീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ അവരുടെ ഒരു 
വിധേയമിത്രമായി. തിരുവിതാംകൂര്‍ പ്രതിവര്‍ഷം കൊടുക്കേണ്ട 
കപ്പം എട്ടു ലക്ഷം രൂപയായി ക്ലിപ്തപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. 
തിരുവിതാംകൂറിന്റെ ആഭ്യന്തരകാര്യങ്ങളില്‍ മാത്സര്യമോ 
കലാപമോ ഉണ്ടാവുകയാണെങ്കില്‍ ഇടപെടാനുള്ള വ്യക്തമായ 
അധികാരം ഈ ഉടമ്പടി ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു നല്‍കി. രാജ്യത്തിന്റെ 
ആഭ്യന്തരഭരണത്തില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ കൊടുക്കുന്ന 
ഏതുപദേശവും സ്വീകരിച്ചുകൊള്ളാമെന്നും രാജാവു സമ്മതിച്ചു. 
വേലുത്തമ്പി കൂടിയാലോചന നടത്തി രൂപപ്പെടുത്തിയ 1805-ലെ 
ഈ ഉടമ്പടി തിരുവിതാംകൂറിന്റെ രാഷ്ട്രീയസ്വാതന്ത്്യം 
നഷ്ടപ്പെടുത്തുന്നതി നിടയാക്കി. 

ഇങ്ങനെ ടിപ്പുവിന്റെ തിരോധാനത്തിനുശേഷം ഒന്നോ രണ്ടോ 
ദശാബ്ദങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ കേരളം ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനിയുടെ നിയന്ത്രണത്തിലായി. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിമൂന്ന്‌ 


ബ്രിട്ടീഷാധിപത്യത്തെ വെല്ലുവിളിക്കുന്നു 


കേ രളത്തിൽ വിഭിന്നമേഖലകളില്‍ ബ്രിട്ടീഷആധിപത്യം 


സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടത്‌ കഠിനമായ എതിര്‍പ്പുകളെ 
നേരിടാതെയായിരുന്നില്ല. ജനങ്ങളില്‍ ദേശാഭിമാനികളായവര്‍ 
ആ ആധിപത്യസ്ഥാപനത്തെ വെല്ലുവിളിച്ചു. 18-5ാം 
ശതകത്തിന്റെ അവസാനവര്‍ഷങ്ങളിലും 19-ാം ശതകത്തിന്റെ 
ആദ്യദശകങ്ങളിലും ബ്രിട്ടീഷ്അധികാരത്തെ 
തട്ടിത്തെറിപ്പിക്കാന്‍ സംഘടിതയത്നങ്ങള്‍ നടക്കുകയുണ്ടായി. 
ആധുനികകേരളത്തിലെ മലബാറും തിരുവിതാംകൂറും 


കൊച്ചിയും ആ ആദ്യകാലസ്വാതന്ത്ര്യസമരങ്ങളില്‍ പങ്കെടുത്തു. 


പടിഞ്ഞാറേ കോവിലകത്തെ രാജാക്കന്മാരുടെ കലാപം 


സാമൂതിരിയുടെ ചില കുടുംബാംഗങ്ങള്‍തന്നെയാണ്‌ 
ആദ്യകാലത്തെ പ്രതിരോധപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്കു നേതൃത്വം 
നല്‍കിയത്‌. ടിപ്പു കേരളത്തില്‍നിന്നു 
പിന്‍വാങ്ങിയതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ തിരുവിതാംകൂറില്‍നിന്നു 
തിരിച്ചെത്തിയ സാമൂതിരി 1792 ഏപ്രിലില്‍ ഓപചാരികമായി 
അരിയിട്ടുവാഴ്ച നടത്തി. കമ്മീഷണര്‍മാരുമായുള്ള 
കൂടിയാലോചനകളില്‍ സാമൂതിരിയുടെ മന്ത്രി സ്വാമിനാഥപട്ടര്‍, 
നേരത്തേയുള്ള പ്രദേശങ്ങളെല്ലാം തിരിച്ചുകിട്ടണമെന്ന്‌ 
നിര്‍ബന്ധം പിടിച്ചു. ഈ വാദം കമ്പനി 
തള്ളിക്കളയുകയാണുണ്ടായത്‌. അവസാനം സാമൂതിരി 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ക്കു കീഴടങ്ങുകയും 
അവരുമായി ഒരു രാഷ്ട്രീയധാരണയില്‍ 
എത്തിച്ചേരുകയുംചെയ്തു. സാമൂതിരികുടുംബത്തിലെ 


പടിഞ്ഞാറേക്കോവിലകം ശാഖ ഇതിനെതിരായിരുന്നു. അവരില്‍ 
മൂത്ത രാജാവിനെ ചേര്‍പ്പുളശ്ശേരിയില്‍വെച്ച്‌ ക്യാപ്റ്റന്‍ 
ബുര്‍ച്ചാല്‍ ബന്ധനസ്ഥനാക്കി. രണ്ടു ദിവസത്തിനുള്ളില്‍ 
അദ്ദേഹം അന്തരിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ മരിച്ച രാജാവിന്റെ സഹോദരനും 
ഭാഗിനേയനും തടവിലാക്കപ്പെട്ടു. കീഴക്കേക്കോവിലകത്തെ 


രാജാവിന്റെ ജാമ്യത്തില്‍ ഇവരെ വിട്ടയച്ചു. ബന്ധനവിമുക്തരായ 


രാജാക്കന്മാര്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരുമായി സഹകരിച്ചു 
സ്വാമിനാഥപട്ടരെ വധിക്കാന്‍ ഒരു വിഫലശ്രമം നടത്തി. 
അതിനുശേഷം അവര്‍ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കെതിരായ 
പ്രക്ഷോഭണത്തില്‍ പൊതുജനങ്ങളെ അണിനിരത്താന്‍ 
തെക്കോട്ടു നീങ്ങി. ഒരു മാപ്പിളപ്രമാണിയായ 
ഉണ്ണിമൂത്തമുത്തപ്പനും ടിപ്പുവിനെതിരായി കലാപം നടത്തിയ 
കോയമ്പത്തൂരിലെ ചില ഗാണ്ടന്‍പ്രഭുക്കന്മാരും 
പടിഞ്ഞാറേക്കോവിലകം രാജാക്കന്മാരോടു ചേര്‍ന്നു. 


പാലക്കാട്ടുരാജാവായ കുഞ്ഞിഅച്ചനും അവരെ സഹായിച്ചു. 
അച്ചന്‍ സ്വന്തം രാജ്യത്തിന്റെ ഭരണ കാര്യത്തിന്മേല്‍ 


ഉന്നയിച്ചിരുന്ന അവകാശവാദങ്ങള്‍ കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ 
നിരസിക്കുകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ അവരോട്‌ 
വിദ്വേഷമുണ്ടായിരുന്നു. കലാപകാരികളായ രാജാക്കന്മാരെ 
പിടിച്ചുകൊടുക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ 5,000 രൂപ ഇനാം 


നല്‍കുന്നതാണെന്ന്‌ മലബാറിലെ സൂപ്പര്‍വൈസര്‍ പ്രഖ്യാപിച്ചു. 
ക്യാപ്റ്റന്‍ ബുര്‍ച്ചാലിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ സൈന്യം 
ആനമലവരെ അവരെ പിന്തുടര്‍ന്നു. പക്ഷേ, പ്രക്ഷോഭകര്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിലേക്കു രക്ഷപ്പെട്ടു. കുറേക്കഴിഞ്ഞ്‌ ആ രണ്ടു 
രാജാക്കന്മാരും മലബാറില്‍ മടങ്ങിച്ചെല്ലുകയും പ്രതിവര്‍ഷം 
10,000 രൂപ അടുത്തൂണ്‍പറ്റി സമാധാനപരമായി കോഴിക്കോട്ടു 
കഴിഞ്ഞുകൊള്ളാമെന്നു സമ്മതിക്കുകയുംചെയ്തു. 


ഒന്നാമത്തെ പഴശ്ശിവിപ്പവം (1793-1797) 
കോട്ടയം രാജകുടുംബത്തിലെ കേരളവര്‍മ്മ പഴശ്ശിരാജാവ്‌ 
മലബാറിലെ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കെതിരായി പൂര്‍വ്വാധികം രൂക്ഷമായ 
പ്രക്ഷോഭണങ്ങള്‍ സംഘടിപ്പിച്ചു. 1793-നും 1797-നും ഇടയ്ക്ക്‌ 
അദ്ദേഹം സംഘടിപ്പിച്ച ഒന്നാമത്തെ പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ 
പ്രധാനകാരണം ബ്രിട്ടിഷുകാരുടെ തെറ്റായ 
നികുതിനയമായിരുന്നു. മൈസൂര്‍ ഭരണാധികാരികള്‍ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ മുഖേന കൃഷിക്കാരില്‍നിന്നു നേരിട്ടാണ്‌ 
നികുതിപിരിച്ചിരുന്നത്‌. ബ്രിട്ടീഷു കാര്‍ ഈ നയം മാറ്റുകയും 
അതതു നാടുകളിലെ രാജാക്കന്മാരില്‍നിന്ന്‌ മൊത്തം 
തുകകളായി നികുതി ഈടാക്കാനുള്ള ഒരു പദ്ധതി 
നടപ്പിലാക്കുകയും ചെയ്തു. ആണ്ടുതോറുമായിരുന്ന പാട്ടം 
1794-ല്‍ അയ്യാണുണ്ടുപാട്ടമായി പുതുക്കി. ജനങ്ങള്‍ 
സംഘടിതരായി എതിര്‍ക്കുകയാല്‍ നികുതിപിരിക്കുന്നതില്‍ 
രാജാക്കന്മാര്‍ പരാജയപ്പെട്ടു. തീരെ മയമില്ലാത്ത മട്ടിലാണ്‌ തുക 
നിശ്ചയിച്ചിരുന്നത്‌. അത്‌ അടച്ചുതീര്‍ക്കാന്‍ ജനങ്ങള്‍ക്കു 
കഴിവില്ലായിരുന്നു. നിര്‍ബന്ധിച്ചു കരം ഈടാക്കുന്നത്‌ ജനങ്ങള്‍ 


എതിര്‍ത്തു. ഇങ്ങനെ അവര്‍ ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഭരണാധികാരത്തെ 
വെല്ലുവിളിച്ചു. എല്ലാ നാടുകളിലെയും പൊതുസ്വഭാവം 


ഇതായിരിക്കെ, കോട്ടയത്തിന്റെ പരാതിക്ക്‌ മറ്റൊരു 
കാരണംകൂടിയുണ്ടായി. കോട്ടയം രാജകുടുംബത്തിലെ 
ഇളയരാജാവായ കേരളവര്‍മ്മ ടിപ്പുവിനെതിരായ യുദ്ധങ്ങളില്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരെ സഹായിച്ചിരുന്നു. എന്നാല്‍ ടിപ്പു 


പിന്‍വാങ്ങിയപ്പോള്‍ കമ്പനിയുടെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ അദഹത്തെ 
അവഗണിക്കുകയും മാതുലനായ കുറുമ്പ്രനാട്ടുരാജാവിന്‌ 1793- 
ല്‍ കോട്ടയംപ്രദേശം പാട്ടത്തിനു കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. 
കേരളവര്‍മ്മയോടു നിര്‍വ്യാജമായ 
സ്നേഹബഹുമാനങ്ങളുണ്ടായിരുന്ന കോട്ടയത്തെ ജനങ്ങള്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ ഈ നടപടിയില്‍ കോപാവിഷ്ടരായി. 

കമ്പനി ചെയ്തുവെച്ച ഏര്‍പ്പാടുകളെ പഴശ്ശിരാജാവ്‌ 
എതിര്‍ക്കുകയും കമ്പനിക്കും തന്റെ അമ്മാവനുമെതിരായി 
പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ കൊടിക്കൂറ ഉയര്‍ത്തുകയുംചെയ്തു. 
കോട്ടയത്തെ എല്ലാ നികുതിസംഭരണവും അദ്ദേഹം 
നിര്‍ത്തിവയ്പിച്ചു. "എല്ലാ രാജാക്കന്മാരിലുംവച്ച്‌ ഏറ്റവും 
ദുരാദര്‍ശനും ഏറ്റവും അന്യായക്കാരനും' ആയിട്ടാണ്‌ 
കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ പഴശ്ശിരാജാവിനെ കണക്കാക്കിയത്‌. 
അദ്ദേഹത്തെ ചൊല്ലടിയില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ അവര്‍ എല്ലാ 
അടവുകളും പ്രയോഗിച്ചു. പക്ഷേ, രാജാവ്‌ ആ രാജ്യത്തു 
തികച്ചും ജനപ്രിയനായതുകൊണ്ട്‌, നികുതിപിരിവ്‌ ഒരു 


വര്‍ഷത്തേക്കു നിര്‍ത്തിവയ്ക്കാന്‍ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതരായി. ഇതിനിടയില്‍ കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ 
പഴശ്ശിരാജാവിനെ പരസ്യമായി അവഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
കുറുമ്പ്രനാട്ടുരാജാവിന്റെ പാട്ടം അഞ്ചുവര്‍ഷത്തേക്കു 
പുതുക്കിക്കൊടുത്തു. തത്ഫലമായി പ്രക്ഷോഭണം 
അക്രമാസക്തമായി. 


1795 ജൂണ്‍ 28-ാം തീയതി പഴശ്ശിരാജാവ്‌ എല്ലാ 
നികുതിപിരിവും നിര്‍ത്തി വയ്ക്കുപിച്ചുകൊണ്ട്‌ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
അധികാരത്തെ പരസ്യമായി വെല്ലുവിളിച്ചു. കലാപകാരിയെന്ന്‌ 
സൂപ്പര്‍വൈസര്‍ പ്രഖ്യാപിച്ച ഇരുവഴിനാടു 
നമ്പ്യാര്‍മാരിലൊരാള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം അഭയം നല്കി. ഇക്കാലത്ത്‌ 
ഒരു ചെട്ടിയുടെ വീട്‌ കൊള്ളയടിച്ച രണ്ടു മാപ്പിളമാരെ രാജാവ്‌ 
മരണശിക്ഷയ്ക്കു വിധിക്കുകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തെ കൊലക്കുറ്റം 
ചുമത്തി ബന്ധനത്തിലാക്കാന്‍ കമ്പനിയുടെ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ 
കല്പന പുറപ്പെടുവിച്ചു. ആ കല്പന നടപ്പാക്കുന്നതില്‍ അവര്‍ 
പരാജയപ്പെടുകയാണുണ്ടായത്‌. കുറുമ്പ്രനാട്ടിലെ 
നികുതിപിരിവുകാരെ സഹായിക്കാന്‍ കമ്പനി 1795-ല്‍ കോട്ടയം 
കമ്പോളത്തിലും മണത്തണയിലും പട്ടാളക്കാരെ നിയോഗിച്ചു. 


പക്ഷേ, പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ സമര്‍ത്ഥമായ അടവുകളാല്‍ 
നികുതിപിരിവുനടന്നില്ല. 1795 ഏപ്രിലില്‍ ലഫ്റ്റനന്റ്‌ ഗോര്‍ഡന്റെ 
കീഴില്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ പട്ടാളം രാജാവിനെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കൊട്ടാരത്തില്‍ വച്ചു പിടികൂടുവാന്‍ ഒരു ശ്രമം നടത്തി. പക്ഷേ, 
പട്ടാളം കൊട്ടാരത്തിനുള്ളില്‍ കടന്നപ്പോഴേക്ക്‌ 'പക്ഷി 
പറന്നുപോയിരുന്നു'. അവര്‍ കൊട്ടാരം കൊള്ളയടിച്ച്‌ വിലപ്പെട്ട 
സാധനങ്ങളെല്ലാം എടുത്തുകൊണ്ടുപോയി. 

പഴശ്ശിരാജാവ്‌ വയനാടന്‍ മലകളിലേക്കു പിന്‍വാങ്ങി 
ഒളിപ്പോരില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 1796 ജൂണില്‍ കുറ്റിയാടിയിലൂടെയുള്ള 
എല്ലാ ഗതാഗതവും അദ്ദേഹം നിര്‍ത്തിച്ചു. ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ ഇപ്പോള്‍ 
രാജാവുമായി കൂടിയാലോചന നടത്തുകയും പഴശ്ശിയിലെ 


കൊട്ടാരത്തിലേക്കു മടങ്ങിവരാന്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
അനുവദിക്കുകയുംചെയ്തു. എന്നാല്‍ കമ്പനിയുടെ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരും രാജാവും തമ്മില്‍ പുതിയ 


തെറ്റിദ്ധാരണകളുണ്ടായി. അദ്ദേഹം തന്റെ അനുയായികളൊത്ത്‌ 
വീണ്ടും വയനാട്ടിലെ വനങ്ങളിലേക്കു പിന്മാറി. ജനങ്ങളെ 
പഴശ്ശിരാജാവുമായി സഹകരിക്കുന്നതില്‍നിന്നു 
നിരോധിച്ചുകൊണ്ട്‌ ബ്രിട്ടീഷ്‌ കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ 1795 ഡിസംബര്‍ 
18-ാം തീയതി ഒരു വിളംബരം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. ഇതിനകം 
രാജാവ്‌ അതിര്‍ത്തിക്കപ്പുറത്തുള്ള ടിപ്പുവിന്റെ ആളുകളുമായി 
ബന്ധം പുലര്‍ത്തി, വയനാട്ടില്‍നിന്ന്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരെ 
തുരത്തുന്നതില്‍ മൈസൂറിന്റെ സഹായം തേടി. 
കുറുമ്പനാട്ടുരാജാവിന്റെ ചില ആളുകളും കലാപകാരികളുടെ 
ഭാഗത്തുചേര്‍ന്നു. 1797 ജനുവരിയില്‍ സമരങ്ങളുടെ ഒരു 
പരമ്പരതന്നെ നടക്കുകയുണ്ടായി. ഒട്ടധികം ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു 
ജീവഹാനി നേരിട്ടു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ സേനാവിഭാഗങ്ങള്‍ 
വയനാട്ടില്‍നിന്നു സമതലപ്രദേശത്തേക്കു പിന്‍വാങ്ങാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതരായി. 

1797 മാര്‍ച്ചില്‍ ഒരു ബ്രിട്ടിഷ്സൈന്യം കേണല്‍ ഡോവിന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ എതിര്‍പ്പൊന്നും നേരിടാതെ പേരിയ ചുരംവരെ 
എത്തി. ലഫ്റ്റനന്റ്‌ മീലിയുടെ കീഴില്‍ മറ്റൊരു വിഭാഗം 
അദ്ദേഹത്തോടു ചേര്‍ന്നു. മാര്‍ച്ച്‌ 9 തൊട്ടു മൂന്നു ദിവസം 
തുടര്‍ച്ചയായി നടന്ന യുദ്ധത്തില്‍, പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ 
പതാകയ്ക്കു കീഴില്‍ ആയിരക്കണക്കിനണിനിരന്ന നായന്മാരും 
കുറിച്ചിയരും ബ്രിട്ടീഷ്‌ സേനകളെ തളര്‍ത്തിക്കളഞ്ഞു. 
വയനാട്ടില്‍നിന്നു തന്റെ സൈന്യത്തെ പിന്‍വലിക്കാന്‍ കേണല്‍ 
ഡോ തീരുമാനിച്ചു. മടങ്ങുംവഴി അവരെ പഴശ്ശിസൈന്യങ്ങള്‍ 
ആക്രമിച്ചു. 1797 മാര്‍ച്ച്‌ 18-ാം തീയതി, മേജര്‍ കാമറോണിന്റെ 
കീഴില്‍ പേരിയചുരം വഴി കടന്നുപോവുകയായിരുന്ന 1100 
പേരടങ്ങിയ ഒരു സൈന്യത്തെ പഴശ്ശിപ്പട അപ്രതീക്ഷിതമായി 


ചാടിവീണ്‌ ഛിന്നഭിന്നമാക്കിക്കളഞ്ഞു. ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ക്ക്‌ 
അതൊരു പരീക്ഷണഷട്ടമായിരുന്നു. പഴശ്ശീരാജാവുമായുള്ള 


സന്ധി അവര്‍ക്ക്‌ രാഷ്ട്രീയമായ ഒരു 
അടിയന്തരകാര്യമായിത്തീരുകയുണ്ടായി. ബോംബെ ഗവര്‍ണര്‍ 
ജൊനാഥന്‍ ഡങ്കന്‍ മലബാറില്‍വന്ന്‌ രാജാവുമായി 
അനുരഞ്ജനത്തിനു കളമൊരുക്കി. 


കുറുമ്പ്രനാട്ടുരാജാവുമായുണ്ടായിരുന്ന കരാറ്‌ റദ്ദുചെയ്തു. 
ചിറയ്ക്കല്‍ രാജാവിന്റെ മദ്ധ്യസ്ഥതയില്‍ കലാപത്തിന്‌ 
ഒരറുതിയുണ്ടായി. പഴശ്ശിരാജാവ്‌ ആണ്ടുതോറും 8,000 രൂപ 
അടുത്തുണ്‍ സ്വീകരിക്കുകയും കമ്പനിയുമായി സമാധാനത്തില്‍ 
കഴിയാമെന്നു സമ്മതിക്കുകയും ചെയ്തു. 


രണ്ടാമത്തെ പഴശ്ശിവിപ്ലവം (1800-1805) 
1797-ല്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാരും പഴശ്ശിരാജാവും തമ്മിലുണ്ടായ 
താത്കാലികസന്ധി ഏറെക്കാലത്തേക്കു നിലനിന്നില്ല. 1800-ല്‍ 
രാജാവു വീണ്ടും ബ്രിട്ടീഷധികരത്തിനെതിരായി പ്രക്ഷോഭണം 
കൂട്ടി. 1799-ല്‍ ശ്രീരംഗപട്ടണത്തിന്റെ 
പതനത്തെത്തുടര്‍ന്നുണ്ടായ ഉടമ്പടിയനുസരിച്ച്‌ 
ടിപ്പുസുല്‍ത്താന്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കു വിട്ടുകൊടുത്ത്‌ വയനാട്‌ 
അവര്‍ കൈവശമാക്കാ൯ ശ്രമിച്ചതാണ്‌ ഈ 
പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ അടിയന്തരകാരണം. പഴശ്ശിരാജാവ്‌ 
വയനാട്‌ സ്വന്തം ജില്ലയാണെന്ന്‌ അവകാശപ്പെടുകയും വയനാടു 
പിടിച്ചെടുക്കാനുള്ള ബ്രിട്ടീഷുകാരുടെ നീക്കത്തെ 
എതിര്‍ക്കുകയുംചെയ്തു. നായന്മാര്‍, കുറിച്ചിയര്‍, മാപ്പിളമാര്‍, 
വെളിയില്‍നിന്നുള്ള മുസ്ലിങ്ങള്‍ എന്നിവരുടെ വലിയ 
സംഘങ്ങളെ ശേഖരിച്ച്‌ ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ക്കെതിരായി സുശക്തമായ 
ഒരു സൈന്യത്തെ അദ്ദേഹം സംഘടിപ്പിച്ചു. കണ്ണവത്തു 
ശങ്കരന്‍നമ്പ്യാര്‍, കൈതേരി അമ്പുനായര്‍, കുറിച്ചിയരുടെ 
നേതാവായ തലയ്ക്കല്‍ ചന്തു എന്നീ സ്വാമിഭക്തരായ 
സേനാനായകന്മാരുടെ വിദഗ്ദ്ധസേവനം അദ്ദേഹത്തിന്റെ 


കൈകള്‍ക്കു ബലംകൂട്ടി. ഒന്നാന്തരമൊരു 
സമരതന്ത്രജ്ഞനായിരുന്ന രാജാവുതന്നെ, വയനാട്ടിലെ 
വനാന്തരങ്ങളില്‍ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കെതിരെ ഫലപ്രദമായി 


പടവെട്ടാന്‍ തന്റെ സൈന്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒളിപ്പോരിന്റെ അടവുകളില്‍ 
വിശേഷപരിശീലനം നല്‍കി. 

ഈ വെല്ലുവിളിയെ ഗൌരവബുദ്ധ്യാ നേരിടാനും 
ഇരുമ്പുമുഷ്ടികൊണ്ടു കലാപത്തെ അടിച്ചമര്‍ത്താനും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ തീരുമാനിച്ചു. മലബാറിലെയും 
തെക്കന്‍കാനറായിലെയും മൈസൂറിലെയും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
പട്ടാളങ്ങളുടെ സര്‍വ്ൃവസൈന്യാധിപനായി 1800-ല്‍ സര്‍ ആര്‍തര്‍ 


വെല്ലസ്ലി (പില്ക്കാലബ വെല്ലിങ്ടണ്‍ പ്രഭു) നിയമിതനായി. 
വെല്ലസ്ലി തലശ്ശേരിയില്‍വന്ന, ശത്രുവിനെതിരായ 
സൈനികസമരതന്ത്രം ആസൂത്രണംചെയ്തു. രാജാവിന്റെ 
ഒളിപ്പോരടവുകളെ നേരിടാനുള്ള എതിര്‍നടപടിയെന്ന നിലയില്‍ 


വെല്ലസ്ലി അനേകം റോഡുകള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയും 
സമതലപ്രദേശങ്ങളിൽ തെരഞ്ഞെടുത്ത സ്ഥലങ്ങളില്‍ 


പട്ടാളക്കാരുടെ കാവല്‍ത്താവളങ്ങള്‍ ഉറപ്പിക്കുകയുമുണ്ടായി. 
ഒളിപ്പോരുകാരെ വേട്ടയാടാന്‍ ഈ _താവളങ്ങളില്‍നിന്നു 
നാനാഭാഗങ്ങളിലേക്കും ചെറിയ സൈനികസംഘങ്ങളെ 
നിയോഗിക്കുക എന്നതായിരുന്നു വെല്ലസ്സിയുടെ ലക്ഷ്യം. 

1800 ജൂണ്‍-ജൂലൈ മാസങ്ങളിലെ മഴക്കാലത്ത്‌ 
പഴശ്ശിരാജാവ്‌ ആക്രമണങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. പഴശ്ശിപ്പടയാളികള്‍ 
സുഗന്ധദ്രവ്യങ്ങള്‍ കൃഷിചെയ്തിരുന്ന തോട്ടങ്ങളും 
ബ്രിട്ടിഷുകാരുടെ ചില പടത്താവളങ്ങളും ആക്രമിച്ചു. 1801 
ആദ്യം കേണല്‍ സ്റ്റീവന്‍സന്‍ മൈസൂറില്‍നിന്ന്‌ ഒരു വലിയ 
സൈന്യവുമായി വയനാട്ടില്‍ കടന്നു. മൈസൂര്‍ അതിര്‍ത്തിതൊട്ട്‌ 
താമരശ്ശേരിച്ചുരം വരെ കോട്ടകളുടെ ഒരു ശൃംഖല 
നിര്‍മ്മിക്കുകയും കോഴിക്കോടുമായി ഗതാഗതബന്ധം 
പുലര്‍ത്തുകയും പഴശ്ശിരാജാവിനെ തെക്കേ മലബാറിലുള്ള 
അനുയായികളില്‍നിന്ന്‌ ഒറ്റപ്പെടുത്തുകയും എന്നിട്ട്‌ എല്ലാ 
ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും രാജാവിന്റെ പഴശ്ശിക്കൊട്ടാരം വളയുകയും 
ചെയ്യുക എന്നതായിരുന്നു കേണൽ സ്റ്റീവന്‍സന്റെ ലക്ഷ്യം. 
തുടര്‍ന്നുണ്ടായ സമരങ്ങളില്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ പട്ടാളത്തിനു 
വലിയതോതില്‍ ജയമുണ്ടായി. വയനാട്ടിലെ 
സമരതന്ത്രപധാനമായ എല്ലാ സ്ഥലങ്ങളും അവര്‍ 
പിടിച്ചെടുത്തു. പത്തിയും ഏറ്റവും പ്രിയപ്പെട്ട അനുചരന്മാരുമായി 
വനാന്തരങ്ങളില്‍ അലഞ്ഞുതിരിയേണ്ട ഒരവസ്ഥ 
പഴശ്ശിരാജാവിനു വന്നുചേര്‍ന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ അനുചരന്മാര്‍ 
നായാടപ്പെടുകയും പ്രമുഖനേതാക്കന്മാരായ ചുഴലിനമ്പ്യാരും 
പെരുവയല്‍നമ്പ്യാരും തടവുകാരാക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 
പെരുവയല്‍നനമ്പ്യാരെ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ കണ്ണവത്തുവച്ചു 
തൂക്കിക്കൊന്നു. പ്രക്ഷോഭണപ്രസ്ഥാനം തകര്‍ന്നുപോയെന്നും 
രാജാവിന്റെ കീഴടക്കം അത്യാസന്നമായെന്നും തോന്നി. 

1801 നവംബറില്‍ ബ്രിട്ടിഷ്‌ പടയാളികളുടെ ഒരു സംഘം 
ലഫ്റ്റനന്റ്‌ എഡേര്‍ഡിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ രാജാവിന്റെ ഒരു 
പ്രധാന സേനാനായകനായ കണ്ണവത്തു ശങ്കരന്‍നനമ്പ്യാരെ 
തടവില്‍പിടിച്ച്‌, കണ്ണവത്തുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ വസതിക്കു 
തൊട്ടടുത്ത കുന്നിന്‍പുറത്തുവച്ചു തൂക്കിലിട്ടു. 
പഴശ്ശിപ്രക്ഷോഭണത്തിനു തീക്ഷണമായ ഒരാഘാതമായിരുന്നു 
ഇത്‌. 1802 ജനുവരിയില്‍ കളക്ടര്‍ മേജര്‍ മകലോയ്ഡ്‌ ജില്ലയെ 


നിരായുധീകരിച്ചു. ഈ സംഭവവികാസങ്ങളൊക്കെ ഉണ്ടായിട്ടും 
പ്രക്ഷോഭണം കെട്ടടങ്ങിയില്ല. 1802 ഒക്ടോബറില്‍ 
പ്രക്ഷോഭണകാരികള്‍ എടച്ചേന കുങ്കന്‍നായരുടെയും 
തലയ്ക്കല്‍ ചന്തുവിന്റെയും നേതൃത്വത്തില്‍ പനമരംകോട്ട 
പിടിച്ചെടുക്കുകയും അവിടെയുണ്ടായിരുന്ന 70 ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
സൈനികരെ വകവരുത്തുകയും ചെയ്തു. ഈ വിജയം 
പഴശ്ശിദേശാഭിമാനികളെ ആവേശഭരിതരാക്കി. അവര്‍ ശക്തി 
സമ്പാദിച്ച്‌ വടനാടന്‍ പ്രദേശങ്ങള്‍ മുഴുവന്‍ സ്വന്തം 
നിയന്ത്രണത്തിലാക്കി. എല്ലാ ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 


പട്ടാളങ്ങള്‍ വയനാട്ടിലേക്കു കുതിച്ചു. പ്രക്ഷോഭകര്‍ 
സുരക്ഷിതത്വം കരുതി വനാന്തര്‍ഭാഗങ്ങളിലേക്കു വീണ്ടും 
മടങ്ങിപ്പോയി. 


ഇതിനിടയില്‍ മേജര്‍ മക്‌ ലോയ്ഡ്‌ ഭൂനികുതിയുടെ നിരക്കു 
വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചും വിനിമയത്തിന്റെ പട്ടിക പരിഷ്കരിച്ചും ജനങ്ങളെ 
മുഴുവന്‍ അപ്രീതരാക്കി. തുടര്‍ന്ന്‌ ഒരു ജനകീയമുന്നേറ്റമുണ്ടായി. 
ഈ  സന്ദര്‍ഭമുപയോഗിച്ച്‌ പഴശ്ശിപ്പടയാളികള്‍ തങ്ങളുടെ 
ഒളിത്താവളങ്ങളില്‍നിന്നു പുറത്തുവരികയും സമതലത്തിലെ 
ജനങ്ങളുടെ പ്രക്ഷോഭണത്തില്‍ പങ്കുചേരുകയും ചെയ്തു. 
കണ്ണൂര്‍, ധര്‍മ്മടം,ദ്വ്പ്‌ മുതലായ പ്രദേശങ്ങളില്‍പ്പോലും 
രൂക്ഷമായ സംഘട്ടനങ്ങളുണ്ടായി. പഴശ്ശിസൈനികര്‍ 
അഞ്ചരക്കണ്ടിയിലെ സുഗന്ധ്ദ്രവ്യക്കൃഷിത്തോട്ടങ്ങള്‍ 
നശിപ്പിച്ചു. വയനാട്ടിലെ ബ്രിട്ടിഷ്‌ പട്ടാളങ്ങളുടെ സ്ഥിതി വളരെ 
കഷ്ടത്തിലായിരുന്നു. അവരില്‍ ഒട്ടേറെപ്പേര്‍ക്ക്‌ മലമ്പനി 
പിടിപെട്ടു. രാജ്യത്തിന്റെ വിവിധഭാഗങ്ങളിലുള്ള 
പഴശ്ശിപ്പോരാളികളുടെ ചെറിയ സംഘങ്ങളെ നേരിടാന്‍ 
കോൽല്‍ക്കാര്‍ എന്ന പേരില്‍ 1200 പോലീസുകാരുടെ ഒരു 
സംഘത്തെ കമ്പനിയുദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ സംഘടിപ്പിച്ചു. 


പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ ജീവാര്‍പ്പണം 
യുവാവും ഉത്സാഹശാലിയുമായ തോമസ്‌ ഹാര്‍വേ ബാബര്‍ 
എന്ന ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍ 1804 ആദ്യം തലശ്ശേരിയിലെ 
സബ്കളക്ടറായി വന്നു. പഴശ്ശിവിപ്പവം അടിച്ചമര്‍ത്താനുള്ള 
ചുമതല അദ്ദേഹത്തില്‍ നിക്ഷിപ്തമായി. ചിറയ്ക്കല്‍ 
പ്രദേശത്ത്‌ പല പ്രാദേശിക കലാപങ്ങളും കോല്‍ക്കാരുടെ 
സഹായത്തോടുകൂടി അദ്ദേഹം അടിച്ചമര്‍ത്തി. 1804 ഏപ്രിലില്‍ 
ബാബര്‍ ഒരു പുതിയ നയത്തിനു രൂപംകൊടുത്തു. ഓരോ 
പ്രദേശത്തും താമസിക്കുന്ന ജനങ്ങള്‍ക്കു വിപ്പവകാരികളുമായി 
നിസ്സഹകരിക്കാനുള്ള ഉത്തരവാദിത്വമുണ്ടെന്നും 
വിപ്ലവകാരികളുടെ നീക്കങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ വിവരം 
നല്‍കേണ്ടതാണെന്നും ഈ നയം അനുശാസിച്ചു. ഇതു 


നടപ്പിലായതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ രാജാവിനു തന്റെ ആളുകളെ 
വയനാട്ടിലെ കാടുകളിലേക്കു പിന്‍വലിക്കേണ്ടതായി വന്നു. 
മദിരാശിസൈന്യം കേണല്‍ മകലോയിഡിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
അവരെ വനങ്ങളിലേക്കു പിന്തുടരുകയും എല്ലാ എതിര്‍പ്പുകളും 
തകര്‍ക്കുകയുംചെയ്തു. പഴശ്ശിരാജാവിനെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സേനാനായകന്മാരെയും പിടിച്ചുകൊടുക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ സമ്മാനം 
വാഗ്ദാനം ചെയ്തു കൊണ്ട്‌ ജൂണ്‍ 16-ാം തീയതി ഒരു 
വിളംബരമുണ്ടായി. ഈ വിളംബരത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ കോല്‍ക്കാര്‍ 
വിപ്ലവകാരികളെ പിടിക്കാനും ജനക്ഷോഭത്തെ 
ഇല്ലായ്ക്കുമചെയ്യാനുമുള്ള യത്തങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 
പഴശ്ശിപ്പടയും കോല്‍ക്കാരും തമ്മില്‍ പല ഏറ്റുമുട്ടലുകളും 
ഉണ്ടായി. ആ സമരങ്ങളിലൊന്നില്‍ തലയ്ക്കല്‍ ചന്തു 


തടവുകാരനാക്കപ്പെട്ടു. 
ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ വനസങ്കേതത്തിനു 
കര്‍ശനമായ നിരോധം ഏര്‍പ്പെടുത്തി. ബാബര്‍ 


കൊടുംവനങ്ങളില്‍ രാജാവിനെയും അനുയായികളെയും 
അനുധാവനം ചെയ്തു. 1805 നവംബര്‍ 30-ാം തീയതി രാജാവ്‌ 
വെടിയേറ്റ്‌ മൃതിപ്പെട്ടു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സേനാനായകന്മാരില്‍ 
നാലുപേര്‍ വധിക്കപ്പെടുകയും രണ്ടുപേര്‍ തടവുകാരായി 


പിടിക്കപ്പെടുകയുംചെയ്തു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സഹധര്‍മ്മിണിയെയും അനേകം പരിചാരികമാരെയും 


ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ ബന്ധനത്തിലാക്കി. ബാബര്‍, രാജാവിന്റെ 
ശവശരീരം അദ്ദേഹത്തിന്റെതന്നെ പല്ലക്കില്‍ മാനന്തവാടിയില്‍ 
കൊണ്ടുവന്ന്‌, “ആചാരപ്രകാരമുള്ള ബഹുമതികളോടെ' 
സംസ്കരിച്ചു. 'കലാപകാരിയാണെങ്കിലും അദ്ദേഹം ഈ 
രാജ്യത്തെ മുറപ്രകാരമുള്ള ഒരു നാടുവാഴിയാണ്‌; ഒരു 
പരാജിതശത്രുവെന്നതിനെക്കാള്‍ ആ നിലയില്‍വേണം 
അദ്ദേഹത്തെ കണക്കാക്കാന്‍. ബാബര്‍ 1805 ഡിസംബര്‍ 31-ാം 
തീയതി മലബാറിലെ പ്രിന്‍സിപ്പല്‍ കളക്ടര്‍ക്ക്‌ എഴുതിയ 


കത്തില്‍ ഇങ്ങനെ രേഖപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. 
പ്രക്ഷോഭണപ്രസ്ഥാനത്തിനു നേരിട്ട തകര്‍ച്ചയുടെ 
പ്രതീകമായിരുന്നു പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ മരണം. മറ്റു നേതാക്കന്മാര്‍ 
ആത്മഹത്യചെയ്യുകയോ പട വെട്ടിമരിക്കുകയോ 
നാടുവിട്ടുപോവുകയോ ചെയ്തു. 
ദേശീയവിമോചനത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഒരു 


ജനകീയപ്രക്ഷോഭണമോ ജനകീയയുദ്ധമോ ആയിരുന്നു 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ പഴശ്ശിവിപ്പവം. ജാതിയോ മതമോ നോക്കാതെ 
എല്ലാ വര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലുംപെട്ട ജനങ്ങള്‍ അതില്‍ പങ്കെടുത്തു. 
'അസാധാരണനും അതുല്യനുമായ ഒരു വിശിഷ്ടവ്യക്തിയാണ്‌ 
രാജാവെന്ന്‌ ടി.എച്ച്‌: ബാബര്‍തന്നെ രേഖപ്പെടുത്തുകയും 


അദ്ദേഹത്തിനു ജനങ്ങളുടെ മേലുണ്ടായിരുന്ന അദ്ഭുതകരമായ 
സ്വാധീനശക്തിയെ പ്രശംസിക്കയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ബാബര്‍ 
പറയുന്നു: 'മരണത്തിനുപോലും മായ്ക്കുവാനാകാത്ത 
ആരാധനാസ്പര്‍ശിയായ സ്നേഹാദരങ്ങളോടെ ജനങ്ങള്‍ 
വീക്ഷിച്ചിരുന്ന പഴശ്ശിരാജാവിന്റെ കാര്യത്തില്‍ എല്ലാ 
വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെട്ടവര്‍ക്കും സുസ്ഥിരതാത്പര്യമുണ്ടായിരുന്നതായി 
ഞാന്‍ കണ്ടു. രാജ്യത്തുനിന്ന്‌ ബ്രിട്ടീഷുകാരെ 
പുറംതള്ളുകയെന്ന ലക്ഷ്യത്തിലെത്തിച്ചേരുന്നതില്‍ പരാജയം 
സംഭവിച്ചെങ്കിലും സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടി അദ്ദേഹം കൈവരിച്ച 
രക്തസാക്ഷിത്വം ആ ജീവിതത്തില്‍ അനുപമമായ ഒരു 
പരിവേഷമണിയിക്കുകയും ആ മഹാനായ രാജാവിന്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ രാജ്യക്കാരുടെ ഹൃദയങ്ങളില്‍ അനശ്വരസ്ഥാനം 
സമ്പാദിച്ചുകൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. 


വേലുത്തമ്പിയും പാലിയത്തച്ചനും നടത്തിയ സമരം 
വടക്കേമലബാറിലെ പഴശ്ശിവിപ്പവം 
അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ടതിനുശേഷം, ബ്രിട്ടിഷ്‌ 
അധികാരത്തിനെതിരായി മറ്റൊരു വലിയ വെല്ലുവിളി 
തിരുവിതാംകൂറില്‍ നിന്നും കൊച്ചിയില്‍നിന്നും ഉയര്‍ന്നുവന്നു. 


അതതു രാജ്യങ്ങളിലെ പ്രധാന മന്ത്രിമാരായ 
വേലുത്തമ്പിദളവായും പാലിയത്തച്ചനുമായിരുന്നു ഈ 
കലാപത്തിന്റെ നേതാക്കള്‍. തിരുവിതാംകൂറിലെ 
ഉദ്യോഗദുഷ്ടപ്രഭുത്വത്തിനെതിരെ വിജയകരമായ ഒരു 
ജനകീയപ്രക്ഷോഭണം നയിച്ച്‌, ജനകിീയാവശ്യങ്ങള്‍ക്കു 
കീഴ്യഴങ്ങാന്‍ രാജകീയകരങ്ങളെ 
നിര്‍ബന്ധിതമാക്കിയതിനുശേഷമാണ്‌ വേലുത്തമ്പി 


തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ദളവാപദത്തിലേക്കുയര്‍ന്നത്‌. 1805-ല്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയുമായി 
ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കുന്നതില്‍ അദ്ദേഹം പ്രധാന പങ്കു വഹിച്ചു. ഈ 
ഉടമ്പടി രൂപംകൊള്ളുന്നതുവരെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ കമ്പനിയുമായും 
തിരുവിതാംകൂറില്‍ അവരുടെ റസിഡന്റായിരുന്ന 
മെക്കാളെയുമായും വേലുത്തമ്പി സവഹ്ൃദപൂര്‍വ്വമാണ്‌ 
വര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. അചിരേണ റസിഡന്റ്‌ സംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
ആഭ്യന്തരഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ സജീവമായി ഇടപെടുകയും 
ദളവായുമായി തെറ്റുകയുംചെയ്തു. തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ഖജനാവിലേക്കു ഭാരിച്ച നികുതി അടച്ചുതീര്‍ക്കാനുണ്ടായിരുന്ന 
മാത്തുതരകന്റെ വസ്തുക്കള്‍ ലേലംചെയ്യാന്‍ ദളവാ 
പുറപ്പെടുവിച്ച ഉത്തരവ്‌ കേണല്‍ മെക്കാളെ റദ്ദുചെയ്തു. 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സര്‍ക്കാരിനുസാമ്പത്തികമായ ബുദ്ധിമുട്ടുകള്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നപ്പോള്‍ കപ്പക്കുടിശ്ശിക ഉടന്‍തന്നെ 


അടച്ചുകൊള്ളണമെന്ന്‌ റസിഡന്റ്‌ ശാഠ്യം പിടിച്ചു. റസിഡന്റിന്റെ 
ഉദ്ധതമായ പെരുമാറ്റം ദളവായെ ചൊടിപ്പിക്കുകയും 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കെതിരായി പ്രക്ഷോഭണം നയിക്കാനുള്ള 
നിര്‍ണ്ണായകമായ തീരുമാനം അദ്ദേഹം 
കൈക്കൊള്ളുകയുംചെയ്തു. 

തിരുവിതാംകൂര്‍ ദളവാ കൊച്ചിയിലെ പ്രധാനമന്ത്രിയായ 
പാലിയത്തച്ചനില്‍ ഒരു സുഹൃത്തിനെയും ബന്ധുവിനെയും 
കണ്ടെത്തി. കൊച്ചിരാജ്യത്തിനു നഷ്ടപ്പെട്ട പ്രദേശങ്ങളെ 
സംബന്ധിച്ച്‌ കമ്പനി കൈക്കൊണ്ട തീരുമാനം 
പ്രതികൂലമായിരുന്നതിനാല്‍ കൊച്ചിക്കു ബ്രിട്ടീഷുകാരോടു 
വിദ്വേഷമുണ്ടായിരുന്നു. ഇംഗ്ലീഷ്‌ പ്രതിനിധികള്‍ കൊച്ചിയുടെ 
കാര്യങ്ങളില്‍ ഇടപെടുകയും ഭരണത്തില്‍ ബുദ്ധിമുട്ടുകള്‍ 
സൃഷ്ടിക്കുകയുംചെയ്തു. പാലിയത്തച്ചനുമായി തെറ്റിപ്പിരിഞ്ഞ 
നടവരമ്പത്ത്‌ കുഞ്ഞിക്കൃഷ്ണമേനോന്‍ റസിഡന്റ്‌ മെക്കാളെ 
അഭയം നല്‍കുകയുണ്ടായി. മേനോനെ വിട്ടുകൊടുക്കണമെന്ന്‌ 


അച്ചന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടെങ്കിലും മെക്കാളെ അതു 
ചെവിക്കൊണ്ടില്ല. ആകയാല്‍ അച്ചന്‍ 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ക്കെതിരായി സമരം ചെയ്യുന്നതില്‍ 


വേലുത്തമ്പിയുമായി പങ്കുചേര്‍ന്നു. 


കൊച്ചി ആക്രമിക്കപ്പെടുന്നു 

രണ്ടു മന്ത്രിമാരും ചേര്‍ന്ന്‌ ഒരു പൊതുപദ്ധതി തയ്യാറാക്കി. 
അവര്‍ തങ്ങളുടെ രാജ്യങ്ങളില്‍നിന്നു സൈനികസേവനത്തിന്‌ 
ആളുകളെ ശേഖരിക്കുകയും അവര്‍ക്കു കാര്യക്ഷമമായ 
സൈനികപരിശീലനം നല്‍കുകയുംചെയ്തു. മോറിഷ്യസ്സിലെ 
ഫ്രഞ്ചുകാരുമായി അവര്‍ ബന്ധം സ്ഥാപിച്ചു. കേരളത്തില്‍നിന്നു 
ബ്രിട്ടിഷ്ശക്തിയെ നിഷ്കാസനം ചെയ്യുന്നതില്‍ ഫ്രഞ്ചുകാരുടെ 
അവ്യക്തമായ ഒരുറപ്പും അവര്‍ക്കു കിട്ടി. 
അമേരിക്കക്കാരുമായിപ്പോലും വേലുത്തമ്പി ഇക്കാര്യത്തില്‍ 
എഴുത്തുകുത്തുകള്‍ നടത്തിയിരുന്നതായി പറയപ്പെടുന്നു ” 

കൊച്ചിയിലുണ്ടായ ഒരു സംഭവത്തോടുകൂടിയാണ്‌ കലാപം 
ആരംഭിച്ചത്‌. പാലിയത്തച്ചനും വേലുത്തമ്പിയുടെ 
രണ്ടുദ്യോഗസ്ഥന്മാരും നയിച്ച 600 പടയാളികളുടെ ഒരു സൈന്യം 
1808 ഡിസംബര്‍ 18ാം തീയതി റസിഡന്റിന്റെ കൊച്ചിയിലെ 
വസതി ആക്രമിച്ചു. മലബാറില്‍നിന്നു പോഷകസേനയുമായി 
അപ്പോള്‍ വന്നുചേര്‍ന്ന ഒരു ബ്രിട്ടിഷ്‌ കപ്പലില്‍ മെക്കാളെയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സുഹൃത്ത്‌ കുഞ്ഞിക്കൃഷ്ണമേനോനും 
രക്ഷപ്പെട്ടു. അതിനുശേഷം കലാപകാരികള്‍ കൊച്ചിയിലെ 
ജയില്‍ തുറന്നു തടവുകാരെ സ്വതന്ത്രരാക്കി. 1809 ജനുവരി 
19ാം തീയതി, 3000 പടയാളികളുള്ള കൊച്ചിയുടെയും 


തിരുവിതാംകൂറിന്റെയും സംയുക്തസൈന്യങ്ങള്‍ കൊച്ചി 
ആക്രമിച്ചു. പക്ഷേ, അവര്‍ ഭാരിച്ച നഷ്ടത്തോടെ 
പിന്‍വാങ്ങുകയാണുണ്ടായത്‌. 


കുണ്ടറ വിളംബരം 

തിരുവിതാംകൂറില്‍ പ്രക്ഷോഭണം പദ്ധതിയനുസരിച്ചു 
നടക്കുകയുണ്ടായി. പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ ആദ്യദശയില്‍ത്തന്നെ 
വേലുത്തമ്പി ആലപ്പുഴനിന്നു കൊല്ലത്തേക്കു മാറിയിരുന്നു. 
ദളവാ ആലപ്പുഴനിന്ന്‌ പോന്നതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌, 
അവിടെയുണ്ടായിരുന്ന ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ വധിക്കപ്പെട്ടു. 
ദളവാ തന്റെ ആസ്ഥാനം കുണ്ടറിയാക്കി. അവിടെവച്ച്‌ അദ്ദേഹം 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഭരണത്തെ കഠിനമായെതിര്‍ത്തുകൊണ്ടും 
വിദേശികള്‍ക്കെതിരായ ദേശാഭിമാനോജ്ജലമായ സമരത്തില്‍ 
തന്റെ കൊടിക്കീഴില്‍ അണിനിരക്കാന്‍ നാട്ടുകാരെ ആഹ്വാനം 
ചെയ്തുകൊണ്ടും 1809 ജനുവരി 11-ാം തീയതി (984 മകരം 1) 
ചരിത്രപ്രസിദ്ധമായ തന്റെ വിളംബരം പ്രഖ്യാപിച്ചു. ദളവായുടെ 
ആഹ്വാനം ആവേശത്തോടുകൂടിയാണ്‌ ജനങ്ങള്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌. 
തുടര്‍ന്ന്‌ കൊല്ലത്തുവച്ച്‌ ഒരുഗ്രസമരം നടന്നു. ആ സമരത്തില്‍ 
ബ്രിട്ടിഷ്സൈന്യം ദളവായുടെ വസതി തകര്‍ക്കുകയും 
പ്രക്ഷോഭകര്‍ക്ക്‌ വമ്പിച്ച ആള്‍നാശമുണ്ടാക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഇതു ദളവായുടെ സൈന്യത്തിന്റെ വീര്യം കെടുത്തിക്കളഞ്ഞു. 


വേലുത്തമ്പിയുടെ ആത്മബലി 
പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ വിജയമാര്‍ഗ്ഗം ഇപ്പോള്‍ ഇരുളടഞ്ഞതായി. 
എങ്കിലും വേലുത്തമ്പി വീരോചിതമായി സമരം തുടര്‍ന്നു. 
ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ കേണല്‍ ലീഗറുടെ കീഴില്‍ ഒരു ബ്രിട്ടീഷ്‌ സൈന്യം 
ആരുവാമൊഴിപ്പാതയിലൂടെ തിരുവിതാംകൂറില്‍ പ്രവേശിച്ച്‌, 
ഉള്‍നാട്ടിലേക്ക്‌ കുതിച്ചുപാഞ്ഞു. 1809 ഫെബ്രുവരി 19൦ 
തീയതി ഉദയഗിരിക്കോട്ടയും പത്മനാഭപുരം കോട്ടയും അവരുടെ 
കൈവശമായി. അവിടെനിന്നു കേണല്‍ ലീഗര്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്തേക്കും നീങ്ങി, പാപ്പനംകോട്ട താവളമടിച്ചു. 
കൊച്ചിയില്‍ ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ പാലിയത്തച്ചനെ ഗുരുതരമായി 
പരാജയപ്പെടുത്തുകയും 1809 ഫെബ്രുവരി 27-ാം തീയതി 


അദ്ദേഹത്തെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ വിരുദ്ധസഖ്യത്തില്‍നിന്നു 
വേര്‍പെടുത്തുകയും ചെയ്തത്‌ കാര്യങ്ങളെ കൂടുതല്‍ 
വഷളാക്കി. തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജാവ്‌ തന്റെ കാര്യം 
നിരാശാവഹമാണെന്നുകണ്ട്‌ ബ്രിട്ടീഷുകാരോടു 


സമാധാനത്തിനപേക്ഷിച്ചു. ദളവായെ ബന്ധനത്തിലാക്കാന്‍ 
അദ്ദേഹം കല്പന പുറപ്പെടുവിക്കുകയും ചെയ്തു. ഏതാനും 


ദിവസം മുന്‍പ്‌ തിരുവനന്തപുരത്തചെന്ന്‌ രാജാവിനെ 
സന്ദര്‍ശിച്ച്‌ ബഹുമാനാദരങ്ങള്‍ അറിയിച്ചിട്ടുപോന്ന 
വേലുത്തമ്പി വടക്കോട്ടു പുറപ്പെട്ട മണ്ണടിക്ഷേത്രത്തിലെ 
പോറ്റിയുടെ വസതിയില്‍ അഭയംപ്രാപിച്ചു. തന്നെ വളഞ്ഞ 
രാജപുരുഷന്മാരുടെമുന്‍പില്‍ ഏകനായിത്തീര്‍ന്ന ആ 
സ്വാതന്ത്ര്യസേനാനി സ്വന്തം ആയുധത്തിന്റെ സഹായത്താല്‍ 
അന്ത്യമോചനംനേടി. ശത്രുക്കള്‍ തമ്പിയുടെ മൃതദേഹം 
തിരുവനന്തപുരത്തുകൊണ്ടുചെന്നു കഴുവിലേറ്റി. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭവനം ഇടിച്ചുനിരത്തുകയും ബന്ധുക്കളെ 
മാലദ്വീപിലേക്കു നാടുകടത്തുകയുംചെയ്തു. 

സമരം പരാജയപ്പെട്ടെങ്കിലും രാജ്യത്തിന്റെ 
സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടി പോരാടിയ ആദ്യകാലനേതാക്കന്മാരില്‍ 
ഒരാളാണ്‌ വേലുത്തമ്പി എന്ന്‌ ഏതുരീതിയിലും നമുക്ക്‌ 
അഭിമാനിക്കാം. ജനങ്ങളുടെമേലുള്ള സ്വാധീനശക്തിയെ 
വൈദേശികാധിപത്യത്തിനെതിരെ 
വിദഗ്ദദ്ധമായുപയോഗപ്പെടുത്തിയ, ആധുനികഭാരതത്തിലെ 
ഒന്നാമത്തെ നേതാവാണ്‌ അദ്ദേഹം. സമരത്തിന്റെ 
അത്യന്തികലക്ഷ്യത്തിലെത്തിച്ചേരാന്‍ തമ്പിക്കു സാധിച്ചില്ലെന്ന 
കാര്യം സത്യമാണ്‌. ആ കാലഘട്ടത്തില്‍ രാജ്യത്തു 
നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന പരിതഃസ്ഥിതികളില്‍ ആവിധമൊരു 
പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ പരാജയം അനിവാര്യമായിരുന്നു. 

വേലുത്തമ്പിയുംടെ ഉത്തരകേരളത്തിലെ തന്റെ സുപ്രശസ്ത 


സമകാലികനായ പഴശ്ശിരാജാവിനെപ്പോലെ, 
ദേശീയസ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടി ജീവാര്‍പ്പണം ചെയ്തു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ മഹത്തായ ആത്മബലി 
രാഷ്ട്രീയസ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും ശുദ്ധമായ ഭരണത്തിനും 


വേണ്ടിയുള്ള സമുജ്ജ്വലസമരങ്ങളില്‍ തന്റെ നാട്ടുകാര്‍ക്ക്‌ 
എന്നെന്നും പ്രചോദനത്തിന്റെ ദീപശിഖയായിരുന്നിട്ടുണ്ട്‌. 
തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ കേരള സെക്രട്ടറിയേറ്റിനു മുമ്പില്‍ 
പൊതുജനങ്ങള്‍ സ്ഥാപിച്ച വേലുത്തമ്പിയുടെ ലോഹപ്രതിമ 
അധ്യഷ്യമായ സ്വാതന്ത്ര്യസമരവീര്യത്തിന്റെ സ്മാരകമായി 
പ്രശോഭിക്കുന്നു. വേലുത്തമ്പിയുടെ പ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ 
പരാജയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌, ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി 
കൊച്ചിയിലെയും തിരുവിതാംകൂറിലെയും രാജാക്കന്മാരുടെമേല്‍ 
തങ്ങള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന പിടിമുറുക്കി. പാലിയത്തച്ചനെ അവര്‍ 


മദിരാശിയിലേക്കു നാടുകടത്തി. പിന്നീടൊരിക്കലും 
കൊച്ചിയിലേക്കു വരാന്‍ അവര്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
അനുവദിക്കുകയുണ്ടായില്ല. 1809-ല്‍ എഴുതിയ ഒരു 
ഉടമ്പടിപ്രകാരം കൊച്ചി ബ്രിട്ടിഷുകാരുടെ 


ആശിതമിത്രമാവുകയും ബ്രിട്ടിഷ്സൈന്യത്തിന്റെ സംരക്ഷണം 


സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. എല്ലാ ആഭ്യന്തരകാര്യങ്ങളിലും 
കമ്പനിയുടെ ഉപദേശം മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശകമാക്കിക്കൊള്ളാമെന്ന്‌ 
കൊച്ചീരാജാവു സമ്മതിച്ചു. തിരുവിതാംകൂറിലും പുതിയ ദിവാന്‍ 


ഉമ്മിണിത്തമ്പി ബ്രിട്ടീഷുകാരുമായി ഉടമ്പടിയുണ്ടാക്കി. 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സ്വന്തം സൈന്യത്തെ പിരിച്ചുവിടുകയും 
രാജ്യത്തിന്റെ പ്രതിരോധം ബ്രിട്ടീഷ്‌ പട്ടാളത്തില്‍ 


നിക്ഷേപിക്കുകയും ചെയ്തു. 


കുറിച്ചിയരുടെ ലഹള (1812) 
വേലുത്തമ്പിയുടെ കലാപം നടന്നുകൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍ 
മലബാറില്‍ കാര്യമായ അസ്വാസ്ഥ്യമൊന്നും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
ഏതായാലും 1812-ല്‍ വയനാട്ടിലെ കുറിച്ചിയരും കുറുമ്പരും 
തങ്ങളില്‍നിന്നു നികുതിയായി സാധനങ്ങള്‍ക്കു പകരം പണം 
ഈടാക്കുന്ന ബ്രിട്ടീഷനയത്തില്‍ പ്രതിഷേധിച്ച്‌ ലഹളയുണ്ടാക്കി. 
അവര്‍ സുല്‍ത്താന്‍ബത്തേരിയിലും മാനന്തവാടിയിലും 
ഉണ്ടായിരുന്ന ബ്രിട്ടീഷ്‌ സേനാവിഭാഗങ്ങളെ വളഞ്ഞു. 
ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ മൈസൂര്‍വഴിയും കേരളംവഴിയും വയനാട്ടിലേക്കു 
സൈന്യങ്ങളെ അയയ്ക്കുകയും പ്രക്ഷോഭണത്തെ 
അമര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു. ബ്രിടിഷ്‌ ആധിപത്യത്തിനെതിരായി 
മലബാറില്‍ പൊട്ടിപ്പുറപ്പെട്ട ആദ്യകാല കലാപങ്ങളില്‍ 
ഒടുവിലത്തേതാണ്‌ കുറിച്ചിയരുടെ ലഹള, സമാധാനം 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടതോടെ അധികൃതര്‍ തങ്ങളുടെ ശ്രദ്ധ 
ആഭ്യന്തരമായ പുനര്‍നിര്‍മ്മാണത്തിലേക്കു തിരിച്ചുവിട്ടു. 
തിരുവിതാംകൂറിനും കൊച്ചിക്കും മലബാറിനും 
രാഷ്ട്രീയസ്വാതന്ത്ര്യം നഷ്ടപ്പെട്ടെങ്കിലും ഈ മൂന്നു രാജ്യങ്ങളും 
പുതിയ ഭരണത്തിന്റെ ചില പുരോഗമനനയങ്ങളാല്‍ 
നാനാമുഖമായ വികാസം നേടുകയുണ്ടായി. 


" ന്്ധന്ണ൩ ൩7. 5.8, സബ വടസ്ഥാപട ൩ 1൩൨ (1765-1857), 2. 135. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിനാല്‌ 


തിരുവിതാംകൂറിലെ പ്രബുദ്ധമായ ഭരണം 


മമാ ര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെയും (1729-1758) 
ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെയും (1758 -1798) കാലത്തോടുകൂടിയാണ്‌ 
തിരുവിതാംകൂറില്‍ പ്രബുദ്ധമായ ഭരണം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 
ഇവരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ തിരുവിതാംകൂറിലെ ഭാവി 
ഭരണസമ്പ്രദായത്തിന്റെ ചട്ടക്കൂട്‌ രൂപംകൊള്ളുകയും 
പുരോഗമനപരവും ജനക്ഷേമകരവുമായ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. പത്തൊമ്പതാം അദ്ധ്യായത്തില്‍ 
ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ വിശദമായി പ്രതിപാദിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


ജനകിീയപ്രക്ഷോഭണവും മന്ത്രിമാരുടെ നിഷ്കാസനവും 
ധര്‍മ്മരാജാവ്‌ നാടുനീങ്ങി. ബാലരാമവര്‍മ്മ (1798-1810) 
സിംഹാസനാരോഹണം ചെയ്തതോടുകൂടി 
പൂര്‍വ്വകാലഭരണത്തിന്റെ പുരോഗമനനയങ്ങള്‍ പിന്നോക്കം 
തള്ളപ്പെട്ടു. പുതിയ രാജാവ്‌ ദുര്‍ബലനും അപ്രാപ്തനും 
ആയിരുന്നു. ജയന്തന്‍ ശങ്കരന്‍ നമ്പൂതിരി, 
ശങ്കരനാരായണന്‍ചെട്ടി, മാത്തൂത്തരകന്‍ എന്നിവര്‍ 
ചേര്‍ന്നുണ്ടായ ഒരു ഉപജാപസംഘത്തിന്‌ രാജാവ്‌ എല്ലാ 
ഭരണാധികാരങ്ങളും ഒഴിഞ്ഞുകൊടുത്തു. അജ്ഞത. ധൂര്‍ത്ത്‌, 
അത്യാഗ്രഹം' എന്നീ മൂന്നു ദുര്‍ഗ്ഗണങ്ങളുടെ കൂട്ടുകെട്ടായിരുന്നു 
ഈ മന്ത്രിസഭ. സ്വന്തം സാമ്പത്തികലാഭത്തിലല്ലാതെ, 
പൊതുജനക്ഷേമത്തില്‍ അവര്‍ക്ക്‌ ഏതും 
താത്പര്യമില്ലായിരുന്നു. അവരുടെ നയങ്ങള്‍ രാജ്യത്തെ 
സാമ്പത്തികശൂന്യതയില്‍ എത്തിക്കുകയും ഒഴിഞ്ഞ ഖജനാവു 
നിറയ്ക്കാന്‍ അവര്‍ പ്രധാന വ്യക്തികളില്‍നിന്നു 
നിര്‍ബന്ധിതമായി പണം കടംവാങ്ങുകയും ചെയ്തു. തലക്കുളം 
കാര്യക്കാരായ വേലുത്തമ്പിയോടും അവര്‍ പണം ആവശ്യപ്പെട്ടു. 
ആജന്മയോദ്ധാവായിരുന്ന അദ്ദേഹം തന്നില്‍നിന്ന്‌ 
അന്യായമായി പണം ഈടാക്കാനുള്ള മന്ത്രിമാരുടെ പുറപ്പാടില്‍ 
ക്ഷുബ്ധനാവുകയും അവര്‍ക്കെതിരായി അതിവേഗം ഒരു 


ജനകീയപ്രക്ഷോഭണം സംഘടിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 1799-ല്‍ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ആയിരക്കണക്കിനു 
പ്രക്ഷോഭകാരികള്‍ നാഞ്ചിനാട്ടുനിന്നു തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു 
നീങ്ങി. ജനവിരോധികളായ മന്ത്രിമാരെ നിഷ്കാസനം ചെയ്ത്‌ 
അവര്‍ക്ക്‌ ഉചിതമായ ശിക്ഷ നല്‍കുന്നതിന്‌ പ്രക്ഷോഭകാരികള്‍ 
രാജാവിനെ നിര്‍ബന്ധിതനാക്കി. പ്രക്ഷോഭണം നയിച്ച 
ചിറയിന്‍കീഴ്‌ ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ളയും തലക്കുളത്തു 
വേലുത്തമ്പിയും യഥാക്രമം വലിയ സര്‍വ്യാധികാര്യക്കാരായും 
(ദളവാ) മുള്ള കുമടിശ്ശീലക്കാര്യക്കാരായും (വ്യാപാരമന്ത്രി) 
നിയമിക്കപ്പെട്ടു. ഇതു ജനപ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ ഒരുറച്ച 
വിജയമായിരുന്നു. കേരളത്തിന്റെ ആധുനിക്ചരിത്രത്തില്‍ 
ഈവിധമൊരു സംഭവം ആദ്യത്തേതാണ്‌. രാജാവ്‌ 1800-ല്‍ 
റസിഡന്റെ മെക്കാളെയുടെ അംഗീകാരത്തോടുകൂടി 
വേലുത്തമ്പിയെ ദളവായായി നിയമിച്ചു. 


വേലുത്തമ്പിയുടെ ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 
വേലുത്തമ്പി പ്രയോജനകരമായ പല പരിഷ്കാരങ്ങളും 
നടപ്പിലാക്കി. അഴിമതിക്കാരും സത്യസന്ധരല്ലാത്തവരുമായ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ പിരിച്ചുവിട്ട്‌ അദ്ദേഹം ഭരണത്തില്‍ ഒരു 


ശുദ്ധീകരണം നടത്തി. സര്‍ക്കാര്‍കാര്യങ്ങള്‍ 
കാലതാമസമില്ലാതെ നടക്കുന്നതിന്‌ അദ്ദേഹം എല്ലാ 
നടപടികളും കൈക്കൊണ്ടു. ദളവായുടെ നേരിട്ടുള്ള 


മേല്‍നോട്ടത്തില്‍ നികുതിവിഭാഗം പുനഃസംഘടിപ്പിക്കുകയും 
നികുതിയുടെ കൃത്യമായ സംഭരണം ഉറപ്പുവരുത്തുകയും 
ചെയ്തു. ദിനംപ്രതിയുള്ള വരവുചെലവു കണക്കുകള്‍ 


സമര്‍പ്പിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം എല്ലാ ജില്ലകളിലെയും 
താലൂക്കുകളിലെയും ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ക്കു നിര്‍ദ്ദേശം നല്‍കി. 
ഗ്രാമനിലവാരത്തില്‍ വിദ്യാഭ്യാസത്തെ 


പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുന്നതില്‍ ദളവാ ശ്രദ്ധിച്ചു. തിരുവനന്തപുരം, 
കൊല്ലം, ആലപ്പുഴ തുടങ്ങിയ പട്ടണങ്ങളുടെ ക്ഷേമത്തിലും 
അഭിവൃദ്ധിയിലും അദ്ദേഹം വ്യക്തിപരമായ താത്പര്യം 
പുലര്‍ത്തി. തിരുവനന്തപുരം നഗരം നന്നാക്കി. അവിടെ ഒട്ടധികം 
സര്‍ക്കാര്‍കെട്ടിടങ്ങള്‍ പണിയിച്ചു. കൊല്ലത്ത്‌ ഹജൂര്‍ക്കച്ചേരി 
സ്ഥാപിക്കുകയും വിശാലമായ അങ്ങാടികള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയും 
ചെയ്തു. ദളവാ ആലപ്പുഴപ്പട്ടണത്തിന്റെയും തുറമുഖത്തിന്റെയും 
വികസനത്തിന്‌ ഉചിതമായ നടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. അദ്ദേഹം 
അനേകം റോഡുകള്‍ വെട്ടിക്കുകയും ചങ്ങനാശ്ശേരി, 
തലയോലപ്പറമ്പ്‌, ആലങ്ങാട്‌ മുതലായ പ്രധാന കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ 
ആഴ്ചച്ചന്തകള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയുമുണ്ടായി. തരിശുഭൂമികളില്‍ 
വലിയതോതില്‍ നെല്‍ക്കൃഷി നടത്തി. വേമ്പനാട്ടുകായലില്‍ 


കാടുപിടിച്ചുകിടന്നിരുന്ന പാതിരാമണല്‍ എന്ന തുരുത്ത്‌ 
വെട്ടിത്തെളിച്ച്‌ അവിടെ നെല്ലും തെങ്ങും കൃഷിചെയ്തു. 
ഇങ്ങനെ കഴിവുറ്റ ഭരണകാര്യവിദഗ്ദ്ധന്‍ എന്ന നിലയില്‍ 
വേലുത്തമ്പി എല്ലാ രംഗങ്ങളിലും സ്വന്തം മുദ്ര പതിയുമാറാക്കി. 


ഉമ്മിണിത്തമ്പി 

വേലുത്തമ്പിക്കു പകരം നിയമിതനായ ഉമ്മിണിത്തമ്പിയും 
ദൂരവ്യാപകമായ ചില പരിഷ്‌കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കി. എല്ലാ 
വരവിനങ്ങളും പരമാവധി പ്രയോജനപ്പെടുത്തി, അദ്ദേഹം 
രാജ്യത്തിന്റെ സാമ്പത്തികനില മെച്ചമാക്കി. ഉമ്മിണിത്തമ്പി 
ഒരുതരം കാവല്‍സമ്പ്രദായം ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ഓരോ 
ജില്ലയിലും ജയിലുകള്‍ സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്തു. അദ്ദേഹം 
നീതിന്യായനിര്‍വ്വഹണത്തിനുവേണ്ടി ഇന്‍സുവാഫ്‌ കച്ചേരികള്‍ 
എന്ന പേരില്‍ നാലു കോടതികള്‍ സ്ഥാപിച്ച്‌, ഓരോന്നിലും 
ആവശ്യമുള്ള ഗുമസ്തന്മാരോടുകൂടി ഓരോ നായര്‍ജഡ്ജിയെ 
നിയമിച്ചു. ദളവാ തിരുവനന്തപുരത്തിനും 
നെയ്യാറ്റിന്‍കരയ്ക്കുമിടയ്ക്കുള്ള കാടുകള്‍ വെട്ടിത്തെളിപ്പിച്ച്‌, 
അവിടെ നെയ്ത്തുകാരെ കുടിപാര്‍പ്പിക്കാന്‍ ഇടപാടുചെയ്തു. 
ഇങ്ങനെ വികസിച്ചുവന്ന പട്ടണത്തിന്‌, നാടു വാഴുന്ന രാജാവിനെ 
അനുസ്മരിച്ച ബാലരാമപുരം എന്നു പേരിട്ടു. 
തിരുവിതാംകൂറിലെ പ്രധാന തുറമുഖമെന്ന നിലയില്‍ വിഴിഞ്ഞം 
വികസിപ്പിച്ചെടുക്കാന്‍ അദ്ദേഹം ഒരു പദ്ധതി ആവിഷ്കരിച്ചു. 
ആവിധം പ്രയോജനകരമായ പല പരിഷ്കാരങ്ങളും 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയെങ്കിലും ഉമ്മിണിത്തമ്പി ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അപ്രിയനായിരുന്നു. 1810-ല്‍ ഭരണമേറ്റ റാണി ഗാരി 
ലക്ഷ്മീബായി ഉമ്മിണിത്തമ്പിയെ ഉദ്യോഗത്തില്‍നിന്നു 
നീക്കംചെയ്തിട്ട്‌. റസിഡന്റെ കേണല്‍ മണ്‍റോവിനെ ദിവാനായി 
നിയമിച്ചു. 


റാണി ഗാരി ലക്ഷ്മീബായി 
റാണി ഗാരി ലക്ഷ്മീബായിയുടെ (1810-1815) വാഴ്ചക്കാലത്ത്‌ 
ഭരണതലത്തില്‍ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ പലതും 
ഉണ്ടായി. റസിഡന്റെ ദിവാനായിരുന്ന മണ്‍റോ 
ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ റാണിയെ കാര്യക്ഷമമാംവിധം സഹായിച്ചു. 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഇന്ത്യയിലെ മാതൃകയില്‍ അദ്ദേഹം തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ 
ഭരണത്തില്‍ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ വരുത്തി. സെക്രട്ടറിയേറ്റ്‌ 
സമ്പ്രദായം അദ്ദേഹമാണ്‌ ഇവിടെ നടപ്പാക്കിയത്‌. സര്‍ക്കാര്‍ 
നിലവാരത്തിലുള്ള എല്ലാ എഴുത്തുകുത്തുകളും ദിവാന്റെ 
അറിവോടും കൈയൊപ്പോടുംകൂടി നടത്തണമെന്ന്‌ മണ്‍റോ 


നിഷ്കര്‍ഷിച്ചു. അഴിമതിക്കാരും വ്യാജബുദ്ധികളുമായ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ പിരിച്ചയച്ചിട്ട്‌, സ്വഭാവശുദ്ധിയുള്ളവരെ 
തല്‍സ്ഥാനങ്ങളില്‍ നിയമിക്കുകയുണ്ടായി. പൊതുചെലവില്‍ 
കഴിയുന്നത്ര മിതവ്യയത്തിനുള്ള എല്ലാ നടപടികളും ദിവാന്‍ 
കൈക്കൊണ്ടു. ഓരോ ഭൂവുടമയ്ക്കും കൈവശത്തിലുള്ള 
ഭൂമിയുടെ വിസ്തീര്‍ണ്ണം, ഇനം, നികുതി മുതലായവ നിശ്ചയിച്ചു 
കൊണ്ടു പട്ടയം കൊടുത്തു. ക്രമീകൃതമായ രീതിയില്‍ 
കരംപിരിക്കാന്‍ ഇതു സാകര്യമുണ്ടാക്കി. കരക്കുടിശ്ശിക 
കൃത്യമായി പിരിച്ചെടുക്കുകയും പൊതു മുതല്‍ 
അപഹരിക്കുന്നതു തടയാന്‍ കര്‍ശനമായ ചട്ടങ്ങള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. കാര്യക്ഷമമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ആഡിറ്റും അക്കാണ്ടും സമ്പ്രദായം അദ്ദേഹം നടപ്പിലാക്കി. 
ജനങ്ങള്‍ക്കു ദുര്‍വഹമായിരുന്ന ചില നികുതികള്‍ 
നീക്കംചെയ്തു. കാര്യക്കാർര്‍ എന്ന ഉദ്യോഗപ്പേര്‌ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഇന്ത്യയിലെപ്പോലെ തഹസീല്‍ദാര്‍ എന്നു മാറ്റി. സൈനികവും 
നീതിന്യായപരവുമായ അധികാരങ്ങള്‍ ഒഴിവാക്കി നികുതി 
പിരിക്കുന്ന ചുമതലമാത്രം തഹസീല്‍ദാര്‍ക്കു നല്‍കി. 
കള്ളക്കടത്തു തടയാന്‍ ഉചിതസ്ഥാനങ്ങളില്‍ ചൌക്കകള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. 1812-ല്‍ ഒരു രാജകീയ വിളംബരത്താല്‍ 
തിരുവിതാകൂറില്‍ അടിമക്കച്ചവടം നിര്‍ത്തലാക്കപ്പെട്ടു. 


റാണി ഗാരി ലക്ഷ്മീബായിയുടെ കാലത്ത്‌ 
നീതിന്യായഭരണത്തില്‍ പരിഷ്കാരങ്ങളുണ്ടായി. പത്മനാഭപുരം, 
തിരുവനന്തപുരം, മാവേലിക്കര, വൈക്കം, ആലുവാ 


എന്നിങ്ങനെ തിരഞ്ഞെടുത്ത കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ ജില്ലാക്കോടതികള്‍ 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു. തിരുവനന്തപുരത്തു ദിവാനുള്‍പ്പെടെ അഞ്ചു 
ജഡ്ജിമാരുള്ള ഒരു അപ്പീല്‍ക്കോടതിയും ഏര്‍പ്പെടുത്തി. 
ധര്‍മ്മശാസ്ത്രങ്ങളെയും കമ്പനിയുടെ ചട്ടങ്ങളെയും രാജ്യത്തു 
നിലവിലുള്ള ആചാര്യമര്യാദകളെയും ആസ്പദമാക്കി 
ചട്ടവരിയോലകള്‍ എന്ന പേരില്‍ ഒരു നിയമസംഹിത മണ്‍റോ 
എഴുതിയുണ്ടാക്കി. നീതിന്യായക്കോടതികളുടെ 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനത്തിന്‌ ഇത്‌ 1811-ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചു. 
പോലീസ്വകുപ്പ്‌ വിപുലീകരിക്കുകയും ദിവാന്റെ നേരിട്ടുള്ള 
മേല്‍നോട്ടത്തിലാക്കുകയും ചെയ്തു. ദേവസ്വങ്ങളുടെ 
ദുര്‍ഭരണം ഒഴിവാക്കാന്‍ അവയുടെ ഭരണം 1811 
സെപ്റ്റംബറില്‍ സര്‍ക്കാര്‍ നേരിട്ടേറ്റെടുത്തത്‌ മണ്‍റോ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ ദൂരവ്യാപകമായ ഒരു പരിഷ്കാരമായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ ഒരു വലിയ അതിര്‍ത്തിവരെ 
തിരുവിതാംകൂറിലെ ഭരണസമ്പ്രദായത്തെ 
ആധുനികമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. 


ഗൌരി പാര്‍വ്വതീബായി 
ഗാരി പാര്‍വൃതീബായിയുടെ (1815-1829) റീജന്റെ ഭരണം, 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ചരിത്രത്തില്‍ ഭരണപരവും സാമൂഹികവുമായ 
പുരോഗതിയുടെ ഒരു കാലഘട്ടമാണ്‌. 1814-ല്‍ ദിവാന്‍ 
പദവിയില്‍നിന്നു വിരമിച്ച കേണല്‍ മണ്‍റോ 1818-ല്‍ 
റസിഡന്റെ ഉദ്യോഗത്തില്‍നിന്നും പിരിഞ്ഞുപോകുംവരെ 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഭരണകാര്യത്തില്‍ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനം നല്‍കി. 
ഇക്കാലത്തു കൃഷിക്കും വാണിജ്യത്തിനും ഗണനീയമായ 
പുരോഗതിയുണ്ടായി. തരിശുനിലങ്ങളും കുന്നിന്‍പുറങ്ങളും 
കൃഷിചെയ്യുന്നതിനു മുന്‍ഗണന നല്‍കപ്പെട്ടു. കയറ്റുമതിയിലും 


ഇറക്കുമതിയിലും ചുമത്തിയിരുന്ന ചുങ്കങ്ങള്‍ 
നിര്‍ത്തല്‍ചെയ്ത്‌, വാണിജ്യത്തിന്മേലുണ്ടായിരുന്ന 
നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ ഒഴിവാക്കി. രാജ്യത്തിനകത്തു 
വാണിജ്യസ്വാതന്ത്ത്യം ഉറപ്പുവരുത്തി. ഗതാഗതസാകര്യം 


വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുകയും നാണയങ്ങള്‍ പരിഷ്കരിക്കുകയും ചെയ്തു. 
നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ പല നികുതിബാദ്ധ്യതകളും റദ്ദാക്കി. 
സര്‍ക്കാരിന്റെ നിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ വേതനം 
നല്‍കാതെ തൊഴിലാളികളെ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്ന പതിവ്‌ 
റാണി അവസാനിപ്പിച്ചു. 

സാമൂഹികസ്വാതന്ത്ര്യവും പൌരസമത്വവും സ്ഥാപിക്കാന്‍ 
ഉദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ടുള്ള പല പരിഷ്കാരങ്ങളും ഇക്കാലത്തു 
നടപ്പില്‍വന്നു. പതിവുള്ള അടിയറ അടയ്ക്കാതെതന്നെ 
നായന്മാര്‍ക്കും ഈഴവര്‍ക്കും മറ്റും സ്വര്‍ണ്ണത്തിലും വെള്ളിയിലും 
ആഭരണങ്ങള്‍ അണിയുവാനുള്ള അവകാശം ലഭിച്ചു. പല 
ജാതിക്കാരും ജാതിയുടെ പേരില്‍ കൊടുത്തുകൊണ്ടിരുന്ന 
നികുതി നിര്‍ത്തലാക്കപ്പെട്ടു. ജാതിയുടെയോ പദവിയുടെയോ 
വൃത്യാസം ബാധകമാകാതെ എല്ലാവര്‍ക്കും വീടുകള്‍ 
ഓടുമേയുന്നനതിനുള്ള അവകാശം അനുവദിച്ചു കൊണ്ട്‌ ഒരു 
രാജകീയവിളംബരമുണ്ടായി. ക്രൈസ്തവര്‍ക്കു പള്ളികള്‍ 
കെട്ടുന്നതിനു കരമൊഴിവായി സ്ഥലവും വില ഈടാക്കാതെ 
തടിയും കൊടുത്തു. ലണ്ടന്‍ മിഷന്‍ സൊസ്റ്റ്റി 
(എല്‍.എം.എസ്‌.) 1816-ല്‍ റാണിയുടെ സംരക്ഷണത്തില്‍ 
നാഗര്‍കോവിലില്‍ പ്രബലമായ ഒരടിസ്ഥാനത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠ 
നേടി. ചര്‍ച്ച്‌ മിഷന്‍ സൊസൈറ്റി (സി.എം.എസ്‌)ക്ക്‌ 
ആലപ്പുഴയിലും കോട്ടയത്തും പ്രവര്‍ത്തനം നടത്താന്‍ എല്ലാ 
സഹായവും ചെയ്തുകൊടുത്തു. അവര്‍ക്ക്‌ സുറിയാനി 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കിടയില്‍ വിദ്യാഭ്യാസം 
പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി കൊല്ലംജില്ലയിലെ കല്ലടയില്‍ ഒരു 
പ്രദേശം (മണ്‍റോത്തുരുത്ത്‌) വിട്ടുകൊടുക്കുകയുണ്ടായി. 
ഇങ്ങനെ പുരോഗമനാത്മകമായ ഭരണത്താല്‍ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌ 


റാണി ഗാരി പാര്‍വ്വതീബായിയുടെ കാലം. 


സ്വാതിതിരുനാള്‍ 
സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ(1829-1847) ഭരണകാലം ആധുനിക 
തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ചരിത്രത്തില്‍ ഒരു “സുവര്‍ണ്ണകാല'മാണ്‌. 
ജനങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തെ ഗര്‍ഭശ്രീമാന്‍ എന്നു വിളിച്ചുവന്നു. 
ബഹുഭാഷാപണ്ഡിതനായ മഹാവിദ്യാനായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 
പ്രതിഭാശാലിയായ സംഗീതജ്ഞനും ഗാനരചയിതാവുമായിരുന്ന 
സ്വാതിതിരുനാള്‍ ഭരണം നടത്തുമ്പോള്‍ തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ 
ആസ്ഥാന സദസ്സില്‍ സുകുമാരകലകള്‍ക്ക്‌ അസാധാരണമായ 
പ്രോത്സാഹനം ലഭിച്ചു. ഭരണസമ്പ്രദായത്തിന്റെ ഘടനയില്‍ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ ദൂരവ്യാപകമായ മാറ്റങ്ങളുണ്ടായി. 
പെറ്റി സിവില്‍കേസുകളും പോലീസ്‌ കേസുകളും കേള്‍ക്കാന്‍ 
മുന്‍സിഫ്‌ കോടതികള്‍ സ്ഥാപിച്ച അദ്ദേഹം നീതിന്യായഭരണം 
പരിഷ്കരിച്ചു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യയിലെ മാതൃകയില്‍ ഒരു 
നിയമസംഹിത ക്രോഡീകരിച്ച്‌ 1835 മുതല്‍ പ്രാബല്യത്തില്‍ 
വരുത്തി. തിളച്ച നെയ്യില്‍ കൈമുക്കി കുറ്റം കണ്ടുപിടിക്കുന്ന 
ശുചീന്ദ്രം കൈമുക്ക്‌ സ്വാതിതിരുനാള്‍ നിര്‍ത്തല്‍ചെയ്തു. 
രാജ്യത്തിന്റെ ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ രാജാവിനു നേരിട്ടു 
ശ്രദ്ധിക്കാന്‍ സൌകര്യമുണ്ടാകുമാറ്‌ ഹജൂര്‍ കച്ചേരിയും മറ്റ്‌ 


സര്‍ക്കാര്‍സ്ഥാപനങ്ങളും കൊല്ലത്തുനിന്ന്‌ 
തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു മാറ്റി. ഇതോടെ തിരുവനന്തപുരം 
പൂര്‍ണ്ണമായ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ തിരുവിതാംകൂറിന്റെ 


തലസ്ഥാനമായിത്തീര്‍ന്നു. 

തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം ആരംഭിച്ചത്‌ 
സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ കാലത്താണ്‌. അദ്ദേഹം 1834-ല്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ സ്കൂള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. 1836-ല്‍ 
അത്‌ രാജാസ്‌ ഫ്രീ സ്‌കൂളായി മാറി. ഈ 
കേന്ദ്രവിദ്യാസ്ഥാപനത്തിലേക്കു വിദ്യാര്‍ത്ഥികളെ തയ്യാറാക്കി 
അയയ്ക്കാന്‍ അതേകാലത്ത്‌ ഡിസ്ട്രിക്ട്‌ സ്‌കൂളുകളും 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട. 1836-ല്‍ തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ഒരു 
നക്ഷത്രബംഗ്ലാവു തുറന്നു. തലസ്ഥാനനഗരിയില്‍ ഒരു 
ധര്‍മ്മാശുപത്രിയും രൂപംകൊണ്ടു. ജനോപയോഗപ്രദമായ 
നിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ശ്രദ്ധിക്കുക എന്ന പ്രത്യേക 
ലക്ഷ്യത്തോടുകൂടി ഒരു എന്‍ജിനീയറിങ്‌ വകുപ്പ്‌ സ്ഥാപിതമായി. 
നാഞ്ചിനാട്ടെ ജലസേചനസാകര്യങ്ങള്‍ നോക്കാന്‍ ഒരു 
ജലസേചന മരാമത്തുവകുപ്പും ഏര്‍പ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. 
പില്‍ക്കാലത്തെ ഗവണെന്റ്‌ പ്രസ്സ്‌, കാഴ്ചബംഗ്ലാവ്‌ എന്നീ 
തിരുവനന്തപുരത്തെ മറ്റു പല സ്ഥാപനങ്ങളും ഇക്കാലത്താണ്‌ 
ആരംഭിച്ചത്‌. സ്വാതിതിരുനാള്‍ 165 തരം ചെറുകിട ചുങ്കങ്ങള്‍ 


നിര്‍ത്തലാക്കി വാണിജ്യത്തെയും പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. 

തഹസീല്‍ദാര്‍മാരുടെ സഹായത്തോടുകൂടി 1836-ല്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിലെടുത്ത കാനേഷുമാരിക്കണക്ക്‌ 
സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ ഭരണകാലത്തുണ്ടായ ഒരു വലിയ 
നേട്ടമാണ്‌. നിലംപുരയിടങ്ങളെല്ലാം അളന്നു തിട്ടപ്പെടുത്താനും 
തെങ്ങുകളില്‍നിന്നും മറ്റു ഫലവ്യക്ഷങ്ങളില്‍നിന്നുമുള്ള 
ആദായത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ നികുതിയുടെ തോതു 
നിര്‍ണ്ണയിക്കാനുമായി 1837-ല്‍ അദ്ദേഹം ഒരു റവന്യൂ സര്‍വ്വേ 
ആരംഭിച്ചു. പുരോഗമനപരിപാടികളുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 
ഭരണത്തിന്റെയും സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധിയുടെയും 
കാലമായിരുന്നു സ്വാതിതിരുനാളിന്റേത്‌. 


ഉത്രംതിരുനാള്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ 

ഉത്രംതിരുനാള്‍ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ്(1 847-1860) തന്റെ 
മുന്‍ഗാമിയുടെ കര്‍മ്മ പദ്ധതിയിലൂടെയാണ്‌ സഞ്ചരിച്ചത്‌. 
കൊട്ടാരത്തിലെയും നിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലെയും 
ദേവസ്വങ്ങളിലെയും ചെലവ്‌ കര്‍ശനമായി ചുരുക്കി. 
രാജ്യത്തിന്റെ സാമ്പത്തികനില മെച്ചപ്പെടുത്തുകയായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ ലക്ഷ്യം. സര്‍ക്കാരിന്റെ കീഴിലുള്ള 
അടിമകള്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ മോചനം നല്‍കികൊണ്ടും 
അവരുടെ നാനാമുഖമായ അഭിവൃദ്ധിക്കുവേണ്ടി ഉദാരമായ 
ചട്ടങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടും അദ്ദേഹം 1853-ല്‍ ഒരു 
വിളംബരം പ്രഖ്യാപിച്ചു. തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറിലെ ചാന്നാര്‍ 
സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ മാറുമറയ്ക്കുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ത്യം 
അനുവദിച്ചുകൊണ്ട്‌ 1859 -ല്‍ മറ്റൊരു വിളംബരം ഉണ്ടായി. 
വിദ്യാഭ്യാസകാര്യത്തിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശ്രദ്ധ പതിഞ്ഞു. 1859- 
ല്‍ തിരുവനന്തപുരത്തു പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കുവേണ്ടി ഒരു സ്കൂള്‍ 
സ്ഥാപിച്ചു. തിരുവനന്തപുരത്തെ രാജാസ്‌ ഫ്രീ സ്‌കൂളില്‍ 
വാര്‍ഷികപരീക്ഷകളില്‍ വിജയികളാകുന്നവര്‍ക്ക്‌ സമ്മാനം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയുംചെയ്തു. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്താണ്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിലെ ആദ്യത്തെ പോസ്റ്റ്‌ ആഫീസ്‌ 1857-ല്‍ 
ആലപ്പുഴപ്പട്ടണത്തില്‍ തുറക്കുന്നത്‌. അവിടെത്തന്നെ ജയിംസ്‌ 
ഡാറാ എന്ന അമേരിക്കക്കാരന്റെ കീഴില്‍ നവീനരീതിയിലുള്ള 
ആദ്യത്തെ കയര്‍ഫാക്ടറി പ്രവര്‍ത്തനമാരംഭിക്കുന്നതും(1859) 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്താണ്‌. ആധുനിക തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ 
ചരിത്രത്തില്‍ നിര്‍വിഘ്്‌നമായ പുരോഗതിയുടെ ഒരു ഘട്ടമാണ്‌ 
ഉത്രംതിരുനാളിന്റെ) ഭരണകാലം. 


ആയില്യം തിരുനാള്‍ 


ആയില്യം തിരുനാള്‍ (1860-1880) തന്റെ പൂര്‍വൃഗാമിയുടെ 
പുരോഗമനനയങ്ങള്‍ തുടര്‍ന്നു. ഉത്രംതിരുനാളിന്റെ 
ഭരണാവസാനകാലത്ത്‌ 1858-ല്‍ ദിവാനായിവന്ന സര്‍ റ്റി. 
മാധവറാവു 1872 വരെ തുടരുകയും രാജ്യത്തിന്റെ ഭരണത്തില്‍ 
സ്വന്തം വ്യക്തിമുദ്ര പതിക്കുകയുംചെയ്തു. കുരുമുളകിന്റെയും 
പുകയിലയുടെയും കച്ചവടത്തില്‍ സര്‍ക്കാരിനുണ്ടായിരുന്ന 
കുത്തക ആയില്യംതിരുനാളിന്റെ കാലത്ത്‌ പിന്‍വലിക്കപ്പെട്ട. 
ഈ നടപടി കുരുമുളകു കൃഷിയെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും 


ഉപഭോക്താക്കള്‍ക്ക്‌ പുകയില കുറഞ്ഞ വിലയ്ക്കു 
ലഭിക്കാനിടയാക്കുകയും ചെയ്തു. ആയില്യംതിരുനാളിന്റെ 
കാലത്താണ്‌ തിരുവിതാംകൂറിലെ ഭൂപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 


ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 1865-ലെ പണ്ടാരപ്പാട്ടം വിളംബരം സര്‍ക്കാര്‍ 
വക പാട്ടവസ്തുക്കളുടെ മേല്‍ കുടിയാന്‍ അവകാശം 
സ്ഥിരപ്പെടുത്തിക്കൊടുത്തു. ഈ വിളംബരപ്രകാരം പണ്ടാരവക 


പാട്ടവസ്തുക്കള്‍ തലമുറയായനുഭവിക്കാനും കൈമാറ്റം 
ചെയ്യാനുമുള്ള അവകാശം കുടിയാനു കിട്ടി. 1867-ലെ ജന്മി- 
കുടിയാന്‍ വിളംബരം വസ്തുവില്‍ കുടിയാനുള്ള 


അവകാശത്തിനു സ്ഥിരത നല്‍കി. നാഞ്ചിനാട്ടിലെ നികുതിയില്‍ 
കുറവു വരുത്തി. 1861-ല്‍ സിവിലും ക്രിമിനലുമായ 
വ്യവഹാരക്രമങ്ങളെ സംബന്ധിച്ച ബ്രിട്ടീഷ്‌ നിയമസംഹിതകള്‍ 
ഉചിതമായ ഭേദഗതികളോടെ തിരുവിതാംകൂറില്‍ നടപ്പിലാക്കി. 
വേണ്ട കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ സ്മാള്‍ ക്ലാസ്‌ കോടതികള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. 
1861-ല്‍ സര്‍ക്കാര്‍ അഞ്ചല്‍ പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കു 
തുറന്നുകൊടുത്തു. 1866-ല്‍ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ ഒരു ആര്‍ട്സ്‌ 
കോളേജ്‌ തിരുവനന്തപുരത്തു സ്ഥാപിച്ചു. അനേകം ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
സ്‌കൂളുകളും മലയാളം സ്‌കൂളുകളും തമിഴ്‌ സ്‌കൂളുകളും 
രാജ്യത്തുടനീളം തുറന്നു. തിരഞ്ഞെടുത്ത കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ 
ആശുപത്രികള്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു. തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ 
അന്നുണ്ടായ വലിയ സിവില്‍ ആശുപത്രിയും ഭ്രാന്താശുപത്രിയും 
അക്കൂട്ടത്തില്‍പ്പെടുന്നു. 

ലി. മാധവറാവുവിനുശേഷം 1872-ല്‍ ദിവാനായ 
ശേഷയ്യാശാസ്ത്രിയും മുന്‍ഗാമിയെപ്പോലെതന്നെ 
ഭരണനിപുണനായിരുന്നു. ഗതാഗതവും ജലസേചനവും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശ്രദ്ധയ്ക്കു മുഖ്യവിഷയമായി. പത്തു ലക്ഷം 
രൂപ ചെലവു ചെയ്തു നിര്‍മ്മിച്ച വര്‍ക്കലത്തുരപ്പുകളിലൊന്ന്‌ 
1875-ല്‍ തുറന്നു. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്തു പണിയിക്കപ്പെട്ട 
പ്രമുഖ മന്ദിരങ്ങളില്‍ രണ്ടെണ്ണമാണ്‌ തിരുവനന്തപുരത്തെ 
കാഴ്ചബംഗ്ലാവും ഇന്നത്തെ യൂണിവേഴ്സിറ്റികോളേജിന്റെ 
പ്രധാനപ്പെട്ട കെട്ടിടവും. സ്വകാര്യവിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
സഹായധനം ഏര്‍പ്പെടുത്തിയത്‌ ശേഷയ്യാശാസ്ത്രിയാണ്‌. 


അദ്ദേഹം 1874-ല്‍ തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ലോ ക്ലാസ്‌ ആരംഭിച്ചു. 
1875 മെയ്‌ 185൦ തീയതി തിരുവിതാംകൂറിലെ ആദ്യത്തെ 
സമഗ്രമായ കാനേഷുമാരിക്കണക്ക്‌ തയ്യാറാക്കപ്പെട്ടു. 

1877-ല്‍ ശേഷയ്യാശാസ്ത്രിക്കു പകരം നിയമിതനായ ദിവാന്‍ 
നാണുപിള്ള പൊതുമരാമത്ത്‌ പണികളിലും 
ജലസേചനപദ്ധതികളിലും പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. അനേകം 
സര്‍ക്കാര്‍ മന്ദിരങ്ങളും റോഡുകളും പാലങ്ങളും സത്രങ്ങളും 
നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടു. സര്‍ക്കാരിന്റെ വരവുചെലവു കണക്കുകള്‍ 
പരിശോധിക്കാനുള്ള ഒരു പുതിയ സമ്പ്രദായം അദ്ദേഹം 
ആരംഭിച്ചു. തിരുവനന്തപുരം നഗരത്തിന്റെ സംരക്ഷണത്തിനും 
ശുചീകരണപ്രവര്‍ത്തനത്തിനും ച ട്ടങ്ങളുണ്ടാക്കി. പല 
കേന്ദ്രങ്ങളിലും പുതിയ ആശുപത്രികള്‍ സ്ഥാപിക്കുകയും 
സര്‍ക്കാര്‍ജീവനക്കാര്‍ക്കു ഗോവസൂരിപ്രയോഗം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. ആയില്യം തിരുനാളിന്റെ 
കാലമായപ്പോഴേക്ക്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ ഇന്ത്യന്‍ സംസ്ഥാനങ്ങളുടെ 
മുന്‍പിലെത്തി. 1866-ല്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ രാജ്ഞി തിരുവിതാംകൂറിലെ 
പുരോഗമനോന്മുഖമായ ഭരണത്തിന്റെ അംഗീകാരമായി 
ആയില്യംതിരുനാളിന്‌ മഹാരാജാ' എന്ന ബിരുദം സമ്മാനിച്ചു. 


വിശാഖം തിരുനാള്‍ 
രാമവര്‍മ്മ വിശാഖം തിരുനാള്‍(1880-1885) ഭരണത്തിന്റെ എല്ലാ 
മണ്ഡലങ്ങളിലും ഒരുപോലെ ശ്രദ്ധിക്കുകയുണ്ടായി. പോലീസ്‌ 
സൈന്യത്തെ പുനഃസംഘടിപ്പിച്ചതായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പരിഷ്കാരങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ടത്‌. പോലീസിന്റെയും 
നീതിന്യായനിര്‍വൃഹണത്തിന്റെല്‍യും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം 


വെവ്വേറെയാക്കി. സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ ഒരു ഭൂസര്‍വ്വേയും 
കണ്ടെഴുത്തും നടത്തുന്ന കാര്യം 1883 മേയിലെ 
രാജകീയവിളംബരം മൂലം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. ദുര്‍വൃഹമായ പല 
നികുതികളും റദ്ദാക്കി. കാര്‍ഷികപ്രദര്‍ശനങ്ങള്‍ 
സംഘടിപ്പിക്കുകയും കരകാശലപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു 
പ്രോത്സാഹനം നല്‍കുകയുംചെയ്തു. 


വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കു ധനസഹായം നല്‍കുകയാല്‍ 
പ്രാഥമികവിദ്യാഭ്യാസത്തിനു വലിയ പുരോഗതിയുണ്ടായി. 
നാഞ്ചിനാട്ടെ ജലസേചനപദ്ധതി വികസിപ്പിച്ചു മെച്ചപ്പെടുത്തി. 


ശ്രീമൂലം തിരുനാള്‍ 
ശ്രീമൂലം തിരുനാള്‍ രാമവര്‍മ്മയുടെ (1885-1 924) ഭരണത്തില്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിനു നാനാമുഖമായ നേട്ടങ്ങളുണ്ടായി. 
രാജ്യാധികാരം ഏറ്റപ്പോള്‍തന്നെ ഭൂനികുതിഭരണസമ്പ്രദായം 


പരിഷ്കരിക്കുന്നതില്‍ അദ്ദേഹം ബദ്ധശ്രദ്ധനായി. നേരത്തേ 
തുടങ്ങിയിരുന്ന കണ്ടെഴുത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനം അദ്ദേഹം 
ദുതഗതിയിലാക്കുകയും 1886-ല്‍ ഒരു കണ്ടെഴുത്തുവിളംബരം 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. 1908-ല്‍ 
കൃഷിക്കാര്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി പ്രത്യേകം ഒരു വകുറപ്പുണ്ടാക്കി. 
തിരുവനന്തപുരത്തും കൊല്ലത്തും മാതൃകാകൃഷിത്തോട്ടങ്ങള്‍ 
നിര്‍മ്മിച്ചു. കാര്‍ഷികവായ്പയ്ക്ക്‌ ചട്ടമുണ്ടാക്കി. 
അതിന്‍പ്രകാരം കൃഷികാര്‍ക്കു വായ്പ നല്‍കി. രാജ്യത്തിന്റെ 
എല്ലാ ഭാഗത്തും ജലസേചനസാകര്യം വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. 1895-ല്‍ 
നാഞ്ചിനാട്ടു കോതയാര്‍ അണയുടെ നിര്‍മ്മാണം തുടങ്ങി. 
വെവ്വേറെയുള്ള വികസനവകുപ്പുകളുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
സംയോജിപ്പിക്കാന്‍ ഒരു സാമ്പത്തികവികസനസമിതി 
രൂപവത്കരിച്ചു. 

ശ്രീമൂലം തിരുനാളിന്റെ കാലത്ത്‌ വിദ്യാഭ്യാസരംഗത്ത്‌ 
അഭിവൃദ്ധിയുടെ ഒരു കുതിച്ചുകയറ്റംതന്നെ ഉണ്ടായി. 
സ്വകാര്യവ്യക്തികളുടെ വിദ്യാഭ്യാസ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ 
അവര്‍ക്ക്‌ എല്ലാ രീതിയിലും പ്രോത്സാഹനവും സഹായവും 
നല്‍കി. പ്രാഥമികവിദ്യാഭ്യാസം സാഈജന്യമാക്കുക എന്ന തത്ത്വം 


അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടു. എല്ലാ വിദ്യാഭ്യാസപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും 
സംയോജിപ്പിക്കാന്‍ വിദ്യാഭ്യാസഡയക്ടറെ നിയമിച്ചു. 
വിദ്യാഭ്യാസചട്ടങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കി. പിന്നോക്കസമുദായങ്ങളുടെ 
വിദ്യാഭ്യാസസാകര്യം ശ്രീമൂലം തിരുനാളിന്റെ 
സവിശേഷശ്രദ്ധയ്ക്കു വിഷയമായി. അയിത്തജാതിക്കാരുടെ 
ആണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കും പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കും സര്‍ക്കാര്‍ 


പള്ളിക്കൂടങ്ങളില്‍ പ്രവേശനമനുവദിച്ചു. ഈ സമുദായങ്ങളിലെ 
വിദ്യാസമ്പന്നര്‍ക്ക്‌ സര്‍ക്കാര്‍ സ്ഥാപനങ്ങളില്‍ ഉദ്യോഗം 
കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. ചില സാങ്കേതികവിദ്യാലയങ്ങള്‍ 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു. തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ സംസ്കൃത കോളേജ്‌, 
ആയുര്‍വേദ കോളേജ്‌, ലോ കോളേജ്‌, സ്ത്രീകളുടെ 
സെക്കന്‍ഡ്ഗ്രേഡ്‌ കോളേജ്‌ എന്നിവ ആരംഭിക്കു ന്നത്‌ ശ്രീമൂലം 
തിരുനാളിന്റെ കാലത്താണ്‌. ഒരു പ്രത്യേക വകുപ്പിന്റെ കീഴില്‍ 
പനരസ്ത്യഹസ്തലിഖിതഗ്രന്ഥങ്ങളുടെ പ്രസിദ്ധീകരണം തുടങ്ങി. 
പുരാവസ്തുഗവേഷണവകുപ്പും രൂപംകൊണ്ടു. 
ഗ്രന്ഥശാലകള്‍ക്കും വായനശാലകള്‍ക്കും ഉദാരമായ 
ധനസഹായം നല്‍കപ്പെട്ടു. വഴിതെറ്റിയ കുട്ടികള്‍ക്കു 
വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കാന്‍ ഒരു ദുര്‍ഗ്ഗുണപരിഹാരശാല 
സ്ഥാപിതമായി. 

നാടിന്റെ നാനാഭാഗത്തും പുതിയ റോഡുകളും പാലങ്ങളും 
തോടുകളും നിര്‍മ്മിക്കുകയാല്‍ ഗതാഗതസൌാകര്യം വളരെ 
വര്‍ദ്ധിച്ചു. 1900-1901 കാലത്ത്‌ കൊല്ലം-തിരുവനന്തപുരം 


തീവണ്ടിപ്പാതയുടെ സര്‍വേ നടന്നു. മുസാവരി ബംഗ്ലാവുകളും 
സത്രങ്ങളും പലേടങ്ങളിലുമുണ്ടായി. 

ശ്രീമൂലം തിരുനാളിന്റെ കാലത്തുണ്ടായ മറ്റൊരു നേട്ടമാണ്‌ 
ചികിത്സാ വകുപ്പിന്റെ വികസനം. സര്‍ക്കാർ ആശുപത്രികളില്‍ 
പരീക്ഷായോഗ്യതയുള്ള ഭിഷഗ്വരന്മാരും 
ശസ്ത്രക്രിയാവിദഗ്ദ്ധന്മാരും നിയമിക്കപ്പെട്ടു. സ്ത്രീകള്‍ക്കും 
കുട്ടികള്‍ക്കും വേണ്ടിയുള്ള ആശുപത്രികളില്‍ വേണ്ടത്ര 
സജ്ജീകരണങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. മിഷനറി സൊസൈറ്റികളുടെ 
ആശുപത്രികളില്‍ ചിലതിനു സഹായം നല്‍കി. ആയുര്‍വേദ 
കോളേജിന്റെ സ്ഥാപനവും വൈദ്ൃശാലകള്‍ക്കു സര്‍ക്കാര്‍ 
നല്‍കിയ ധനസഹായവും ആയുര്‍വേദ 
ചികിത്സാസമ്പ്രദായത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. നാഗര്‍കോവില്‍, 
തിരുവനന്തുപുരം, കൊല്ലം, ആലപ്പുഴ, കോട്ടയം എന്നീ 
നഗരങ്ങളെ സംരക്ഷിതനഗരങ്ങളായി പ്രഖ്യാപിക്കുകയും 
അവയുടെ ശചീകരണഭരണത്തിന്റെ നിയന്ത്രണം ഡിവിഷന്‍ 


പേഷ്കാര്‍മാരെ ഏല്പിക്കുകയും ചെയ്തു. നഗരനിധി 
ഏര്‍പ്പെടുത്തുന്നതിനും നഗരവികസനസമിതികള്‍ 
രൂപവത്കരിക്കുന്നതിനും 1891 -1892-ലെ 


നഗരസംരക്ഷണവികസന നിയമപ്രകാരം വ്യവസ്ഥയുണ്ടാക്കി. 
ഗോവസൂരിപ്രയോഗം ഫലപ്രദമായി നടപ്പിലാക്കി. 

1888-ല്‍ ലജിസ്റ്റേറ്റീവ്‌ കാണ്‍സില്‍ സ്ഥാപിച്ചതാണ്‌ ശ്രീമൂലം 
തിരുനാളിന്റെ ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും മികച്ചതെന്നു 
പറയാം. ആരംഭത്തില്‍ മൂന്ന്‌ അനദ്യോഗികാംഗങ്ങളുള്‍പ്പെടെ 
എട്ടംഗങ്ങളായിരുന്നു കൌണ്‍സിലില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 
ദിവാനായിരുന്നു അദ്ധ്യക്ഷന്‍. മൈസൂറിനെ ഒഴിവാക്കിയാല്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ നാട്ടുരാജ്യങ്ങളില്‍ ആദ്യമായി രൂപംകൊണ്ട 
നിയമനിര്‍മ്മാണസഭയായിരുന്നു ഇത്‌. 1898-ല്‍ കൌണ്‍സിലിന്റെ 
അംഗസംഖ്യ വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. ഏറ്റവും കുറഞ്ഞത്‌ എട്ടും കൂടിയത്‌ 
പതിനഞ്ചും അംഗങ്ങള്‍ ആകാമായിരുന്നു. രാജ്യത്തിന്റെ 
ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ ജനാഭിപ്രായം ആരായാന്‍ 
താലൂക്കുകളെയും പ്രത്യേക താത്പര്യങ്ങളെയും 
പ്രതിനിധാനംചെയ്യുന്നവരും സര്‍ക്കാര്‍ 
തെരഞ്ഞെടുക്കുന്നവരുമായ അംഗങ്ങള്‍ അടങ്ങിയ ശ്രീമൂലം 
പോപ്പുലര്‍ അസംബ്ലി (ശ്രീമൂലം പ്രജാസഭ) 1904-ല്‍ 
പ്രവര്‍ത്തനമാരംഭിച്ചു. ക്രമേണ പൊതുതെരഞ്ഞെടുപ്പിന്റെ 
തത്ത്വം അംഗീകരിക്കപ്പെടുകയും ലജിസ്സ്റേറ്റീവ്‌ കാണ്‍സിലിന്റെ 
അംഗസംഖ്യ വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. കാണ്‍സിലിലെ 
അംഗങ്ങളില്‍ ഒരു നല്ല വിഭാഗത്തെ തെരഞ്ഞെടുക്കാനുള്ള 
അധികാരം പ്രജാസഭാംഗങ്ങള്‍ക്കു നല്‍കപ്പെട്ടു. 1920-ല്‍ 
പ്രാബല്യത്തില്‍വന്ന ഒരു ആക്ട്‌ അനുസരിച്ച്‌ ലജിസ്സ്സേറ്റീവ്‌ 


കൌണ്‍സിലിന്റെ ഏറ്റവും കൂടിയ അംഗസംഖ്യ 25 ആയും 
കുറഞ്ഞത്‌ 15 ആയും നിശ്ചയിച്ചു. 1922-ലെ ആക്ടിന്‍പ്രകാരം 
കൌണ്‍സിലിന്റെ അംഗസംഖ്യ 50 ആയി. 35 പേര്‍ 
അനൌദ്യോഗികാംഗങ്ങളായിരുന്നു. അവരില്‍ 28 പേരെ 
പൊതുനിയോജകമണ്ഡലങ്ങളും പ്രത്യേക 
നിയോജകമണ്ഡലങ്ങളും തെരഞ്ഞെടുത്തു. അഞ്ചുരൂപ 
കരംതീരുവയുള്ളവര്‍ക്കു സമ്മതിദാനാവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. 
സ്ത്രീകള്‍ക്കും സമ്മതിദാനാവകാശം നല്‍കപ്പെട്ടിരുന്നു എന്നതു 
പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധാര്‍ഹമാണ്‌. ഏതായാലും ഈ ആക്ടനുസരിച്ച്‌ 
സമ്മതിദായകരുടെ സംഖ്യ ഒരു ലക്ഷത്തിലും താഴെ, അതായത്‌ 
മൊത്തം ജനസംഖ്യയുടെ രണ്ടര ശതമാനം മാത്രമായിരുന്നു. 


സേതുലക്ഷ്മീബായിയുടെ റീജന്റ്‌ ഭരണം 
ശ്രീചിത്തിരതിരുനാള്‍ ബാലരാമവര്‍മ്മയ്ക്ക്‌ പ്രായം 
തികയായ്കയാല്‍ 1924 മുതല്‍ 1931 വരെ റാണി 
സേതുലക്ഷ്മീബായി റീജന്റായി ഭരണം നടത്തി. മി.എം.ഇ. 
വാട്സ്‌ ആയിരുന്നു ഇക്കാലത്തെ ദിവാന്‍. മുഴുവന്‍ സമയവും 
ആ പദവി വഹിച്ച ഹൈന്ദവേതരനായ ആദ്യത്തെ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ ദിവാന്‍ ഇദ്ദേഹമാണ്‌ (കേണല്‍ മണ്‍റോ 
റസിഡന്റ്‌ ദിവാനായിരുന്നു). 1925-ല്‍ പ്രാബല്യത്തില്‍വന്ന ഒരു 


നിയമമനുസരിച്ച്‌ ഗ്രാമപ്രദേശങ്ങളില്‍ സ്വയംഭരണം 
വികസിപ്പിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി ഗ്രാമപഞ്ചായത്തുകള്‍ 
രൂപവത്കരിച്ചതാണ്‌ സേതുലക്ഷ്മീബായിയുടെ 


ഭരണകാലത്തുണ്ടായ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ പരിഷ്കാരങ്ങളിലൊന്ന്‌. 
നാടിന്റെ വിവിധഭാഗങ്ങളില്‍, വിശേഷിച്ചും ഹൈറേഞ്ചില്‍, 
അനേകം പൊതു നിരത്തുകള്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടു. 
തിരുവനന്തപുരത്തെ വിമന്‍സ്‌ കോളേജ്‌ ഒന്നാംഗ്രേഡ്‌ 
കോളേജായുയര്‍ന്നു. തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍ നിലനിന്ന 
ദേവദാസി (കുടിക്കാരി) സമ്പ്രദായം നിര്‍ത്തലാക്കിയതും 
ദേവസ്വംവകുപ്പിന്റെ നിയന്ത്രണത്തിലുണ്ടായിരുന്ന 
ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ മൃഗബലി നിരോധിച്ചതുമുള്‍പ്പെടെ 
പുരോഗമനോന്മുഖമായ പല സാമൂഹിക പരിഷ്കാരങ്ങളും 
റാണിയുടെ ഭരണകാലത്തുണ്ടായി. മരുമക്കത്തായത്തിനു 
പകരം മക്കത്തായം ഏര്‍പ്പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌ 1925-ല്‍ നിലവില്‍ 
വന്ന നായര്‍ റഗുലേഷന്‍ സുപ്രധാനമായ ഒരു 
പരിഷ്കാരമായിരുന്നു. 


ശ്രീചിത്തിരതിരുനാള്‍ ബാലരാമവര്‍മ്മ 
അവസാനത്തെ തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവായ 


ശ്രീചിത്തിരതിരുനാള്‍ ബാലരാമവര്‍മ്മ (1933-1949)യുടെ 
ഭരണകാലത്ത്‌ നിയമനിര്‍മ്മാണസഭയുടെ ഘടനയില്‍ 
മാറ്റംവരികയും ഭരണപരവും സാമൂഹികവുമായ ഒട്ടേറെ 
പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാവുകയും ചെയ്തു. 1932-ലെ 
നിയമനിര്‍മ്മാണസഭാ പരിഷ്കരണനിയമമനുസരിച്ച്‌ കുറേക്കൂടി 
വിപുലമായ വോട്ടവകാശത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ നിയമനിര്‍മ്മാണസഭ പരിഷ്കരിക്കപ്പെട്ടു. 
ശ്രീമൂലം അസംബ്ലി എന്നും ശ്രീചിത്തിര സ്വ്റ്റേറ്റ്‌ കണ്‍സില്‍ 
എന്നും നിയമ നിര്‍മ്മാണസഭയ്ക്ക്‌ രണ്ടു മണ്ഡലങ്ങളുണ്ടായി. 
ശ്രീമൂലം അസംബ്ലിയില്‍ 10 ഓദ്യോഗികാംഗങ്ങളുള്‍പ്പെടെ 
ആകെ 72 അംഗങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. 62 
അനൌദ്യോഗികാംഗങ്ങളില്‍ 43 പേരെ 
പൊതുനിയോജകമണ്ഡലങ്ങളും 5 പേരെ തോട്ടമുടമകള്‍, 
ഭൂപ്രഭുക്കന്മാര്‍, വന്‍കിടകച്ചവടക്കാര്‍ തുടങ്ങിയവരുള്‍പ്പെടുന്ന 
പ്രത്യേക നിയോജകമണ്ഡലങ്ങളും തെരഞ്ഞെടുത്തു. 
അധികാരവശാല്‍ ദിവാനായിരുന്നു അസംബ്ലിയുടെ 
അദ്ധ്യക്ഷന്‍. ഒരു ഉപാദ്ധ്യക്ഷനെ തെരഞ്ഞെടുക്കാനുള്ള 
അവകാശം അസം്ലിക്കുണ്ടായിരുന്നു. 37 അംഗങ്ങള്‍ 
അടങ്ങിയതായിരുന്നു ശ്രീചിത്രാ സ്റ്റേറ്റ്‌ കാണ്‍സില്‍, 27 പേര്‍ 


അനൌദ്യോഗികാംഗങ്ങളായിരുന്നു; മറ്റുള്ളവര്‍ 
ഓദ്യോഗികാംഗങ്ങളും. അനൌദ്യോഗികാംഗങ്ങളില്‍ 16 പേര്‍ 
പൊതുനിയോജകമണ്ഡലങ്ങളില്‍നിന്നും 6 പേര്‍ 


വിശേഷതാത്പര്യങ്ങളെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്ന പ്രത്യേക 
മണ്ഡലങ്ങളില്‍നിന്നും തെരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടു. ഇരുസഭകളും 
ഭരണപരവും നിയമ നിര്‍മ്മാണപരവുമായ 
വിഷയങ്ങളെക്കുറിച്ചു ചര്‍ച്ചചെയ്തു തീരുമാനമെടുത്തു. 
അവര്‍ക്കു വാര്‍ഷികബജറ്റിനെക്കുറിച്ചു ചര്‍ച്ച നടത്താനും 
അതിന്മേല്‍ വോട്ടുചെയ്യാനുമുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം ഉണ്ടായിരുന്നു. 
പക്ഷേ, അസംബ്ലിയില്‍നിന്നു വൃത്യസ്തമായി ലജിസ്സ്റേറ്റീവ്‌ 
കാണ്‍സിലിന്‌ ബജറ്റിന്റെ ഏത്‌ ഇനത്തിലും തുക 
വെട്ടിക്കുറയ്ക്കാന്‍ അധികാരമുണ്ടായിരുന്നില്ല. 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ വിശദീകരണം ആവശ്യപ്പെടാനും 
പൊതുജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ താത്പര്യമുള്ള കാര്യങ്ങളില്‍ പ്രമേയം 
അവതരിപ്പിക്കാനും അസംബ്ലിക്കെന്നപോലെ കഈണ്‍സിലിനും 
അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. 

ശ്രീചിത്തിരതിരുനാളിന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ 
നിയമനിര്‍മ്മാണസഭാപരിഷ്കരണത്തിനു പുറമേ, ഭരണപരവും 
സാമൂഹികവുമായി ശ്രേയസ്കരമായ പല പരിഷ്കാരങ്ങളും 
നടപ്പിലാക്കപ്പെട്ടു. 1936-ലെ ക്ഷേത്രപ്രവേശനവിളംബരവും 1937- 
ലെ തിരുവിതാംകൂര്‍ സര്‍വ്വകലാശാലാസ്ഥാപനവും 


എടുത്തുപറയേണ്ട നേട്ടങ്ങളാണ്‌. 1932-ല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ഭൂപണയ ബാങ്ക്‌ സ്ഥാപിതമായി. 1937-ലെ കാര്‍ഷിക 
ജ്ടണാശ്വാസനിയമപ്രകാരം ഗ്രാമീണരുടെ ട്ടണബാദ്ധ്യ 
താനിവാരണത്തിനുവേണ്ടി ചില നടപടികള്‍ സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടു. 
ഗ്രാമീണവികസനത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തി 1939-ല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
വില്ലേജ്‌ യൂണിയന്‍ ആക്ട്‌ നടപ്പിലാക്കി. രാജ്യത്തിന്റെ 
വ്യവസായവത്കരണത്തിന്‌ പരമാവധി മുന്‍ഗണനയാണു 
നല്‍കപ്പെട്ടത്‌. തിരുവനന്തപുരത്തെ ട്രാവന്‍കൂര്‍ റബ്ബര്‍വര്‍ക്സ്‌, 
കുണ്ടറ കളിമണ്‍ ഫാക്ടറി, പുനലൂര്‍ പ്ലൈവുഡ്‌ ഫാക്ടറി, 
ഏലൂര്‍ ഫെര്‍ട്ടി ലൈസേഴ്‌സ്‌ ആന്‍ഡ്‌ കെമിക്കല്‍സ്‌ മുതലായ 
വ്യവസായസ്ഥാപനങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടത്‌ ഇക്കാലത്താണ്‌. 


ശ്രീചിത്തിരതിരുനാളിന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ സര്‍ക്കാര്‍ 
കൈക്കൊണ്ട വ്യവസായവത്കരണനയം നിമിത്തമാണ്‌ 
പുനലൂര്‍, കുണ്ടറ, ഏലൂര്‍ എന്നീ പട്ടണങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇന്നത്തെ 
വ്യവസായപ്രാധാന്യം കൈവന്നത്‌. പള്ളിവാസല്‍ 


ജലവൈദ്യുതപദ്ധതിയുടെ നിര്‍മ്മാണവും സ്റ്റേറ്റ്‌ ട്രാന്‍സ്പോര്‍ട്ട്‌ 
സര്‍വ്വീസസ്സിന്റെ ആവിര്‍ഭാവവും ഈ കാഘഘട്ടത്തിന്റെ 
ഗണനീയമായ നേട്ടങ്ങളില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. ഭരണപരവും 
സാമൂഹികവുമായ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കുന്നതില്‍ 
മഹാരാജാവിന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമര്‍ത്ഥനായ ദിവാന്‍ സി.പി. 
രാമസ്വാമി അയ്യരുടെ ഉപദേശവും പിന്തുണയും ഉണ്ടായിരുന്നു. 
ഏതായാലും അഭൂതപൂര്‍വ്വമായ രാഷ്ട്രീയാസ്വാസ്ഥ്യം 
നിറഞ്ഞതായിരുന്നു ശ്രീചിത്തിരതിരുനാളിന്റെ ഭരണകാലം. 
രാഷ്ട്രീയപ്രക്ഷോഭണവും അതിനെ നേരിടാന്‍ സര്‍ക്കാര്‍ 
സ്വീകരിച്ച നടപടികളും ഒരു പ്രത്യേകാദ്ധ്യായത്തില്‍ 
വിവരിക്കുന്നതാണ്‌. 

പത്തൊമ്പതും ഇരുപതും ശതകങ്ങളില്‍ തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ 
ഭരണത്തിലും ഭരണഘടനയിലും സംഭവിച്ച പുരോഗമനപരമായ 
വ്ൃയതിയാനങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ മുകളില്‍ പ്രസ്താവിച്ച കാര്യങ്ങള്‍ ഈ 
രാജ്യത്തിന്‌ പരിഷ്കൃതഭരണത്തിന്റെ ആകര്‍ഷകമായ ഒരു 
പാരമ്പര്യമുണ്ടെന്നും തിരുവിതാംകൂര്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യയിലെ 
പുരോഗമനോന്മുഖമായ സംസ്ഥാനങ്ങളില്‍ 
ഒന്നായിരുന്നുന്നെന്നും വ്യക്തമാക്കുന്നു. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിഅഞ്ച്‌ 1 


കൊച്ചിയുടെ പുരോഗതി 


! രോഗമനോന്മമുഖമായ ഒരു സംസ്ഥാനമെന്ന 


നിലയ്ക്കുള്ള കൊച്ചിയുടെ ചരിത്രം ആരംഭിക്കുന്നത്‌ 
ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ (1790-1805) ഭരണത്തോടുകൂടിയാണ്‌. 
അദ്ദേഹമാണ്‌ കൊച്ചിയില്‍ കേന്ദ്രീകൃതഭരണത്തിന്‌ 
അടിസ്ഥാനമിട്ടത്‌. ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റെ ഭരണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
കൊച്ചിയില്‍ രാഷ്ട്രീയമായ ഒരവ്യവസ്ഥ നിലവില്‍വന്നു. 


ആകയാല്‍ അന്നു ഭരണരംഗത്തു കാര്യമായ 
പുരോഗതിയൊന്നുമുണ്ടായില്ല. 1809-ല്‍ പാലിയത്തച്ചന്‍ 


നടത്തിയ കലാപം പരാജയപ്പെട്ടതോടുകൂടി, അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
എതിരാളിയായ നടവരമ്പത്തു കുഞ്ഞിക്കൃഷ്ണമേനോന്‍, 
ബ്രിട്ടീഷുകാരുടെ അംഗീകാരത്തോടുകൂടി പ്രധാനമന്ത്രിയായി 
നിയമിക്കപ്പെട്ട. മേനോന്റെ കുത്തഴിഞ്ഞ ഭരണം രാജ്യത്തെ 
സാമ്പത്തികമായ പാപ്പരത്തത്തിന്റെ വക്കോളം എത്തിച്ചു. 1812 
-ല്‍ മേനോനെ മന്ത്രിപദത്തില്‍നിന്നും നീക്കംചെയ്തു. 
അതിനുശേഷം കൊച്ചിയിലെ ഭരണസമ്പ്രദായം 
ആധുനികരീതിയില്‍ പുനഃസംഘടിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
റസിഡന്റ്‌ കേണല്‍ മണ്‍റോ ദിവാനായി നിയമിക്കപ്പെട്ടു. 1812- 
ല്‍ മണ്‍റോ ദിവാനായതുമുതല്‍ 1947-ല്‍ ദിവാനുദ്യോഗം 
നിര്‍ത്തല്‍ചെയ്യുന്നതുവരെ കഴിവുറ്റ ദിവാന്മാരുടെ ഒരു നീണ്ട 
പരമ്പരയാണ്‌ കൊച്ചി ഭരിച്ചു പോന്നത്‌. ദീര്‍ഘമായ ഈ 


കാലഘട്ടത്തില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ട ദിവാന്മാരുടെ കീഴില്‍ 
ഭരണപരമായും സാമൂഹികമായും കൊച്ചിക്കുണ്ടായ 


പുരോഗതിയെക്കുറിച്ചാണ്‌ ചുവടെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. 


കേണല്‍ മണ്‍റോ 
കേണല്‍ മണ്‍റോ (1812-1818) ഭരണപുനഃസംവിധാനത്തിന്റെ 
ഒരു ക്രമീകൃതപദ്ധതി നടപ്പിലാക്കി. അദ്ദേഹം കൊച്ചിയില്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ തിരുവിതാംകൂറിലെ 


പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്കു സാമ്യം വഹിക്കുന്നു. മണ്‍റോ 
അഴിമതിയുടെയും നിയമരാഹിത്യത്തിന്റെയും എല്ലാ 
ഘടകങ്ങളെയും അടിച്ചുനീക്കി. കാര്യക്കാരില്‍നിന്നു 
നീതിന്യായാധികാരം എടുത്തുമാറ്റുകയും അവരുടെ ചുമതല 
നികുതിപിരിവില്‍ മാത്രം ചുരുക്കുകയും ചെയ്തു. അദ്ദേഹം 
ഠാണാദാര്‍മാര്‍ എന്ന പേരില്‍ ഒരു പോലീസ്‌ സേനയെ 
സംഘടിപ്പിച്ച്‌, അവരെ ഓരോ താലൂക്കിലും 
ഠാണാനായകന്മാരുടെ നിയന്ത്രണത്തിലാക്കി. ദിവാന്‍ തൃശൂരും 
ത്ൃപ്പൂണിത്തുറയും രണ്ടു സബോര്‍ഡിനേറ്റ്‌ കോടതികള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തി. അപ്പില്‍ കേള്‍ക്കാനുള്ള അധികാരത്തോടുകൂടി 
ഏറണാകുളത്ത്‌ ഒരു ഹജൂര്‍ക്കച്ചേരിയും സ്ഥാപിച്ചു. 
വാണിജ്യപുരോഗതിക്കു പ്രതിബന്ധമായിനിന്ന ഒട്ടേറെ 
ചുങ്കങ്ങളും നികുതികളും എടുത്തുകളഞ്ഞു. സര്‍ക്കാരിലേക്കു 
ചെല്ലേണ്ട ഭൂനികുതികളും മറ്റു കരങ്ങളും കൃത്യമായി 
പിരിച്ചെടുക്കാന്‍വേണ്ട ഏര്‍പ്പാടുകളുണ്ടാക്കി. ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഇന്ത്യയില്‍ നിലവിലിരുന്ന ആഡിറ്റും അക്കൌണ്ടും സമ്പ്രദായം 
കൊച്ചിയില്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ഒരു അക്കാണ്ടസ്‌ വകുപ്പ്‌ 
ആരംഭിക്കുകയും ചെയ്തു. മേല്‍ക്കിട ദേവസ്വങ്ങള്‍ 
സര്‍ക്കാരിന്റെ നേരിട്ടുള്ള നിയന്ത്രണത്തിലാക്കി. മണ്‍റോ 
വിദ്യാഭ്യാസകാര്യത്തില്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിക്കുകയും ഗ്രാമങ്ങളില്‍ 
നാട്ടുഭാഷാവിദ്യാലയങ്ങള്‍ തുറക്കുകയും ചെയ്തു. 
ന്യൂനപക്ഷസമുദായങ്ങളുടെ താത്പര്യങ്ങള്‍ 
സംരക്ഷിക്കുന്നതിനും അദ്ദേഹം നടപടികളെടുത്തു. ഓരോ 
കോടതിയിലും ഓരോ ക്രിസ്ത്യന്‍ ജഡ്ജിയെ നിയമിക്കുകയും 


ക്രിസ്ത്യാനികളെ സര്‍ക്കാര്‍ ഉദ്യോഗങ്ങളില്‍ 
പ്രവേശിപ്പിക്കുകയുമുണ്ടായി. മണ്‍റോവിന്റെ 
പരിഷ്കാരങ്ങളാണ്‌ കൊച്ചിയിലെ ഭരണത്തെ 


ആധുനികരീതിയിലാക്കിയത്‌. അവ പില്ക്കാലദിവാന്മാരുടെ 
പുരോഗമനപരമായ ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്കു വഴിതെളിച്ചു. 


നഞ്ച്പ്പയു 
മണ്‍റോവിന്റെ പിന്‍ഗാമിയായ നഞ്ചപ്പയയ (1815-1825) കഴിവുള്ള 
ഭരണതന്ത്രജ്ഞനായിരുന്നു. തൃശൂരിലെയും 


ത്ൃപ്പൂണിത്തുറയിലെയും സബോര്‍ഡിനേറ്റ്‌ കോടതികള്‍ക്കു 
പകരം തൃശൂരും എറണാകുളത്തും ജില്ലാക്കോടതികള്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയും ഹജൂര്‍ക്കച്ചേരിക്കു പകരം അപ്പീല്‍ക്കോടതി 
സ്ഥാപിച്ചും അദ്ദേഹം നിയമവകുപ്പു പുനഃസംഘടിപ്പിച്ചു. 
സിവിലും ക്രിമിനലുമായ വ്യവഹാരങ്ങള്‍ക്ക്‌, ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യയിലെ 
സമ്പ്രദായത്തെ മാതൃകയാക്കി അദ്ദേഹം സമഗ്രമായ ഒരു 
നിയമസംഹിത പ്രാബല്യത്തില്‍ കൊണ്ടുവന്നു. 


തിരുവിതാംകൂറിലെപ്പോലെ കാര്യക്കാരുടെ ഉദ്യോഗപ്പേര്‌ 
തഹസീല്‍ദാര്‍ എന്നു മാറ്റി. അദ്ദേഹം വനങ്ങളുടെ 
സംരക്ഷണത്തിനുവേണ്ട നടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. 
പാശ്ചാത്യമാത്ൃകയിലുള്ള വൈദ്യസമ്പ്രദായം നടപ്പിലാക്കി. 
ഗോവസൂരിപ്രയോഗം ഒരു സംസ്ഥാനനയമായി അംഗീകരിച്ചു. 
റവ. ജെ. ഡാസണ്‍ എന്ന ഇംഗ്ലീഷ്‌ പുരോഹിതന്‍ ഒരു 
ചികിത്സാലയം തുടങ്ങാനും മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
സ്കൂള്‍ നടത്താനും ദിവാന്‍ എല്ലാ സഹായവും ചെയ്തു 
കൊടുത്തു. അടിമകളെ യജമാനന്മാര്‍ ദണ്ഡിക്കുന്നതു 
നിരോധിച്ചുകൊണ്ട്‌ 1821-ല്‍ വിളംബരം പ്രഖ്യാപിച്ചു. 1821-ല്‍ 
ആരംഭിച്ച കണ്ടെഴുത്ത്‌ 1827-ല്‍ പൂര്‍ത്തിയായി. നഞ്ചപ്പയയയാണ്‌ 
കൊച്ചിയില്‍ പുത്തന്‍ എന്ന നാണയം നടപ്പിലാക്കിയത്‌. 


വെങ്കടസുബ്ദയ്യ 
നഞ്ചപ്പയ്യയ്ക്കുശേഷം ദിവാന്മാരായ ശേഷഗിരിറാവുവും 
(1825-1830) എടമന ശങ്കരമേനോനും (1830-1835) 


കഴിവുള്ളവരോ നല്ല ഭരണകര്‍ത്താക്കളോ ആയിരുന്നില്ല. 
ആകയാല്‍ കൊച്ചിയിലെ ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ വിശേഷിച്ചൊരു 
മുദ്രയും പതിക്കാന്‍ അവര്‍ക്കു കഴിയാതെപോയി. അടുത്ത 
ദിവാനായ വെങ്കടസുബ്ബയയ (1835-1840) പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്ന 
പല ഭരണപരിഷ്കാരങ്ങളും ഏര്‍പ്പെടുത്തി. കൊച്ചിയിലെ 
നീതിന്യായനിര്‍വഹണം ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഇന്ത്യയിലേതിനു തുല്യമാക്കാന്‍ 
അദ്ദേഹം നാലു വ്യവസ്ഥാനിയമങ്ങള്‍ (1൦ത്വില്ട) 
കൊണ്ടുവന്നു. 1837-നും 1838-നും ഇടയ്ക്ക്‌ കരപ്പുരയിടങ്ങളുടെ 
ഒരു കണ്ടെഴുത്തു നടത്തി. 1808-നു ശേഷം നട്ടുപിടിപ്പിച്ച 


ഫലവ്യക്ഷങ്ങളുടെ എണ്ണം തിട്ടപ്പെടുത്തി. 
കാര്‍ഷികവികസനപദ്ധതിക്ക്‌ ദിവാന്‍ മുന്‍ഗണന കൊടുത്തു. 
എറണാകുളത്തും തൃശൂരും മറ്റു താലൂക്കുകളുടെ 
തലസ്ഥാനങ്ങളിലും പരീക്ഷണാര്‍ത്ഥം 


കൃഷിത്തോട്ടങ്ങളുണ്ടാക്കുകയും കൃഷിക്കാര്‍ക്ക്‌ നല്ലയിനം 
വിത്തുകള്‍ കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു. മണ്‍റോ ആരംഭിച്ച 
നാട്ടുഭാഷാ പാഠശാലകള്‍ നിര്‍ത്തിയിട്ട്‌, കുറേക്കൂടി മെച്ചപ്പെട്ട 
വിദ്യാലയങ്ങള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. തൃശൂരും മട്ടാഞ്ചേരിയിലും 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ സ്കൂളുകള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. 


ശങ്കരവാരിയര്‍ 
വെങ്കടസുബ്ബയയയ്ക്കുശേഷം ദിവാനായ ശങ്കരവാരിയര്‍ 1840 
മുതല്‍ 1856 വരെ 17 വര്‍ഷം ഉദ്യോഗത്തില്‍ തുടര്‍ന്നു. നല്ലൊരു 
ഭരണതതന്ത്രജ്ഞനും പരിഷ്കര്‍ത്താവുമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 


ശങ്കരവാരിയര്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ പരിഷ്കാരങ്ങളുടെ ഫലമായി, 
ഇന്ത്യയില്‍ നല്ലനിലയില്‍ ഭരണം നടക്കുന്ന നാട്ടുരാജ്യങ്ങളുടെ 
മുന്‍പന്തിയിലായി കൊച്ചി. രാജ്യത്തിന്റെ 
ധനകാര്യങ്ങളിലായിരുന്നു അദ്ദേഹം ആദ്യമായി ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. 
കൃത്യമായി നികുതി പിരിച്ചും ചെലവിനങ്ങളില്‍ മിതവ്യയം 
നടപ്പിലാക്കിയും അദ്ദേഹം കൊച്ചിയുടെ കമ്മി ബജറ്റ്‌ 
മിച്ചബജറ്റാക്കി. പൊതുനിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ ഒരു 
സമഗ്ര പരിപാടി അദ്ദേഹം നടപ്പാക്കി. റോഡുകളും പാലങ്ങളും 
തോടുകളും നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടു. യാത്രക്കാരുടെ സൌകര്യം 
പരിഗണിച്ച്‌ വേണ്ട സ്ഥലങ്ങളില്‍ സത്രങ്ങള്‍ പണിയിച്ചു. 
ചിറകള്‍, കുളങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവയുടെ നിര്‍മ്മാണത്താല്‍ 
ചെറുകിട ജലസേചനസൌാകര്യം വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ച്‌, കൃഷിയോഗ്യമായ 
ഒട്ടേറെ തരിശുഭൂമികള്‍ കൃഷിക്ക്‌ ഉപയോഗപ്പെടുത്തി. 
ദുര്‍വ്ൃവഹമായിരുന്ന പല ചുങ്കങ്ങളും നികുതികളും ഒഴിവാക്കി, 
ദിവാന്‍ വാണിജ്യത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. അടിമ സമ്പ്രദായം 
നിര്‍ത്തലാക്കിക്കൊണ്ട്‌ 1854-ല്‍ പ്രഖ്യാപിച്ച വിളംബരം 
രാജ്യത്തുള്ള എല്ലാ അടിമകള്‍ക്കും സ്വാതന്ത്ര്യം നല്‍കി. 
വിദ്യാഭ്യാസം, പൊതുജനാരോഗ്യം തുടങ്ങിയ കാര്യങ്ങളിലും 
ദിവാന്റെ ശ്രദ്ധ പതിഞ്ഞു. 1845-ല്‍ എറണാകുളത്ത്‌ എലിമെന്ററി 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ സ്‌കൂള്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട. അതാണ്‌ പില്ക്കാലത്ത്‌ 
മഹാരാജാസ്‌ കോളേജായി വികസിച്ചത്‌. അനന്തരകാലത്ത്‌ 
ജനറല്‍ ആശുപ്രതിയായി വളര്‍ന്നുവന്ന എറണാകുളത്തെ 
ധര്‍മ്മാശുപത്രിയും ഇക്കാലത്തു രൂപംകൊണ്ടു. ഇങ്ങനെ 
ശങ്കരവാരിയര്‍ ദിവാനായിരിക്കുമ്പോള്‍ കൊച്ചിയുടെ ഭരണം 
പരിഷ്കൃതവും പുരോഗമനോന്മുഖവും ആയിരുന്നു. 


ദിവാന്‍ ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ 
ശങ്കരവാരിയര്‍ക്കുശേഷം ദിവാനായ വെങ്കടറാവു (1856-1860) 
ജനങ്ങളുടെ അപ്രീതിക്കു പാത്രമായി. 1860-ല്‍ അദ്ദേഹം 
ഉദ്യോഗത്തില്‍നിന്നു നീക്കം ചെയ്യപ്പെട്ടു. അതിനുശേഷം 
ശങ്കരവാരിയരുടെ മകന്‍  തോട്ടയ്ക്കാട്ടു ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ 
ദിവാനായി. 1860 മുതല്‍ 1879 വരെ 19 വര്‍ഷം അദ്ദേഹം 
ഓദ്യോഗികപദവിയില്‍ തുടര്‍ന്നു. മേനോന്റെ കാലത്ത്‌ 
ഭരണത്തിന്റെ എല്ലാ മണ്ഡലങ്ങളും മെച്ചപ്പെട്ടു. വക്കീലന്മാര്‍ക്കും 
ജഡ്ജിമാര്‍ക്കും പരീക്ഷായോഗ്യത നിശ്ചയിച്ചുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം 
നീതിന്യായഭരണം പരിഷ്കരിച്ചു. പെറ്റി സിവില്‍ക്കേസുകള്‍ 
കേള്‍ക്കാന്‍ എല്ലാ താലൂക്കുകളിലും അദ്ദേഹം മുന്‍സിഫ്‌ 
കോടതികള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. ഒരു യൂറോപ്യന്‍ എന്‍ജിനീയറുടെ 
കീഴില്‍ 1865-ല്‍ മരാമത്തുവകുപ്പ്‌ ആരംഭിച്ചു. പുതിയ വകുപ്പ്‌ 
ദിവാന്റെ നേരിട്ടുള്ള നിര്‍ദ്ദേശമനുസരിച്ചു പൊതുജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 


ഉപയോഗ്രപദമായ നിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. 
ശങ്കരവാരിയര്‍ നിര്‍മ്മിച്ച റോഡുകള്‍ അധികവും മകന്‍ 


മെറ്റല്‍ചെയ്യിച്ചു. ഒട്ടേറെ പുതിയ റോഡുകളുടെയും 
തോടുകളുടെയും പാലങ്ങളുടെയും നിര്‍മ്മാണം നടന്നു. 
വൈപ്പുദ്വ്പില്‍ ചിറകളും അഴുക്കുചാലുകളും 
നിര്‍മ്മിക്കുകയാല്‍ ധാരാളം സ്ഥലത്തു നെല്ലും തെങ്ങും 
കൃഷിചെയ്യാന്‍ സൌാകര്യമുണ്ടായി. ഷൊര്‍ണ്ണൂരില്‍നിന്ന്‌ 


എറണാകുളംവരെ തീവണ്ടിപ്പാത നീട്ടാന്‍ ദിവാന്‍ റെയില്‍വേ 
അധികൃതരുമായി കൂടിയാലോചന നടത്തി. എണാകുളത്തെ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ സ്കൂള്‍ സെക്കന്‍ഡ്‌ ഗ്രേഡ്‌ കോളേജായുയര്‍ത്തുകയും 
താലൂക്കുകളുടെ തലസ്ഥാനങ്ങളില്‍ ഇംഗ്ലീഷ്സ്‌കൂളുകള്‍ 
തുടങ്ങുകയും ചെയതു. തൃശൂര്‍ ഒരാശുപത്രി സ്ഥാപിച്ചു. 
എറണാകുളത്തെ ആശുപ്രതി മെച്ചപ്പെടുത്തി. സര്‍ക്കാര്‍ 
അഞ്ചല്‍ പൊതുജനങ്ങള്‍ക്കു കൂടി പ്രയോജനപ്പെടുത്താന്‍ 
വ്യവസ്ഥചെയ്തു. ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി 
തൊഴിലാളികളെക്കൊണ്ട്‌ നിര്‍ബന്ധിച്ചു പണിയെടുപ്പിക്കുന്ന 
സമ്പ്രദായവും അടിമകളുടെ ക്രയവിക്രയവും ദിവാന്‍ 
നിര്‍ത്തലാക്കി. ഈ പരിഷ്കാരങ്ങളാല്‍ ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ 
ആധുനിക കേരളത്തിനടിത്തറപാകിയ ഭരണതന്ത്രജ്ഞന്മാരില്‍ 
ഒരു സമുന്നതസ്ഥാനത്തിന്‌ അര്‍ഹനായി. 


ഗോവിന്ദമേനോന്‍ 
ശങ്കുണ്ണിമേനോനുശേഷം അദ്ദേഹത്തിന്റെ സഹോദരന്‍ 
ഗോവിന്ദമേനോന്‍ (1879-1889) ദിവാനായി. ജ്യേഷ്ഠന്റെ 
നയംതന്നെയാണ്‌ അനുജന്‍ പിന്തുടര്‍ന്നത്‌. അദ്ദേഹം 
വിക്ടോറിയാ റാണിയുടെ ജൂബിലിസ്മാരകമായി, 


പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കുവേണ്ടിയുള്ള കൊച്ചിയിലെ ആദ്യത്തെ 
സ്‌കൂള്‍ 1889-ല്‍ തൃശൂര്‍ സ്ഥാപിച്ചു. സ്വകാര്യവിദ്യാലയങ്ങള്‍ക്കു 
സഹായധനം നല്‍കുന്ന സമ്പ്രദായം അദ്ദേഹം ഏര്‍പ്പെടുത്തി. 
കുറേക്കൂടി ആധുനികമായ രീതിയില്‍ പോലീസ്‌ സൈന്യത്തെ 
പുനഃസംഘടിപ്പിച്ചു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യയിലെ നിയമകാര്യങ്ങളുടെ 
മാതൃകയില്‍ സിവിലും ക്രിമിനലുമായ നടപടിക്രമങ്ങള്‍ 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ കൊച്ചിയില്‍ പ്രാബല്യത്തില്‍വന്നു. 
പരിഷ്കൃതമായ അപ്പീല്‍ക്കോടതി സ്ഥാപിതമായി. 
വമ്പിച്ചതോതില്‍ കായല്‍ നികത്തി, എറണാകുളത്തിന്റെ 
മുന്‍വശത്തെ തീരപ്രദേശം നന്നാക്കിയെടുത്തത്‌ ദിവാന്റെ 
സുപ്രധാനമായ ഒരു നേട്ടമായിരുന്നു. ഗോവിന്ദമേനോന്‍ 
ദിവാനായിരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ അതിര്‍ത്തിയെക്കുറിച്ചും 
ഇരിങ്ങാലക്കുട, എളങ്ങുന്നപ്പുഴ, പെരുമനം എന്നീ 
ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഭരണത്തെക്കുറിച്ചും 


തിരുവിതാംകൂറുമായുണ്ടായിരുന്ന അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങള്‍ 
പരിഹരിക്കപ്പെട്ടത്‌. 


മറ്റു ദിവാന്മാര്‍ 

1889 മുതല്‍ 1892 വരെ സി. തിരുവെങ്കിടാചാര്യ ആയിരുന്നു 
കൊച്ചിയിലെ ദിവാന്‍. നാട്ടുഭാഷയിലും ഇംഗ്ലീഷിലുമുള്ള 
സര്‍ക്കാര്‍ പ്രാഥമികവിദ്യാലയങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം നാടിന്റെ 
നാനാഭാഗത്തും തുറന്നു. സ്വകാര്യവിദ്യാഭ്യാസ സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കു 
സഹായധനം നല്‍കുന്ന സമ്പ്രദായം പൂര്‍വ്വാധികം 
ഉദാരമാക്കുകയും ചെയ്തു. അടുത്ത ദിവാനായ ജി. 
സുബ്രഹ്മണ്യപിള്ള (1892 - 1896) മെഡിക്കല്‍വകുറപ്പു 
പുനഃസംഘടിപ്പിക്കുകയും അതിന്റെ ഭരണത്തിന്‌ മുഴുവന്‍ 
സമയവും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഒരു ചീഫ്‌ മെഡിക്കല്‍ ആഫീസറെ 
നിയമിക്കുകയും ചെയ്തു. പി. രാജഗോപാലാചാരി (1896-1901) 
ദിവാനായിരിക്കുമ്പോള്‍ ഷൊര്‍ണ്ണൂര്‍-എറണാകുളം 
തീവണ്ടിപ്പാതയുടെ നിര്‍മ്മാണം പൂര്‍ത്തിയായി. അദ്ദേഹം 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ നിലവിലുള്ള ആഡിറ്റും അക്കാണ്ടും 
സമ്പ്രദായം കൊച്ചിയില്‍ നടപ്പിലാക്കി. കൊല്ലവര്‍ഷം 1076-ലെ 
(1900-1901) രണ്ടാം റഗുലേഷന്‍ അനുസരിച്ച്‌ കൊച്ചിയില്‍ ഒരു 
ചീഫ്ജസ്റ്റിസും രണ്ടു ജഡ്ജിമാരുമുള്ള ഒരു ചീഫ്‌ കോര്‍ട്ട്‌ 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു. ജയിലുകളുടെ ഭരണം പരിഷ്കരിച്ചു. 
രാജഗോപാലാചാരിയുടെ കാലത്ത്‌ നിലംപുരയിടങ്ങളുടെ 
അതിര്‍ത്തികള്‍ നിശ്ചയിക്കാനാരംഭിച്ച സര്‍വ്വേ 
അനന്തരഗാമികളായ എല്‍.ലോക്കിന്റെയും (1901-1902) എന്‍. 
പട്ടാഭിരാമറാവുവിന്റെയും (1902-1907) കാലത്ത്‌ 
തുടരുകയുണ്ടായി. 

ഏ.ആര്‍. ബാനര്‍ജി (1907-1914) കണ്ടെഴുത്തു 
പൂര്‍ത്തിയാക്കുകയും ഭൂമി സംബന്ധമായ രേഖകള്‍ 
വേണ്ടപോലെ സൂക്ഷിക്കാന്‍ ഏര്‍പ്പാടുകളുണ്ടാക്കുകയും 
ചെയ്തു. പോലീസ്‌ സേന പുനഃസംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. 
പൊതുജനാരോഗ്യവകുപ്പ്‌ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. സാനിട്ടറി 
ഇന്‍സ്‌പെക്ടര്‍മാരെ നിയമിച്ചു. കൃഷിയും മത്സ്യബന്ധനവും 
വികസിപ്പിക്കാന്‍ പുതിയ വകുപ്പുകളുണ്ടാക്കി. 
സാങ്കേതികരീതികളിലും വ്യാപാരകാര്യങ്ങളിലും അഭ്യസനം 
നല്‍കുന്ന വിദ്യാലയങ്ങള്‍ പ്രധാന കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ ആരംഭിച്ചു. 
1910-ലെ മുനിസിപ്പല്‍ റഗുലേഷന്‍ അനുസരിച്ച്‌ 
നഗരസമിതികള്‍ക്കു രൂപം നല്‍കി. എറണാകുളംനഗരത്തില്‍ 
ചൊവ്ൃവരനിന്നുള്ള ശുദ്ധജലം വിതരണംചെയ്തു. 
കൊച്ചീത്തുറമുഖത്തിന്റെ വികസനത്തിനുവേണ്ടി പദ്ധതികള്‍ 
ആസൂത്രണം ചെയ്യപ്പെട്ടു. സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളില്‍ 


കൊച്ചിയിലെ ജനങ്ങള്‍ക്കു മുന്‍ഗണന നല്‍കി. 

എ.ആര്‍. ബാനര്‍ജിക്കുശേഷം ദിവാനായ ജെ. ഡബ്ല്യു. ഭോര്‍ 
(1914-1919) ഭൂനിയമപരിഷ്കാരങ്ങളിലാണ്‌ പ്രധാനമായും 
ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. 1914-ല്‍ കുടിയാന്‍ റഗുലേഷന്‍ പ്രാബല്യത്തില്‍വന്നു. 
ഗ്രാമപ്പഞ്ചായത്തുകളും സഹകരണസംഘങ്ങളും രൂപംകൊണ്ടു. 


ക്രമേണ ഗ്രാമപഞ്ചായത്തുകള്‍ക്ക്‌ നീതിന്യായാധികാരം 
കൊടുത്തു. 

ലി. വിജയരാഘവാചാരി (1919-1922) 
പിന്നോക്കവിഭാഗങ്ങളുടെ നിലമെച്ചപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ 
അതീവതത്പരനായിരുന്നു. കൊച്ചിയുടെ 


വ്യവസായവത്കരണത്തില്‍ അദ്ദേഹം പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. 
കൊച്ചിയിലെ ആദ്യത്തെ സാമൂഹ്യനിയമനിര്‍മ്മാണമായ 1920- 
ലെ നായര്‍ റഗുലേഷന്‍ നടപ്പിലായി. ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ 
സുവ്യക്തമായ ഒരു നേട്ടമാണ്‌ സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസത്തിനുണ്ടായ 
പ്രചാരം. 

പി. നാരായണമേനോന്‍ (1922-1925) 
ദിവാനായിരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ കൊച്ചിക്ക്‌ ആദ്യമായി ഒരു 
ലജിസ്റ്ററേറ്റീവ്‌ കൌണ്‍സില്‍ ഉണ്ടായത്‌. 1925-ല്‍ ഉദ്ഘാടനം 


ചെയ്യപ്പെട്ട ഈ കൌണ്‍സിലില്‍ 
അനൌദ്യോഗികാംഗങ്ങള്‍ക്കായിരുന്നു ഭൂരിപക്ഷം. 425 
അംഗങ്ങളില്‍ 30 പേരും താരതമ്യേന വിശാലമായ 
സമ്മതിദാനാവകാശത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടവരായിരുന്നു. 
കൊച്ചീത്തുറമുഖവികസനപദ്ധതിയുടെ ആദ്യത്തെ 
പരീക്ഷണഘട്ടം ഇക്കാലത്തു പൂര്‍ത്തിയായി. 

റ്റി.എസ്‌. നാരായണയ്യരുടെ (1925-1930) കാലത്ത്‌ 


മട്ടാഞ്ചേരിയിലും മറ്റു നഗരങ്ങളിലും ശുദ്ധജലവിതരണം 
ആരംഭിച്ചു. സി.ജി. ഹെര്‍ബര്‍ട്ട്‌ ദിവാനായിരിക്കുമ്പോള്‍ 
ഷൊര്‍ണ്ണൂര്‍-കൊച്ചി തീവണ്ടിപ്പാത മീറ്റര്‍ഗേജില്‍നിന്നു 
ബ്രോഡ്ഗേജാക്കി മാറ്റി. കൊച്ചീത്തുറമുഖവികസനപദ്ധതി 
കുറേക്കൂടി പുരോഗമിച്ചു. കാര്‍ഷികവായ്പ നടപ്പിലായി. 
അവശസമുദായങ്ങളുടെ സംരക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി ഒരു 
പ്രത്യേക വകുപ്പുണ്ടായതും ഇക്കാലത്താണ്‌. 


ആര്‍. കെ. ഷണ്‍മുഖംചെട്ടി 
1935 മുതല്‍ 1941 വരെ സര്‍ ആര്‍. കെ. ഷണ്‍മുഖംചെട്ടി 
ആയിരുന്നു കൊച്ചിയിലെ ദിവാന്‍. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ 
ഭരണത്തിനു നാനാമുഖമായ പുരോഗതിയുണ്ടായി. ദിവാന്റെ 
നേരിട്ടുള്ള മേല്‍നോട്ടത്തില്‍ കൊച്ചിയിലെ സെക്രട്ടറിയേറ്റ്‌ 
ആധുനികരീതിയില്‍ സംവിധാനം ചെയ്യപ്പെട്ടു. 


അവശതയനുഭവിക്കുന്ന കൃഷിക്കാര്‍ക്കുവേണ്ടി ഭൂപണയ 
ബാങ്കും ട്ടണാശ്വാസസമിതിയും (ലാ 00൩൩൬൭൧0൦൩ 180൧0) 
പ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍വന്നു. കൊച്ചീത്തുറമുഖത്തിന്റെ 
വികസനപദ്ധതി വിജയകരമായി പൂര്‍ത്തീകരിക്കപ്പെട്ടു. 
ഏറണാകുളം നഗരം കമനീയമാക്കുകയും അവിടെ 
വൈദ്യുതദീപങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്തു. 
സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളിലേക്കു സമുദായക്രമത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനത്തില്‍ തിരഞ്ഞെടുപ്പു നടത്താന്‍ ഒരു പ്രത്യേക 
സമിതി (5൭/5ല൦൦0൩ 130൧൧0) ഉണ്ടായി. 1938 ജൂണ്‍ 185൦ 
തീയതി കൊച്ചിയിലെ ഹൈക്കോടതി ഓപചാരികമായി 
ഉദ്ഘാടനം ചെയ്യപ്പെട്ടു. 1885-നും 1915-നും ഇടയ്ക്കു 
രൂപംകൊണ്ട കാണം അവകാശം സ്ഥിരപ്പെടുത്താനും 
ഒഴിപ്പിക്കല്‍ നിയന്ത്രിക്കാനും കൊല്ലവര്‍ഷം 1113-ല്‍ (1938) 
കൊച്ചിയിലെ കുടിയാന്‍ നിയമം നടപ്പില്‍വന്നു. സര്‍ക്കാരിന്റെ 
ചില വകുപ്പുകളുടെ ഭരണം നിയമസഭയോടുത്തരവാദിത്വമുള്ള 
ഒരു മന്ത്രിയെ ഏല്ലിച്ചുകൊണ്ട്‌ ദ്വിഭരണസമ്പ്രദായം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതായിരുന്നു ആര്‍. കെ. ഷണ്‍മുഖം ചെട്ടിയുടെ 
പരിഷ്കാരങ്ങളില്‍ സര്‍വ്വപ്രധാനം. 

ഷണ്‍മുഖംചെട്ടി 1941-ല്‍ ഉദ്യോഗത്തില്‍നിന്നു വിരമിച്ചു. 
എ.എഫ്‌.ഡബ്ല്യു. ഡിക്സന്‍ (1941-1943), സര്‍ ജോര്‍ജ്‌ ബോഗ്‌ 
(1943-1944), സി.പി. കരുണാകരമേനോന്‍ (1944-1947) 
എന്നിവരായിരുന്നു കൊച്ചിയിലെ അടുത്ത ദിവാന്മാർ. അവരുടെ 
കാലത്ത്‌ കൊച്ചി രാഷ്ട്രീയപ്രക്ഷോഭണങ്ങളിലൂടെ 
കടന്നുപോയി. 1947-ലെ ഉത്തരവാദഭരണലബ്ധിയിലാണ്‌ 
പ്രക്ഷോഭണങ്ങള്‍ കലാശിച്ചത്‌. ഈ പ്രക്ഷോഭണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
പ്രത്യേകം ഒരദ്ധ്യായത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


കൊച്ചീരാജാക്കന്മാരുടെ കാലാനുക്രമണിക 
1805 തൊട്ട്‌ 1949 വരെ കൊച്ചിയില്‍ നാടുവാണ 
രാജാക്കന്മാരുടെ അനുക്രമമായ ഒരു പട്ടിക, ഇന്നോളമുള്ള 
കൊച്ചീരാജവംശത്തിന്റെ ചരിത്രം മനസ്സിലാക്കാന്‍വേണ്ടി താഴെ 
കൊടുക്കുന്നു: 


1. രാമവര്‍മ്മ (വെള്ളാരപ്പിള്ളിയില്‍വച്ചു മരിച്ചു) 1805-1809 
2. കേരളവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ ച 1809-1828 
3. രാമവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ ക 1828-1837 
4. രാമവര്‍മ്മ (ഇരിങ്ങാലക്കുട കി 1837-1844 
5. രാമവര്‍മ്മ (തൃശൂര്‍ ക 1844-1851 
6. കേരളവര്‍മ്മ (കാശി ക 1851-1853 
7. രവിവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ ി 19853-1864 
8. രാമവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ ്ി 1864-1888 
9. കേരളവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറയില്‍വച്ചു മരിച്ചു ,,) 1888-1895 
10. രാമവര്‍മ്മ (തൃശൂര്‍ ക) 1895-1914 
11. രാമവര്‍മ്മ (മദിരാശി ക) 19142-1932 
12. രാമവര്‍മ്മ (ചൊവ്വര ) 1932-1941 
13. കേരളവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ പ) 1941-1943 
14. രവിവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ ക) 1943-1946 
15. കേരളവര്‍മ്മ (എറണാകുളത്ത്‌ പ) 1946-1948 
16. രാമവര്‍മ്മ (തൃപ്പൂണിത്തുറ ) 1948-1964 


മുകളില്‍ പറഞ്ഞ രാജാക്കന്മാരില്‍ രാമവര്‍മ്മ (1895-1914) 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ അധീശശക്തിയുമായുള്ള അഭിപ്രായവ്ൃയത്യാസത്താല്‍ 
1914-ല്‍ സിംഹാസനം ഉപേക്ഷിച്ചു. അവസാനത്തെ രാജാവായ 
രാമവര്‍മ്മയുടെ (പരീക്ഷിത്തുതമ്പുരാന്‍) ഭരണകാലത്ത്‌ തിരു- 
കൊച്ചി സംസ്ഥാനം രൂപവത്കരിക്കാന്‍ കൊച്ചീസംസ്ഥാനം 
തിരുവിതാംകൂറിനോടു ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു (1949 ജൂലൈ റാം 
തീയതി]. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തി ആറ്‌ 


ബ്രിട്ടിഷ്‌ മലബാര്‍ 


രൂപത്തിമൂന്നാം അദ്ധ്യായത്തില്‍ പറഞ്ഞതുപോലെ 


മലബാര്‍ജില്ല 1800 മെയ്‌ 21-ാം തീയതി മദിരാശിപ്രവിശ്യയുടെ 
ഭാഗമായിത്തീര്‍ന്നു. ജില്ലയുടെ ഭരണത്തിന്‌ ഒരു പ്രിന്‍സിപ്പല്‍ 
കളക്ടറും അദ്ദേഹത്തെ സഹായിക്കാന്‍ ഒന്‍പത്‌ 
സബോര്‍ഡിനേറ്റ്‌ കളക്ടര്‍മാരും നിയമിക്കപ്പെട്ടു. 1801 
ഒക്ടോബര്‍ 1൦ തീയതി മേജര്‍ മക്‌ ലോയ്ഡ്‌ മലബാറിലെ 
ആദ്യത്തെ പ്രിന്‍സിപ്പല്‍ കളക്ടറായി ഉദ്യോഗത്തില്‍ പ്രവേശിച്ചു. 
അന്നുമുതല്‍ മലബാര്‍ജില്ല മദിരാശിപ്രവിശ്യയിലെ ഒരു 
ഭരണഘടകമെന്ന നിലയില്‍ പുരോഗതിനേടി. 
രാജവാഴ്ചയിലായിരുന്ന തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി 
സംസ്ഥാനങ്ങളിലുണ്ടായത്ര പ്രകടമായ അഭിവൃദ്ധിയൊന്നും 
ബ്രിട്ടിഷ്മലബാറിനു കൈവന്നില്ലെന്നകാര്യംകൂടി ഇവിടെ 
വ്ൃക്തമാക്കിക്കൊള്ളട്ടെ. 


നീതിന്യായസംവിധാനം 
ബ്രിട്ടിഷ്ഭരണത്തിന്റെ ആദ്യകാലലക്ഷ്യങ്ങളിലൊന്ന്‌ മലബാറില്‍ 
ഒരു നീതിന്യായവ്യവസ്ഥ രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കുക 
എന്നതായിരുന്നു. നേരത്തേ 1793-ല്‍ത്തന്നെ ജോയിന്റ്‌ 
കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ സിവിലും ക്രിമിനലുമായ നീതിന്യായ 


നിര്‍വഹണത്തിന്‌ ഒരു നിയമസംഹിത 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്താതിരുന്നില്ല. ഉത്തരമേഖലയിലെയും 
ദക്ഷിണമേഖലയിലെയും സൂപ്രണ്ടുമാരില്‍ 


നിക്ഷിപ്തമായിരുന്നു. അതതു ഭാഗങ്ങളിലെ സിവിലും 
ക്രിമിനലുമായ നീതിന്യായ ഭരണാധികാരം. ജില്ലയിലെ ഏഴു 
പ്രത്യേക കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ നീതിന്യായനിര്‍വ്വഹണങ്ങള്‍ക്കായി 
'ദാരോഗാ'കള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. 1802-ല്‍ കോണ്‍വാലീസ്‌ 
നടപ്പാക്കിയ നിയമമനുസരിച്ച്‌ ജുഡീഷ്യലും ഏക്സിക്യൂട്ടിവുമായ 
അധികാരങ്ങള്‍ വേര്‍തിരിക്കുകയും ചെയ്തു. തലശ്ശേരിയില്‍ 


ഒരു പ്രവിശ്യാക്കോടതിയും തലശ്ശേരിയിലും കോഴിക്കോട്ടും 
ജില്ലാക്കോടതികളും ഏര്‍പ്പെടുത്തി. അതിനുശേഷം മലബാറിലെ 
നീതിന്യായഭരണത്തില്‍ പല മാറ്റങ്ങളും വന്നു. ഒടുവില്‍ 
വടക്കേമലബാറിലും തെക്കേമലബാറിലും പ്രത്യേകം ജില്ലാ 
ജഡ്ജിമാർ നിയമിതരായി. യഥാക്രമം തലശ്ശേരിയിലും 
കോഴിക്കോട്ടുമായിരുന്നു ആസ്ഥാനങ്ങള്‍. 


ഗതാഗതവികസനം 

ബ്രിട്ടിഷ്ഭരണത്തില്‍കീഴില്‍ ജില്ലയിലെ ഗതാഗതസാകര്യം 
അനുക്രമം വികസിച്ചു. പഴശ്ശിവിപ്പവം പുതിയ റോഡുകളുടെ 
നിര്‍മ്മാണത്തെ ത്വരിപ്പിക്കുകയും മലബാറിന്റെ ഉള്‍നാടുകളില്‍ 
പട്ടാളനിരത്തുകളുണ്ടാകാന്‍ കാരണമാവുകയുംചെയ്തു. 1810- 
നും 1830-നും ഇടയ്ക്ക്‌ മദ്രാസ്‌ പയനിയേഴ്‌സ്‌ എന്ന 
സൈനികത്തൊഴിലാളികളുടെ ചില സംഘങ്ങള്‍ ഒട്ടേറെ 
റോഡുകളുടെ നിര്‍മ്മാണത്തിലേര്‍പ്പെടുകയുണ്ടായി. അങ്ങനെ 
നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടവയില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ടതാണ്‌ പേരിയംചുരം 
റോഡ്‌. 1848-നും 1851-നും ഇടയ്ക്ക്‌ കണ്ണൂര്‍ മുതല്‍ കുടകുവരെ 
വെട്ടിയ റോഡ്‌ ജില്ലയിലെ ഗതാഗതപദ്ധതികളെ കൂട്ടിയിണക്കി. 
വയനാട്ടില്‍ തോട്ടം,വ്യവസായത്തിനുണ്ടായ വികാസം വടക്കേ 
മലബാറില്‍ പുതിയ റോഡുകളുണ്ടാകാന്‍ സഹായകമായി. 1861 
-നും 1907-നും ഇടയില്‍ ജില്ലയുടെ തെക്കേയറ്റം മുതല്‍ 
വടക്കേയറ്റംവരെ തീവണ്ടിപ്പാത നീണ്ടു. 


സാമ്പത്തികാഭിവൃദ്ധി 
സര്‍ക്കാരിന്റെയും സ്വകാര്യസ്ഥാപനങ്ങളുടെയും പ്രയത്തത്തിന്റെ 
ഫലമായി മലബാര്‍ ജില്ല സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 
രംഗങ്ങളില്‍ അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടു. 1797-ല്‍ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ 
കമ്പനി അഞ്ചരക്കണ്ടിയില്‍ സുഗന്ധ സസ്യങ്ങളുടെ ഒരു 
തോട്ടമുണ്ടാക്കി. അത്‌ 1799-ല്‍ മി.മര്‍ഡോക്ക്‌ ബ്രൌാണിനു 
കൈമാറി. തോട്ടത്തില്‍ പരീക്ഷണാര്‍ത്ഥം കാപ്പി, കറുവാ, 
കുരുമുളക്‌, ജാതി തുടങ്ങിയ ചെടികള്‍ കൃഷിചെയ്തു. 
ഇവിടെനിന്നു കൊണ്ടു പോയാണ്‌ വയനാട്ടില്‍ കാപ്പിച്ചെടി 
പിടിപ്പിച്ചത്‌. ഇപ്പോഴും ഈ തോട്ടം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
കറുവാചെടി മാത്രമേ ഇന്ന്‌ അവിടെ കൃഷിചെയ്യുന്നുള്ളൂ. 
അഞ്ചരക്കണ്ടിയിലെ കറുവാത്തോട്ടമാണ്‌ ലോകത്ത്‌ ഏറ്റവും 
വലുത്‌. 19൦ ശതകം അവസാനിക്കുംമുമ്പ്‌ മലബാറിലെ 
വയനാടന്‍ പ്രദേശങ്ങളില്‍ അനവധി 
തേയിലത്തോട്ടങ്ങളുണ്ടായി. ഇക്കാലത്ത്‌ ജില്ലയിലെ 
വ്യവസായവും വികസിച്ചു. ബാസല്‍ ഇവാന്‍ജലിക്കല്‍ മിഷന്‍ 


മലബാറില്‍ നെയ്ത്തുശാലകളും ഓട്ടുകമ്പനികളും തുടങ്ങി. 


ആദ്യത്തെ ഓട്ടുകമ്പനി കോഴിക്കോടിനടുത്തുള്ള 
പുതിയറക്കല്ലില്‍ 1874-ല്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട. കണ്ണൂരും 
കോഴിക്കോട്ടും ബാസല്‍മിഷന്‍കാര്‍ സ്ഥാപിച്ച 


നെയ്ത്തുമില്ലുകളാണ്‌ മലബാറിലെ ഏറ്റവും പഴക്കംചെന്ന 
മില്ലുകള്‍. 


വിദ്യാഭ്യാസപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 

19൦ ശതകത്തില്‍ മലബാര്‍ജില്ല വിദ്യാഭ്യാസരംഗത്ത്‌ 
അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടു. ഇക്കാര്യത്തിലും ബാസല്‍മിഷന്‍കാരാണ്‌ 
മുന്‍കൈയെടുത്തത്‌. 1848-ല്‍ മിഷന്‍ കല്ലായിയില്‍ 
(കോഴിക്കോട്‌) ഒരു പ്രൈമറിസ്‌കൂള്‍ തുറന്നു. ഇതാണ്‌ 
പില്ക്കാലത്ത്‌ മലബാര്‍ ക്രിസ്ത്യന്‍ കോളേജായി വികസിച്ചത്‌. 
ബാസല്‍മിഷന്‍ 1856 മാര്‍ച്ച്‌ 1-ാം തീയതി തലശ്ശേരിയില്‍ 
മലബാറിലെ ആദ്യത്തെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ സ്‌കൂള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. 
മലബാറിലെ മിഷന്റെ സ്ഥാപകനായ ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌ 
തന്നെയായിരുന്നു മലബാറിലെയും തെക്കന്‍ കാനറയിലെയും 
സര്‍ക്കാര്‍സ്കൂളുകളുടെ ആദ്യത്തെ ഇന്‍സ്പെക്ടര്‍. 
തലശ്ശേരിയിലെ മാസ്റ്റര്‍ അറ്റന്‍ഡന്റ്‌ ആയിരുന്ന മി. ബ്രന്നന്‍ 
ഒസ്യത്തിന്‍പ്രകാരം നീക്കിവച്ചിരുന്ന 12,000 രൂപകൊണ്ട്‌ 
ബാസല്‍മിഷന്റെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ 1862-ല്‍ ആരംഭിച്ച ബ്രന്നന്‍ 
സ്‌കൂള്‍ പിന്നീട്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ഏറ്റെടുക്കുകയും ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
ബ്രന്നന്‍ കോളേജായി വികസിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇന്നത്തെ 
പാലക്കാട്‌ വിക്ടോറിയാ കോളേജ്‌ 1866-ല്‍ ഒരു റേറ്റ്‌ 
സ്‌കൂളായിട്ടാണ്‌ തുടങ്ങിയത്‌. സാമൂതിരിക്കോവിലകത്തെ 
അംഗങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി 1877-ല്‍ ആരംഭിച്ച സ്‌കൂള്‍ 
അനന്തരകാലത്ത്‌ സാമൂതിരി കോളേജ്‌ (ഇപ്പോഴത്തെ 
ഗുരുവായൂരപ്പന്‍ കോളേജ്‌) ആയി വളര്‍ന്നു. 


പ്രാദേശികസ്വയംഭരണം 

പ്രാദേശികസ്വയംഭരണത്തിന്റെ രംഗത്തും മലബാറിന്‌ 19൦ 
ശതകത്തില്‍ കാര്യമായ പുരോഗതിയുണ്ടായി. 1865-ലെ 
മദിരാശി നഗരവികസനനിയമമനുസരിച്ച്‌ കോഴിക്കോട്‌, 
തലശ്ശേരി, കണ്ണൂര്‍, പാലക്കാട്‌, ഫോര്‍ട്ട്‌ കൊച്ചി എന്നിവിടങ്ങളില്‍ 
1866-ലും 1867-ലുമായി മുനിസിപ്പാലിറ്റികള്‍ നിലവില്‍വന്നു. 
പ്രാദേശികഭരണസമിതികള്‍ വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങളും 
രോഗശുശ്രൂഷാകേന്ദ്രങ്ങളും സ്ഥാപിച്ച്‌ പൊതുജനസേവനം 
നടത്തി. 


മാപ്പിളക്കലാപങ്ങള്‍ 
ഭരണപരമായും സാമ്പത്തികമായും സാമൂഹികമായും 
അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ മലബാര്‍ജില്ല 
മാപ്പിളക്കലാപങ്ങള്‍ (1/ച01011൭6 0/5) എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
അക്രമാസക്തമായ അസ്വസ്ഥതകളിലൂടെയും 
കടന്നുപോവുകയായിരുന്നു. മലബാറിന്റെ നാനാഭാഗങ്ങളിലായി, 
വിശേഷിച്ച്‌ ഏറനാട്‌-വള്ളുവനാട്‌ താലൂക്കുകളില്‍, 1836-നും 
1853-നും ഇടയ്ക്ക്‌ അമ്മാതിരി 12 കലാപങ്ങളുണ്ടായി. 
മാപ്പിളമാര്‍ ഒറ്റയ്ക്കോ സംഘംചേര്‍ന്നോ ഹിന്ദുജന്മികളെ 


കൊല്ലുകയും ഹിന്ദുക്ഷേത്രങ്ങള്‍ നശിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്യുകയായിരുന്നു ഈ കലാപങ്ങളുടെ സാമാന്യസ്വഭാവം. 
കലാപകാരണം ഒട്ടധികം ചര്‍ച്ചകള്‍ക്കു 


വിഷയമായിത്തീര്‍ന്നിട്ടുണ്ട്‌. ഒരു കൂട്ടരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍, 
മതാന്ധതയുടെ കരുതിക്കൂട്ടിയുള്ള പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളായിരുന്നു 
ഈ കലാപങ്ങള്‍. കലാപകാരണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷണം 
നടത്താന്‍ പ്രത്യേകം നിയുക്തനായ ടി.എല്‍. സ്‌ട്രേഞ്ജ്‌ എന്ന 
ജഡ്ജി ഈ അഭിപ്രായക്കാരനാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം നിഷ്ഠുരമായി കലാപങ്ങള്‍ അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ 
1854-ല്‍ മലബാര്‍ സ്പെഷ്യല്‍ പോലീസ്‌ എന്ന പേരില്‍ പ്രത്യേകം 
ഒരു പോലീസേന സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. സര്‍ക്കാർ ഈ നടപടികള്‍ 
കൈക്കൊണ്ടതിനുശേഷവും കലാപങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ 
രൂക്ഷമാവുകയാണുണ്ടായത്‌. നേരത്തെ ശിക്ഷിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന 
നാലു മാപ്പിളമാർ മലബാര്‍ ഡിസ്ട്രിക്ട്‌ മജിസ്‌ട്രേട്ടായ എച്ച്‌.വി. 
കനോലിയെ 1855-ല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ബംഗ്ലാവില്‍വച്ച്‌ വധിച്ചു. 


അസ്വാസ്ഥ്യം അനിയന്ത്രിതമായി പിന്നെയും 
തുടര്‍ന്നുവന്നപ്പോള്‍ കലാപങ്ങള്‍ക്കു കാരണം 
കാര്‍ഷികാവശതയും ദാരിദ്രവുമാണെന്ന അഭിപ്രായത്തിനു 
ശക്തികൂടി. മലബാറിലെ ഭൂവുടമസമ്പ്രദായത്തെയും 
കുടിയാന്മാരുടെ അവകാശങ്ങളെയും കുറിച്ച്‌ അന്വേഷിക്കാനും 
മാപ്പിളസമുദായത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ സങ്കടങ്ങള്‍ക്കു 


പരിഹാരമാര്‍ഗ്ഗം നിര്‍ദ്ദേശിക്കാനും സ്പെഷ്യല്‍ കമ്മീഷണറായി 
1881-ല്‍ മി. ലോഗന്‍ നിയമിക്കപ്പെട്ടു. 'പാട്ടത്തിന്റെ പേരില്‍ 
കുടിയാന്മാരെ ഇറക്കിവിടാനും ഭൂമി ഒഴിപ്പിച്ചെടുക്കാനും ലഭിച്ച 
പുതിയ അവകാശം ബ്രിട്ടീഷ്‌ കോടതികളുടെ 
സഹായത്തോടുകൂടി നടപ്പിലാക്കുന്ന ജന്മികളുടെ ഭാരിച്ച 
സ്വാധീനശക്തിയെ നേരിടാന്‍' ചെയ്യുന്ന ശ്രമങ്ങളാണ്‌ ഈ 


കലാപങ്ങള്‍ എന്ന നിഗമനത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹം 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നത്‌. മറ്റു വാക്കുകളില്‍ പറഞ്ഞാല്‍ 


ഹിന്ദുജന്മിമാരാണ്‌ ഭൂമിയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ നാഥന്മാരെന്നും 
മാപ്പിളമാരായ കൃഷിക്കാര്‍ക്ക്‌ ഭൂമിയുടെമേല്‍ 


യാതൊരവകാശവുമില്ലെന്നുമുള്ള ധാരണയില്‍ 
ബ്രിട്ടിഷഗവണ്‍മെന്റ്‌ കൈക്കൊണ്ട തെറ്റായ നികുതിനയത്തെ 
കലാപങ്ങളുടെ യഥാര്‍ത്ഥകാരണമായി ലോഗന്‍ 
കൃത്യമായെടുത്തു കാട്ടുകയുണ്ടായി. ജന്മിമാര്‍ 
നിയമരഹിതമായി ബലംപ്രയോഗിച്ച്‌ ഒഴിപ്പിക്കുന്നതില്‍നിന്നു 
കുടിയാന്മാർക്കു സംരക്ഷണം നല്‍കാന്‍, അങ്ങനെ 1887-ലെ 
മലബാര്‍ കുടിയാന്‍ കുഴിക്കൂര്‍ ചമയ ആക്ട്‌ (17ലിലാല” 
(ഠ്ബപാ൩ട൮0൩ 101 1ബ്ബ്ബ്ട 1ന്ബ0ാ7ഠഴണ്ണബ്്ട ൧൦) 
പ്രാബല്യത്തില്‍വന്നു(1 887-ലെ ഈ ഒന്നാം ആക്ട്‌ പിന്നീട്‌ 1900- 
ത്തിലേ ഒന്നാം ആക്ട്കൊണ്ട്‌ ഭേദഗതി വരുത്തി 
വികസിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി). പക്ഷേ, അന്നത്തെ 
യഥാര്‍ത്ഥപ്രശ്നങ്ങള്‍ പരിഹരിക്കുന്ന കാര്യത്തില്‍ ആക്ട്‌ 
പരാജയപ്പെട്ടു. 20-ം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭം വരെ 
മാപ്പിളമാരുടെ കലാപങ്ങള്‍ മലബാറിന്റെ സമാധാനത്തെ 
ഭഞ്ജിച്ചു കൊണ്ടിരുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ദാരിദ്ര്യം, ഭൂമിയുടെ 
കാര്യത്തില്‍ അനുഭവപ്പെട്ട ഉപദ്രവങ്ങള്‍, അന്ധമായ മതഭക്തി 
എന്നിവ മാപ്പിളമാരുടെ അസംത്യൃപ്തിയെയും എതിര്‍പ്പിനെയും 
സജീവമായി നിലനിര്‍ത്തുകയും അവരെ അക്രമാസക്തമായ 
കലാപങ്ങളില്‍കൊണ്ടു ചാടിക്കുകയും ചെയ്തു. കാലക്രമേണ 
പട്ടാളം, തോട്ടങ്ങള്‍, റെയില്‍വേകള്‍, വാണിജ്യം, വ്യവസായം 
മുതലായവ കൂടുതല്‍ തൊഴില്‍സാകര്യങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടാക്കിക്കൊടുക്കുകയും സമുദായത്തിലെ 
സമ്പന്നര്‍ക്കിടയില്‍ വിദ്യാഭ്യാസം പ്രചരിക്കുകയും ചെയ്തതോടു 
കൂടി സമാധാനത്തിന്റെ കാലാവസ്ഥ നിലവില്‍വന്നു. 


ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ആരംഭം 
ഇന്ത്യയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യലബ്ധിക്കു വഴിതെളിച്ച 
ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തില്‍ ബ്രിട്ടീഷമലബാര്‍ വഹിച്ച പങ്ക്‌ 
സുപ്രധാനമാണ്‌. 1885-ല്‍ സ്ഥാപിതമായ ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ ആദ്യകാലം മുതല്‍ക്കേ മലബാറില്‍നിന്നു 
പലരും അംഗങ്ങളായി. മലബാറിന്റെ പ്രശസ്ത പുത്രനായ സര്‍ 
സി. ശങ്കരന്‍നായരാണ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 1897-ലെ 
അമരാവതീസമ്മേളനത്തില്‍ ആദ്ധ്യക്ഷ്യം വഹിച്ചത്‌. 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ സുദീര്‍ഘമായ ചരിത്രത്തില്‍ ഈ 
സംഘടനയുടെ അദ്ധ്യക്ഷപദം അലങ്കരിച്ച ഒരേ ഒരു 
കേരളീയനാണ്‌ ഇദ്ദേഹം. 1903-ല്‍ സി. 
വിജയരാഘവനാചാരിയുടെ അദ്ധ്യക്ഷതയിലും കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 
ആഭിമുഖ്യത്തിലും കോഴിക്കോട്ടുവച്ച്‌ ഒരു രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനം 
ചേര്‍ന്നു. 1908-ല്‍ മലബാറില്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ഒരു 
ജില്ലാക്കമ്മിറ്റി രൂപംകൊണ്ടു. ഡോ. ആനിബസന്റ്‌ 1916-ല്‍ 


സ്ഥാപിച്ച ആള്‍ ഇന്ത്യാ ഹോം റൂള്‍ ലീഗിന്റെ ഒരു ശാഖ 
മലബാറില്‍ പ്രവര്‍ത്തനം തുടങ്ങി. കെ.പി. കേശവമേനോന്‍ 


ആയിരുന്നു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ ജില്ലാക്കമ്മിറ്റിയുടെയും 
ഹോംറൂള്‍ലീഗിന്റെയും കാര്യദര്‍ശി. പൊതുജനങ്ങളുടെ 


സങ്കടങ്ങള്‍ സര്‍ക്കാരിന്റെ ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെടുത്തുന്നതിന്‌ 1916 
മുതല്‍ പല രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനങ്ങളും നടക്കുകയുണ്ടായി. 


ഹോം റൂള്‍ പ്രസ്ഥാനം 

ഒന്നാം ലോകമഹായുദ്ധം (1914-1918) മലബാറിലെ 
ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ ആക്കം കൂട്ടി. സര്‍ക്കാരിന്റെ 
യുദ്ധയത്നങ്ങള്‍ക്കു പൊതുജനങ്ങളുടെ പിന്തുണ സമ്പാദിക്കാന്‍ 
1916-ല്‍ കോഴിക്കോട്ട്‌ ടഴണ്‍ഹാളില്‍ക്കൂടിയ ഒരു പൊതുയോഗം 
ചരിത്രം സൃഷ്ടിച്ചു. യോഗത്തില്‍ മലയാളത്തില്‍ 
സംസാരിക്കാനൊരുങ്ങിയ കെ.പി. കേശവമേനോന്‍ കളക്ടര്‍ 
ഇന്നീസ്‌ അനുവാദം നിഷേധിച്ചു. ഇതില്‍ പ്രതിഷേധിച്ച്‌ മേനോന്‍ 
യോഗത്തില്‍ നിന്നിറങ്ങിപ്പോയി. ബഹുഭൂരിപക്ഷം സദസ്യരും 
അദ്ദേഹത്തെ അനുഗമിച്ചു. ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 
വളര്‍ന്നുവരുന്ന ശക്തിയുടെ സൂചനയായിരുന്നു ഈ സംഭവം. 

യുദ്ധം അവസാനിച്ചതോടുകൂടി 1919-ല്‍ മൊണ്ടേഗു 
ചെംസ്ഫോര്‍ഡ്‌ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെടുകയും ആ 
പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ സ്വീകരിക്കണമോ വേണ്ടയോ എന്നത്‌ ഒരു 
വലിയ വിവാദപ്രശ്നമായി വളര്‍ന്നുവരികയും ചെയ്തു. 1920 
ഏപ്രില്‍ മ൫റാം തീയതി മഞ്ചേരിയില്‍വച്ച്‌ ഡോ. 
ആനിബസസന്റിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ നടന്ന മലബാര്‍ജില്ലയിലെ 
അഞ്ചാമതു രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനം ആ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 
അത്യപ്തികരവും നിരാശാജനകവുമാണെന്നു പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന 
പ്രമേയം പാസ്സാക്കി. കഴിയുന്നതും വേഗം മലബാറില്‍ 
ഭൂപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കണമെന്നും ആ സമ്മേളനം 
ആവശ്യപ്പെട്ടു. ജില്ലയുടെ നാനാഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നുമായി 1300 
പ്രതിനിധികള്‍ സമ്മേളനത്തില്‍ സംബന്ധിച്ചിരുന്നു. പ്രമേയങ്ങള്‍ 
പാസ്സാക്കിയതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ സമ്മേളനത്തില്‍ മിതവാദികളും 
തീവ്രവാദികളും തമ്മില്‍ ഭിന്നിപ്പുണ്ടായി. ജന്മിമാരും പണക്കാരും 
കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍നിന്നു വിട്ടുപോവുകയും കൃഷിക്കാര്‍ക്കും 
തൊഴിലാളികള്‍ക്കും ഇടത്തരക്കാര്‍ക്കുംവേണ്ടി നിലകൊണ്ട 
തീവ്രവാദികളുടെ കൈകളില്‍ നേതൃത്വം ചെന്നുചേരുകയും 
ചെയ്തു. 


നിസ്സഹകരണപ്രസ്ഥാനം 
1920-ല്‍ മഹാത്മാഗാന്ധി ഇന്‍ഡ്യന്‍ നാഷണല്‍ 


കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ നേതൃത്വം ഏറ്റെടുത്തതോടുകൂടി മലബാറിലെ 
ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ചരിത്രത്തിലും ഒരു പുതിയ കാലഘട്ടം 
ആരംഭിച്ചു. അക്കൊല്ലം നടന്ന നാഗ്പൂര്‍ സമ്മേളനത്തിനുശേഷം 
തുടങ്ങിയ നിസ്സഹകരണപ്രസ്ഥാനം മലബാറില്‍ സുശക്തമായി. 
ജില്ലയിലുടനീളം വിദേശസാധനങ്ങളും കോടതികളും 
വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങളും ബഹിഷ്കരിക്കപ്പെട്ടു. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ 
ബ്രിട്ടിഷ്ഗവണ്‍മെന്റ്‌ തുര്‍ക്കിരാജ്യത്തെ വിഭജിക്കുകയും 
തുര്‍ക്കിസുല്‍ത്താന്റെ മതപരമായ നേതൃത്വത്തെ 
നിഷേധിച്ചുകൊണ്ട്‌ നടപടികളെടുക്കുകയും ചെയ്തു. ഇതില്‍ 
പ്രതിഷേധിച്ച്‌ ആരംഭിക്കപ്പെട്ട ഖിലാഫത്തുപ്രസ്ഥാനവും 
മലബാറിലെ മുസ്ലിം സമുദായത്തിന്റെമേല്‍ വമ്പിച്ച 
സ്വാധീനശക്തി ചെലുത്തി. രാജ്യത്തെങ്ങും ഖിലാഫത്ത്‌ 
പ്രസ്ഥാനം സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 
ആഭിമുഖ്യത്തിലായിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ കുറേക്കാലത്തേക്കു രണ്ടും 
ഒരൊറ്റ പ്രസ്ഥാനമായി പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. വലിയ 
ആവേശത്തോടുകൂടി ഹിന്ദുക്കളും മുസ്ലിങ്ങളും അതില്‍ 
പങ്കെടുക്കുകയായി. ഖിലാഫത്ത്‌ കമ്മിറ്റികള്‍ സംഘടിപ്പിക്കാനും 
വിദേശ സര്‍ക്കാരിനെതിരായുള്ള ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ 
ആക്കംകൂട്ടാനും മഹാത്മാഗാന്ധിയും മാലാനാ ഷാക്കത്ത്‌ 
ആലിയും കേരളം സന്ദര്‍ശിച്ചു. മലബാറിലെയും 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും പ്രതിനിധികള്‍ 
സംബന്ധിച്ച ഒന്നാമത്തെ അഖിലകേരള രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനം 
1921 ഏപ്രിലില്‍ ഒറ്റപ്പാലത്തുവച്ച്‌ ടി. പ്രകാശത്തിന്റെ 
അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ കൂടി. സമ്മേളനത്തില്‍ പങ്കെടുത്ത 
പ്രമുഖരായ പല കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നേതാക്കന്മാരെയും പോലീസ്‌ 
മര്‍ദ്ദിക്കുകയുണ്ടായി. 


1921-ലെ മലബാര്‍ലഹള 
ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ രാഷ്ട്രീയപ്രസ്ഥാനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ഏറ്റവും പ്രധാനമായ സംഭവവികാസമായിരുന്നു 1921-ലെ 
മലബാര്‍ലഹള. ഏറനാടു താലൂക്കിലും വള്ളുവനാടു 
താലൂക്കിലും ഖിലാഫത്ത്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിനുണ്ടായ മുന്നേറ്റം 
ഓങദ്യോഗികവ്ൃത്തങ്ങളില്‍ അമ്പരപ്പുണ്ടാക്കി. സര്‍ക്കാര്‍ ഈ 
രണ്ടു താലൂക്കുകളിലും ഇന്ത്യന്‍ ശിക്ഷാനിയമത്തിലെ 1445൦ 
വകുപ്പ്‌ നടപ്പാക്കി. ബ്രിട്ടീഷ്‌ പോലീസ്‌ മാപ്പിളമാര്‍ക്കെതിരായി 
ഒരു ഭീകരഭരണം അഴിച്ചുവിട്ടു. ഏറനാടുതാലൂക്കില്‍പ്പെട്ട 
പുക്കോട്ടൂര്‍ എന്ന സ്ഥലത്തെ പ്രാദേശിക ഖിലാഫത്ത്‌ 
കമ്മിറ്റിയുടെ കാര്യദര്‍ശിയായിരുന്ന വടക്കേവീട്ടില്‍ മുഹമ്മദിനെ 
പോലീസ്‌ അറസ്റ്റ്‌ ചെയ്യാന്‍ ശ്രമിച്ചത്‌, ഏറനാട്ടിലും 
വള്ളുവനാട്ടിലും മാപ്പിളമാരും പോലീസും തമ്മില്‍ ഒട്ടേറെ 


സംഘട്ടനങ്ങളുണ്ടാകാന്‍ കാരണമായി. മാപ്പിളമാര്‍ പോലീസ്‌ 
സ്റ്റേഷനുകള്‍ ആക്രമിക്കുകയും സര്‍ക്കാര്‍ ഖജനാവുകള്‍ 
കൊള്ളയടിക്കുകയും സര്‍ക്കാരാഫീസുകള്‍ നശിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു. വാരിയന്‍കുന്നത്ത്‌ കുഞ്ഞഹമ്മദ്‌ ഹാജി, 
കുമരന്‍പുത്തൂര്‍ സീതികോയതങ്ങള്‍, ആലിമുസലിയാര്‍ എന്നീ 
നേതാക്കളാണ്‌ ലഹള നയിച്ചത്‌. ലഹളക്കാര്‍ തങ്ങളുടെ 
പ്രബലകേന്ദ്രങ്ങളായ മലപ്പുറം, തിരൂരങ്ങാടി, മഞ്ചേരി, 
പെരിന്തല്‍മണ്ണ എന്നിവിടങ്ങളില്‍നിന്നു ബ്രിട്ടീഷ്‌ അധികാരത്തെ 
തുടച്ചുനീക്കുന്നതിലും ആ പ്രദേശങ്ങളില്‍ സ്വന്തം ഭരണം 
സ്ഥാപിക്കുന്നതിലും ഒട്ടധികം വിജയിക്കുകയുണ്ടായി. ലഹള 


അടിച്ചമര്‍ത്താനുള്ള പരക്കംപാച്ചിലില്‍ സര്‍ക്കാര്‍ 
അസ്വസ്ഥപ്രദേശങ്ങളിലേക്കു ബ്രിട്ടീഷപട്ടാളത്തെയും 
ഗൂര്‍ഖാപട്ടാളത്തെയും മിന്നല്‍വേഗത്തില്‍ അയച്ചു; 


പട്ടാളനിയമം പ്രഖ്യാപിക്കുകയും ഭീകരമായ മര്‍ദദനനടപടികള്‍ 
കൈക്കൊള്ളുകയും ചെയ്തു. ലഹളയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
ദുരന്തസംഭവങ്ങളിലൊന്നായിരുന്നു “വാഗണ്‍ട്രാജഡി”. 1921 
നവംബര്‍ 10൦ തീയതി അടച്ചുമൂടിയ ഒരു റെയില്‍വേ ഗുഡ്‌സ്‌ 
വാഗണില്‍ തിരൂര്‍നിന്ന്‌ കോയമ്പത്തൂരേക്കു തടവുകാരായി 
കൊണ്ടുപോയ 90 മാപ്പിളമാരില്‍ 60 പേര്‍ മാര്‍ഗ്ഗമദ്ധ്യേ ശ്വാസം 
മുട്ടി മരിച്ചു. 

മലബാര്‍ലഹളയുടെ അന്തിമഘട്ടത്തില്‍ മാപ്പിളമാര്‍ ഒട്ടേറെ 
അക്രമപ്രവൃത്തികള്‍ നടത്തുകയും തന്മമൂലം അവര്‍ക്കു 
സമുദായത്തില്‍ ഭൂരിപക്ഷത്തിന്റെയും അനുഭാവം 
നഷ്ടപ്പെടുകയും ചെയ്തു. എം.പി. നാരായണമേനോന്‍, കെ.പി. 
കേശവമേനോന്‍, കെ. കേളപ്പന്‍, മുഹമ്മദ്‌ അബ്ദുര്‍ റഹിമാന്‍ 


എന്നീ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നേതാക്കന്മാര്‍ സംഭവങ്ങളുടെ 
അക്രമാസക്തിയെ തടയാന്‍ പരമാവധി 
ശ്രമിക്കുകയുണ്ടായെങ്കിലും അവരുടെ പ്രയത്നം 


നിഷ്ഫലമായതേയുള്ളൂ. ഒടുവില്‍ ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
നിഷ്ഠുരമാംവണ്ണം ലഹള അടിച്ചമര്‍ത്തി; നേതാക്കന്മാരെ 
ബന്ധനസ്ഥരാക്കുകയും വെടിവെച്ചുകൊല്ലുകയും ചെയ്തു. 
നൂറുകണക്കിനാളുകളെ ജയിലിലടച്ചു. അസംഖ്യം പേരെ 
നാടുകടത്തി. ലഹളയില്‍ മൊത്തം 10,000 ആളുകള്‍ക്ക്‌ 
ജീവഹാനി സംഭവിച്ചതായി കണക്കാക്കപ്പെടുന്നു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
അധികാരത്തിനെതിരായി ഉയര്‍ന്നുവന്ന അതിഗംഭീരമായ ഒരു 
ദേശീയ പ്രക്ഷോഭണമായിരുന്നു 1921-ലെ മലബാര്‍ലഹള. 
ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ ചിത്രീകരിക്കുംപോലെ അത്‌ 
മാപ്പിളമാരുടെ വെറുമൊരു കലാപമായിരുന്നില്ല. 


രാഷ്ട്രീയപത്രപവര്‍ത്തനത്തിന്റെ തുടക്കം 


ലഹളയ്ക്കുശേഷമുള്ള കാലം മലബാറില്‍ താരതമ്യേന 
ശാന്തമായിരുന്നു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സംഘടന മിക്കവാറും 
നിര്‍ജ്ജീവമായി. ഏതായാലും ആ കാലത്താണ്‌ മലബാറില്‍ 
രാഷ്ട്രിയപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ആരംഭം. കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 
സന്ദേശം പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി കെ.പി. കേശവമേനോനും 
മറ്റു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ പ്രവര്‍ത്തകരും ചേര്‍ന്ന്‌ 1923 മാര്‍ച്ചില്‍ 
കോഴിക്കോട്ടുനിന്ന്‌ മാതൃഭൂമി'യുടെ പ്രസിദ്ധീകരണം തുടങ്ങി. 
മുസ്ലിം ബഹുജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ ദേശീയബോധം 
വളര്‍ത്തുകയെന്ന ലക്ഷ്യത്തോടുകൂടി മുഹമ്മദ്‌ അബ്ദുര്‍ 
റഹിമാന്റെ പത്രാധിപത്യത്തില്‍ 1924 ഒക്ടോബറില്‍ 
കോഴിക്കോട്ടുനിന്നു തന്നെ 'അല്‍ അമീന്‍' ആരംഭിച്ചു. മന്ദത്ത്‌ 
കൃഷ്ണന്‍നായരുടെയും കെ.പി. രാമന്‍മേനോന്റെയും ജി. 
ശങ്കരന്‍നായരുടെയും മറ്റും നേതൃത്വത്തില്‍ ഇക്കാലത്ത്‌ 
മലബാറില്‍ കുടിയാന്‍ നിയമങ്ങള്‍ 
പരിഷ്കരിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി ഒരു പ്രസ്ഥാനം രൂപമെടുത്തു. ഈ 
പ്രസ്ഥാനമാണ്‌ 1930-ലെ മലബാര്‍ കുടിയായ്മനിയമം 
നടപ്പിലാക്കാന്‍ സര്‍ക്കാരിനെ നിര്‍ബന്ധിതമാക്കിയത്‌. 


പയ്യന്നൂര്‍സമ്മേളനം 

1927-നു ശേഷം ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 
ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ മലബാറിലെ രാഷ്ട്രീയപ്രവര്‍ത്തനം വീണ്ടും 
ആരംഭിച്ചു. സൈമണ്‍കമ്മീഷനെ ബഹിഷ്കരിക്കാനുള്ള 
ഒരുക്കങ്ങള്‍ ജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ ഒരു ചലനമുണ്ടാക്കി. 
ഇതിനകം 1928 മെയില്‍ പണ്ഡിറ്റ്‌ ജവഹര്‍ലാല്‍ നെഹ്റുവിന്റെ 
അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ പയ്യന്നൂര്‍വച്ചുനടന്ന നാലാമത്‌ അഖിലകേരള 
രാഷ്ട്രീയ സമ്മേളനം ദേശിയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം 
പൂര്‍ണ്ണസ്വരാജ്‌ ആണെന്നു പ്രഖ്യാപിക്കാന്‍ ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിനോട്‌ അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കുന്ന ഒരു പ്രമേയം പാസ്സാക്കി. 
സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ ആശയത്തിലൂന്നി നെഹ്റുചെയ്ത 
അദ്ധ്യക്ഷപ്രസംഗവും സമ്മേളനം അംഗീകരിച്ച പ്രമേയവും 
മലബാറിലെ രാഷ്ട്രീയപ്രവര്‍ത്തനത്തിനു നവചൈതന്യം 
കൊടുത്തു. 


ഉപ്പുസത്യാഗ്രഹം 
1930 മാര്‍ച്ചില്‍ ഗാന്ധിജിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ആരംഭിച്ച 
ഉപ്പുസത്യാഗ്രഹത്തിന്റെ പ്രത്യാഘാതങ്ങള്‍ 
കേരളത്തിലുമുണ്ടായി. മലബാറിലെ ഉപ്പുസത്യാഗ്രഹത്തിന്റെ 
പ്രധാന രംഗം പയ്യന്നൂര്‍ ആയിരുന്നു. കോഴിക്കോട്‌, പാലക്കാട്‌ 
തുടങ്ങി കേരളത്തിന്റെ നാനാഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും 


സത്യാഗ്രഹികളുടെ പല സംഘങ്ങള്‍ സമരത്തില്‍ പങ്കെടുക്കാന്‍ 
പയ്യുന്നൂരേക്കു നിങ്ങി. ആദ്യഘട്ടങ്ങളില്‍ സത്യാഗ്രഹം ശാന്തമായി 
നടന്നു. എന്നാല്‍ മെയ്‌ ടാം തീയതി മഹാത്മാഗാന്ധിയെ അറസ്റ്റ്‌ 
ചെയ്തതോടുകൂടി സംഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരു പുതിയ 
വഴിത്തിരിവുണ്ടായി. സമരത്തെ തകര്‍ക്കാന്‍ സര്‍ക്കാര്‍ 
അടിക്കടി മര്‍ദ്ദനമുറകള്‍ കൈക്കൊണ്ടു. ഉപ്പുനിയമങ്ങളെ 
ലംഘിക്കാന്‍ മെയ്‌ 125൦ തീയതി കോഴിക്കോട്ടു കടപ്പുറത്തു 
തടിച്ചുകൂടിയ സത്യാഗ്രഹികളെ പോലീസ്‌ ആക്രമിച്ചു. 
മുപ്പതില്‍പരം ആളുകള്‍ക്കു പരിക്കേറ്റു. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
പോലീസ്‌ ബലംപ്രയോഗിച്ചു പിടിച്ചെടുക്കാനൊരുങ്ങിയ 
ദേശീയപതാക കാത്തുസൂക്ഷിക്കാന്‍ പി. കൃഷ്ണപിള്ളയും 
ആര്‍.വി. ശര്‍മ്മയും അത്യുജ്ജ്വലമായ ധീരത 
പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. പോലീസുകാര്‍ പയ്യന്നുരെ 
സത്യാഗ്രഹസങ്കേതം ആക്രമിച്ച്‌, അവിടെയുണ്ടായിരുന്നവരെ 
ലാത്തിച്ചാര്‍ജ്ജുചെയ്തു. കെ. കേളപ്പന്‍, മുഹമ്മദ്‌ അബ്ദുര്‍ 
റഹിമാന്‍, കെ. മാധവന്‍നായര്‍ തുടങ്ങിയ സമുന്നതരായ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌നേതാക്കന്മാരെല്ലാം അറസ്റ്റുചെയ്യപ്പെട്ടു. അവരെ 
കഠിനതടവിനു ശിക്ഷിച്ചു. ഉപ്പുസത്യാഗ്രഹത്തോടൊപ്പം 
കോണ്‍ഗ്രസ്പ്രവര്‍ത്തകര്‍ കള്ളുഷാപ്പുകള്‍ പിക്കറ്റുചെയ്യുകയും 
വിദേശസാധനങ്ങളുടെ ബഹിഷ്കരണം സംഘടിപ്പിക്കയും 
ചെയ്തു. 1931 ജനുവരി 26-ാം തീയതി ഗാന്ധിജിയെ 
മോചിപ്പിക്കുകയും മാര്‍ച്ച്‌ 4-ാം തീയതി ഗാന്ധി-ഇര്‍വിന്‍ സന്ധി 
പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തതോടു കൂടി സമരം പിന്‍വലിച്ചത്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സംഘടനയിലെ യുവജനങ്ങളെ നിരാശപ്പെടുത്തി. 
പക്ഷേ, സംഘടനയില്‍ പെട്ടെന്നു ഭിന്നിപ്പൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. 1931 
മെയ്‌ ടാം തീയതി വടകരവെച്ച്‌ ജെ.എം. സെന്‍ഗുപ്തയുടെ 
അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ ചേര്‍ന്ന അഞ്ചാമത്‌ അഖിലകേരള 
രാഷ്ട്രിയസമ്മേളനം മറ്റു പലതിന്റേയും കൂട്ടത്തില്‍ 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനത്തെ സംബന്ധിച്ച പ്രധാനപ്പെട്ട ഒരു പ്രമേയം 
അംഗീകരിക്കുകയുണ്ടായി. ഈ പ്രമേയത്തിന്റെ സന്തതിയാണ്‌ 
ഗുരുവായൂര്‍ സത്യാഗ്രഹം (1931-1932). 


നിയമലംഘനപ്രസ്ഥാനം (1932) 
1931-ല്‍ ലണ്ടനില്‍വച്ചു നടന്ന വട്ടമേശസമ്മേളനത്തിന്റെ 
പരാജയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 1932 ജനുവരിയിലാരംഭിച്ച രണ്ടാമത്തെ 
നിയമലംഘനപ്രസ്ഥാനത്തില്‍ മലബാറിനു നല്ല 
പങ്കുണ്ടായിരുന്നു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നിയമവിരുദ്ധസംഘടനയായി 
പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെടുകയും സമരത്തെ തച്ചുടയ്ക്കാന്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ഓര്‍ഡിനന്‍സുകളുടെ ഒരു പരമ്പര 
പുറപ്പെടുവിക്കുകയുംചെയ്തു. എന്നിട്ടും 


ആയിരക്കണക്കിനാളുകള്‍ സമരത്തില്‍ പങ്കെടുക്കാന്‍ 


മുന്നോട്ടുവന്നു. നിയമലംഘനപ്രസ്ഥാനത്തോടൊപ്പം 
കോടതികളുടെയും വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങളുടെയും 
വിദേശസാധനങ്ങളുടെയും കള്ളുഷാപ്പുകളുടെയും 
സംഘടിതബഹിഷ്കരണവുമുണ്ടായി. 1938 സെപ്റ്റംബറില്‍ 
കോഴിക്കോട്ടു നടന്ന ആറാമത്‌ 
അഖിലകേരളരാഷ്ട്രിയസമ്മേളനത്തില്‍ പങ്കെടുത്ത്‌ 400 
പ്രതിനിധികള്‍ അറസ്റ്റ്‌ ചെയ്യപ്പെട്ടു. പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 


സുപ്രധാനമായ ഒരു സവിശേഷതയായിരുന്നു. അതില്‍ 
അനേകം സ്ത്രീകള്‍ പങ്കെടുത്തതും അറസ്റ്റ്‌ വരിച്ചതും. 
നിയമലംഘനപ്രസ്ഥാനം 1934 മെയില്‍ ഓപചാരികമായി 
പിന്‍വലിക്കപ്പെട്ടു. 


കോണ്‍ഗ്രസ്സിലെ ഭിന്നിപ്പ്‌ 
നിയമലംഘനം പിന്‍വലിക്കപ്പെട്ടതിനുശേഷമുള്ള 
കാലഘട്ടത്തില്‍ കേരളത്തിലെ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സംഘടന 
വലതുപക്ഷം, ഇടതുപക്ഷം എന്നിങ്ങനെ രണ്ടു കക്ഷികളായി 
പിരിഞ്ഞു. ഇടതുപക്ഷക്കാര്‍, 1934-ല്‍ രൂപംകൊണ്ട ആള്‍ 
ഇന്ത്യാ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സോഷ്യ്യലിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയുടെ 
കേരളഘടകമായിത്തീരുകയും ഇ.എം. ശങ്കരന്‍നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌, 
പി. കൃഷ്ണപിള്ള മുതലായ നേതാക്കന്മാരുടെ കീഴില്‍ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിലെ ഒരു പ്രത്യേക വിഭാഗമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും 
ചെയ്തു. മുഹമ്മദ്‌ അബ്ദുര്‍ റഹിമാന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
ദേശീയമുസ്സിങ്ങളുടെ ഒരു തീവ്രവാദിസംഘവും ഇക്കാലത്തു 
രൂപംകൊണ്ടു. മലബാറിലെ തൊഴിലാളികള്‍, കൃഷിക്കാര്‍, 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍, അദ്ധ്യാപകര്‍ എന്നിവര്‍ക്കിടയില്‍ തങ്ങളുടെ 
സ്വാധീനശക്തി പടുത്തുയര്‍ത്തിയ ഇടതുപക്ഷക്കാരും 
ദേശീയമുസ്സിങ്ങളും ഗാന്ധിമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ വിശ്വസിക്കുന്ന വലതു 
പക്ഷക്കാരെ സംഘടനാ നേതൃത്വത്തില്‍നിന്നു പുറംതള്ളി. 1934 
ഒക്ടോബറില്‍ ഷൊര്‍ണ്ണൂർവച്ചു കൂടിയ കേരളപ്രദേശ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ കമ്മിറ്റിയുടെ ഒരു യോഗം, സ്വരാജിനുവേണ്ടിയുള്ള 
സമരത്തിലെ ആയുധങ്ങളെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ ഗാന്ധിയന്‍ 
തത്ത്വങ്ങളായ സത്യത്തിന്റെയും അക്രമരാഹിത്യത്തിന്റെയും 
പര്യാപ്തതയില്‍ അവിശ്വാസം രേഖപ്പെടുത്തി. ഇങ്ങനെ 


കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ ചേരിതിരിവുണ്ടായിട്ടും മദിരാശി 
നിയമസഭയിലേക്ക്‌ 1936-ല്‍ നടന്ന തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ ഒട്ടെല്ലാ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സ്ഥാനാര്‍ത്ഥികളും ജയിക്കുകയും 
രാജഗോപാലാചാരിയുടെ മന്ത്രിസഭയില്‍ (1937-1939) 


മലബാറിലെ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നേതാവായ കോങ്ങോട്ടില്‍ 
രാമൻമേനോൻ മന്ത്രിയാവുകയും ചെയ്തു. 


മുസ്ലിംലീഗിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം 
1930-നും 1940-നും ഇടയ്ക്കുള്ള കാലഘട്ടത്തിന്റെ 
ഏതാണ്ടൊടുക്കമാണ്‌ മലബാറിലെ രാഷ്ട്രീയകാര്യങ്ങളില്‍ 
മുസ്ലിംലീഗ്‌ ഒരു പ്രധാനഘടകമായുയരുന്നത്‌. 1906-ല്‍ 
ഡാക്കായില്‍വച്ചു സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട മുസ്ലിംലീഗിന്റെ ശാഖകള്‍ 
1917 മുതല്‍ക്കേ മലബാറിന്റെ ചില ഭാഗങ്ങളില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചുതുടങ്ങിയെങ്കിലും ലീഗ്‌ 1934 വരെ ജില്ലയിലെ 


ദൃഡാബദ്ധമായ ഒരു സംഘടനയായിരുന്നില്ല. 
കേന്ദ്രനിയമനിര്‍മ്മാണസഭയിലേക്ക്‌ 1934-ല്‍ നടന്ന 
തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ തെക്കന്‍ കാനറാ 


നിയോജകമണ്ഡലത്തില്‍നിന്ന്‌ മുസ്ലിംലീഗിന്റെ സ്ഥാനാര്‍ത്ഥി 
ഹാജി അബ്ദുള്‍ സത്താര്‍ സേട്ട്‌ 1638 വോട്ടുകള്‍ക്കെതിരെ 
1960 വോട്ടുകള്‍ നേടി, കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സ്ഥാനാര്‍ത്ഥിയായ 
മുഹമ്മദ്‌ അബ്ദുര്‍ റഹിമാനെ തോല്ലിച്ചത്‌ മലബാര്‍ 
രാഷ്ട്രിയത്തില്‍ മുസ്ലിംലീഗ്‌ ഒരു സജീവശക്തിയായി 
പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടതിന്റെ തെളിവായിരുന്നു. 1937-ല്‍ മലബാറിലെ 
മുസ്ലിംലീഗിന്റെ ആദ്യത്തെ അദ്ധ്യക്ഷനായി കണ്ണൂരെ അബ്ദുര്‍ 
റഹിമാന്‍ ആലിരാജാവു തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടു. 


കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയുടെ ഉദയം 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സംഘടനയില്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ വിഭാഗം 
എന്നറിയപ്പെട്ടിരുന്ന ഇടതുപക്ഷചിന്താഗതിക്കാർ 1939-ല്‍ 
മലബാറിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയായി മാറി. 1939-ല്‍ 
രണ്ടാംലോകയുദ്ധം പൊട്ടിപ്പുറപ്പെട്ടപ്പോള്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
നേതൃത്വത്തിലായിരുന്ന കേരളപ്രദേശ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ കമ്മിറ്റി 
ബ്രിട്ടിഷ്ഭരണത്തെ വലിച്ചെറിയാനുള്ള പൊതുജനസമരങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അനുകൂലമായ ഉറച്ച നിലപാടു സ്വീകരിച്ചു. 1939-ല്‍ 


കോണ്‍ഗ്രസ്‌ മന്ത്രിസഭകള്‍ രാജിവച്ചതും പിന്നീട്‌ 
വ്യക്തിസത്യാഗ്രഹം ആരംഭിക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചതും 
കേരളപ്രദേശ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സിലെ തീവ്രവാദികളില്‍ 
ഉത്സാഹമുണ്ടാക്കിയില്ല. സെപ്റ്റംബര്‍ 15ാം തീയതി 


സാമ്രാജ്യത്വവിരുദ്ധദിനമായി ആചരിക്കാന്‍ കെ.പി.സി.സി. 
ജനങ്ങളെ ആഹ്വാനംചെയ്തു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌ പ്രവര്‍ത്തകസമിതി 
കെ.പി.സി.സി.യുടെ തീരുമാനം അംഗീകരിച്ചില്ല. പക്ഷേ, 
കേന്ദ്രനേതൃത്വത്തെ അനാദരരിച്ചുകൊണ്ട്‌ മലബാറില്‍ 
വമ്പിച്ചതോതില്‍ പ്രകടനങ്ങളും പൊതു സമ്മേളനങ്ങളും 
സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. തലശ്ശേരി, മട്ടന്നൂര്‍, മൊറാഴ, കയ്യൂര്‍ 
മുതലായ സ്ഥലങ്ങളില്‍ ബഹുജനങ്ങളും പോലീസും തമ്മില്‍ 
രൂക്ഷമായ ഏറ്റുമുട്ടലുകളുണ്ടായി. വിലപ്പെട്ട ജീവന്‍ പലതും 


നഷ്ടപ്പെട്ടു. കയ്യൂര്‍സമരവുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി നാലു 
കൃഷിക്കാരെ മരണശിക്ഷയ്ക്കു വിധിച്ചു. മലബാറിലെ 


സംഭവവികാസങ്ങളുടെ ഫലമായി കെ.പി.സി.സി. 
പിരിച്ചുവിടപ്പെടുകയും കോണ്‍ഗ്രസ്‌ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
പുനഃസംഘടിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ ബീഹാറിലെ ഒരു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
നേതാവായ നന്ദകോളിയര്‍ പ്രസിഡന്റായും സി.കെ. 


ഗോവിന്ദന്‍നായര്‍ സെക്രട്ടറിയായും ഒരു താത്കാലികസമിതി 
നിയോഗിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഈ അവസരത്തില്‍ 
ഇടതുപക്ഷക്കാര്‍ ഒന്നായി കോണ്‍ഗ്രസ്‌ വിട്ട്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
പാര്‍ട്ടിയുടെ അണികളില്‍ ചേര്‍ന്നു. 


ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാ സമരം 

1942-ലെ ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാ സമരം വളരെ ദുര്‍ബലമായി മാത്രമേ 
മലബാറില്‍ പ്രതിദ്ധ്യനിച്ചുള്ളൂ. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയുടെ 
നയങ്ങളില്‍ വന്ന മാറ്റമായിരുന്നു ഇതിനു കാരണം. അതുവരെ 
ബ്രിട്ടീഷ്ഭരണത്തെ കെട്ടുകെട്ടിക്കാന്‍ ബഹുജനസമരം 
സംഘടിപ്പിക്കണമെന്നു വാദിച്ചിരുന്ന കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍, 1941 
ജൂണ്‍ 225൦ തീയതി റഷ്യ, അച്ചുതണ്ടുശക്തികള്‍ക്കെതിരായി 
യുദ്ധത്തില്‍ ചേര്‍ന്നപ്പോള്‍, ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ 
യുദ്ധയത്നങ്ങളുമായി സഹകരിക്കുക എന്ന നയം സ്വീകരിച്ചു. 
ഏതായാലും കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ചില യുവ പ്രവര്‍ത്തകര്‍ 
ഡോക്ടര്‍ കെ.ബി. മേനോന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ 
വിഭാഗമായി സ്വയം സംഘടിക്കുകയും ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാ സമരത്തില്‍ 
തങ്ങളുടെ പങ്കു നിര്‍വഹിക്കുകയും ചെയ്തു. ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ 
നിരോധനം ലംഘിച്ചുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ യോഗങ്ങളും പ്രകടനങ്ങളും 
നടത്തുകയും സ്‌കൂളുകളുടെയും കോളേജുകളുടെയും 
കോടതികളുടെയും ബഹിഷ്കരണം സംഘടിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു. ഈ കാലത്ത്‌ അവര്‍ 'സ്വതന്ത്രഭാരതം' എന്നൊരു 
'രഹസ്വപത്രിക'യും നടത്തി. ഗതാഗതങ്ങള്‍ തകര്‍ക്കുക, 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ആഫീസുകളും പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനുകളും 
ആക്രമിക്കുക തുടങ്ങിയ ചില അക്രമപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും 
ഉണ്ടാകാതിരുന്നില്ല. കെ.ബി. മേനോന്‍ ഉള്‍പ്പെടെ 27 പേരെ 
പ്രതികളാക്കിക്കൊണ്ടുള്ള കീഴരിയൂര്‍ ബോംബുകേസ്‌ ഈ 
സമരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ഒരു പ്രധാന സംഭവമാണ്‌. 


സ്വാതന്ത്ര്യപ്രാപ്തിക്കുശേഷം 
1947 ആഗസ്റ്റ്‌ 155ാം തീയതി ഇന്ത്യ സ്വാതന്ത്യം 
നേടിയതിനുശേഷവും കുറേക്കാലം മലബാര്‍ 
മദിരാശിപ്രവിശ്യയുടെ ഒരു ഭാഗമായിത്തുടര്‍ന്നു. 1951-ലെ 


പൊതുതെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ കിസാന്‍ മസ്ദൂര്‍ പ്രജാപാര്‍ട്ടിയും 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്പാര്‍ട്ടിയും തമ്മിലുണ്ടായ സഖ്യം 
കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാര്‍ക്കു തെരുതെരെ പരാജയങ്ങളുണ്ടാക്കി. 
മദിരാശിനിയമസഭയില്‍ മലബാറിനുള്ള 30 സീറ്റുകളില്‍ 
നാലെണ്ണം മാത്രമേ കോണ്‍ഗ്രസ്സിനു പിടിച്ചെടുക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞുള്ളൂ. 1956 നവംബര്‍ റാം തീയതി ഇന്ത്യന്‍ 


സംസ്ഥാനങ്ങള്‍ ഭാഷാടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
പുനഃസംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ മലബാര്‍ജില്ല പുതിയ 
കേരളസംസ്ഥാനത്തിന്റെ ഭാഗമായി തിരു-കൊച്ചിയോടു 


ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു. 


അധ്യായം ഇരുപത്തിഏഴ്‌ 


തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും 
രാഷ്ട്രീയപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 


രാ ജവാഴ്ചയിലായിരുന്ന തിരുവിതാംകൂറിലും കൊച്ചിയിലും 


ബ്രിട്ടിഷ്‌ കാലഘട്ടത്തിന്റെ ആരംഭംതൊട്ടെ, 
രാഷ്ട്രീയസമരങ്ങളും പ്രക്ഷോഭണങ്ങളും ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. 
സല്‍ഭരണം സ്ഥാപിക്കുക എന്നതായിരുന്നു 


ആദ്യകാലപ്രക്ഷോഭണങ്ങളുടെ ലക്ഷ്യം. ഭരണത്തിന്റെ പല 
തലങ്ങളുമായി ജനങ്ങള്‍ക്കു ബന്ധമുണ്ടായിരിക്കണമെന്നും 
മറ്റുമുള്ള രാഷ്ട്രീയാവകാശങ്ങള്‍ നേടിയെടുക്കാന്‍ 
സംഘടിക്കപ്പെട്ടവയായിരുന്നു പില്‍ക്കാലത്തുണ്ടായ 
പ്രക്ഷോഭണങ്ങള്‍. 1947-ല്‍ തിരുവിതാംകൂറിലും കൊച്ചിയിലും 
ഉത്തരവാദഭരണം സ്ഥാപിക്കപ്പെടുന്നതിനു വഴിതെളിച്ച 
സമരങ്ങള്‍ക്കു പ്രാധാന്യം കൊടുത്ത്‌, ഈ 
സംസ്ഥാനങ്ങളിലുണ്ടായ പ്രക്ഷോഭണങ്ങളുടെ ചരിത്രം 
സംഗ്രഹിക്കാനാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായത്തില്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 


തിരുവിതാംകൂറിലെ ആദ്യകാലസമരങ്ങള്‍ 
ജയന്തന്‍ ശങ്കരന്‍നമ്പൂതിരി, ശങ്കരനാരായണന്‍ ചെട്ടി, 
മാത്തൂത്തരകന്‍ എന്നീ ജനദ്രോഹികളായ 
മന്ത്രിമാര്‍ക്കെതിരായി വേലുത്തമ്പി നയിച്ച പ്രക്ഷോഭണമാണ്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിലെ രാഷ്ട്രീയസമരങ്ങളില്‍ ആദ്യത്തേത്‌. 
ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ അന്യത്ര പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. വേലുത്തമ്പി 
ആയിരക്കണക്കിനാളുകളെ തന്റെ കൊടിക്കീഴില്‍ 
അണിനിരത്തിക്കൊണ്ട്‌, അവരുടെ സങ്കടങ്ങള്‍ രാജാവിനെ 
അറിയിക്കാന്‍ അവരെ തിരുവനന്തപുരത്തേക്കു നയിച്ചു. 
ജനവിരോധികളായ മന്ത്രിമാരെ നീക്കംചെയ്യണമെന്ന്‌ 
പ്രകടനക്കാര്‍ മഹാരാജാവിനോടാവശ്യപ്പെട്ടു. അദ്ദേഹം 
അവരുടെ ആവശ്യത്തിനു കീഴ്യഴങ്ങുകയും ജനനേതാക്കന്മാരെ 
മന്ത്രിമാരായി നിയമിക്കുകയും ചെയ്തു. ജനങ്ങളുടെ 
സംഘടിതമായ ശക്തി ആദ്യമായി പ്രകടമാക്കിയ ഈ സമരം 


അതുകൊണ്ടുതന്നെ പ്രാധാന്യം അര്‍ഹിക്കുന്നു. 19ാം 


ശതകത്തിന്റെ പൂര്‍വാര്‍ദ്ധത്തില്‍, വേലുത്തമ്പി 
ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കെതിരായി നടത്തിയ സമരമല്ലാതെ മറ്റു 
രാഷ്ട്രീയ പ്രക്ഷോഭണമൊന്നുമുണ്ടായില്ല. അക്കാലത്ത്‌ 


വെളിയില്‍നിന്നു നിയമിക്കപ്പെട്ട ദിവാന്മാരുടെ ഉപദേശപ്രകാരം 
രാജാക്കന്മാര്‍ താരതമ്യേന ശാന്തമായ ഒരതന്തരീക്ഷത്തില്‍ 
രാജ്യഭരണം നിര്‍വഹിച്ചു. 


മലയാളിമെമ്മോറിയലും ഈഴവമെമ്മോറിയലുകളും 
19ഠാം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യദശകങ്ങളില്‍ വിദ്യാസമ്പന്നരായ 
ഇടത്തരക്കാര്‍ പ്രാബല്യത്തിലേക്കുയര്‍ന്നു. രാജ്യത്തുതന്നെ 


വേണ്ടത്ര വിദ്യാഭ്യാസയോഗ്യതയുള്ളവര്‍ 
ആവശ്യത്തിനുണ്ടായിരിക്കെ, ഉയര്‍ന്ന 
സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളിലേക്ക്‌ വെളിയിലുള്ളവരെ, വിശേഷിച്ചും 
തമിഴ്ബ്രാഹ്മണരെ ഇറക്കുമതിചെയ്യുന്ന സര്‍ക്കാരിന്റെ 
നയങ്ങളോട്‌ നാട്ടിലെ വിദ്യാസമ്പന്നര്‍ക്കു കഠിനമായ 
എതിര്‍പ്പുണ്ടായി. രാമയ്യന്‍ ദളവായുടെ കാലംതൊട്ട്‌ 
ആരംഭിച്ചതായിരുന്നു തിരുവിതാംകൂറിലെ സര്‍ക്കാര്‍ 


ലാവണങ്ങളിലേക്കുള്ള തമിഴ്ബ്രാഹ്മണരുടെ ഇരച്ചുകയറ്റം. അത്‌ 
19-ഠാം ശതകം മുഴുവന്‍ നീണ്ടുനില്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. 
തിരുവിതാംകൂറുകാരല്ലാത്തവരെ സര്‍ക്കാര്‍സര്‍വ്വീസില്‍ 
മുന്‍ഗണന നല്‍കി നിയമിച്ചിരുന്ന നയത്തില്‍ പ്രതിഷേധിച്ച 
ലേഖനങ്ങള്‍ എഴുതി എന്ന കുറ്റം ചുമത്തി മൂന്ന്‌ വിദ്യാര്‍ത്ഥികളെ 
1882-ല്‍ തിരുവനന്തപുരം മഹാരാജാസ്‌ കോളേജില്‍നിന്നു 
പുറത്താക്കി. ജി. പരമേശ്വരന്‍പിള്ള(പില്‍ക്കാലത്തെ ബാരിസ്റ്റര്‍ 
ജി.പി. പിള്ള), എന്‍. രാമന്‍പിള്ള(മുന്‍ ദിവാന്‍ നാണുപിള്ളയുടെ 
പുത്രന്‍), ആര്‍. രംഗറാവു(ദിവാന്‍പേഷ്്‌കാര്‍ ആര്‍. 
രംഗനാഥറാവുവിന്റെ പുത്രന്‍) എന്നിവരായിരുന്നു ഇവര്‍. 
കോളേജ്‌ പ്രിന്‍സിപ്പാളായിരുന്ന ജോണ്‍ റോസ്റസ്റിന്റെ അഭിപ്രായം 
അവഗണിച്ച്‌ മഹാരാജാവിന്റെ പ്രത്യേകാനുമതിയോടെയാണ്‌ 
ദിവാന്‍ രാമയ്യങ്കാര്‍ ശിക്ഷണനടപടിക്ക്‌ ഉത്തരവിട്ടത്‌. ഈ 
സംഭവത്തില്‍ ജി. പരമേശ്വരന്‍പിള്ള വഹിച്ച പങ്കിനെ 
പരിഗണിച്ച അദ്ദേഹത്തെ ആധുനിക തിരുവിതാംകൂറിലെ 
രാഷ്ട്രീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ പിതാവ്‌ എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. 


തിരുവിതാംകൂറുകാരല്ലാത്തവരെ നിയമിക്കുന്ന 
നയത്തിനെതിരായുള്ള ജനങ്ങളുടെ ക്ഷോഭം 1891- 
ജനുവരിയില്‍ മഹാരാജാവിനു സമർര്‍പ്പിക്കപ്പെട്ട 


മലയാളിമെമ്മോറിയലില്‍ ശക്തമായി പ്രതിഫലിച്ചിരുന്നു. 
മെമ്മോറിയലിന്റെ പിന്നില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ച കരുത്തുറ്റ കരങ്ങള്‍ 
ദേശാഭിമാനി ജി. പി. പിള്ളയുടേതായിരുന്നു. 


നാനാജാതിമതസ്ഥരായ പതിനായിരം ആളുകള്‍ ഒപ്പിട്ട ആ 
ഹര്‍ജ്ജി ഉയര്‍ന്ന സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളില്‍നിന്നു 
വിദ്യാസമ്പന്നരായ നാട്ടുകാരെ ഒഴിച്ചുനിര്‍ത്തിയിരിക്കുന്ന 
വസ്തുത മഹാരാജാവിന്റെ ശ്രദ്ധയില്‍ കൊണ്ടുവരികയും 
സര്‍ക്കാര്‍ നിയമനങ്ങളില്‍ ഉചിതമായ ഒരു വിഹിതം അവര്‍ക്കു 
നല്‍കാന്‍വേണ്ട ചട്ടങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കണമെന്ന്‌ 
അപേക്ഷിക്കുകയും ചെയ്തു. 

മലയാളി മെമോറിയല്‍ പ്രക്ഷോഭണം ജനങ്ങളുടെ രാഷ്ട്രീയ 
ബോധത്തെ തട്ടിയുണര്‍ത്തി. അത്‌ ഈഴവമെമ്മോറിയലിനു 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനമാവുകയും ചെയ്തു. ഡോ. പല്ലുവിന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ 13,176 ഈഴവര്‍ ഒപ്പിട്ട ഈഴവ മെമ്മോറിയല്‍ 
1896 സെപ്തംബര്‍ 3ാം തീയതി മഹാരാജാവിനു 
സമര്‍പ്പിക്കപ്പെട്ടു. അക്കാലത്ത്‌ ഈഴവര്‍ക്കും മറ്റു 
പിന്നോക്കസമുദായക്കാര്‍ക്കും സ്‌കൂളുകളിലും 
സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളിലും പ്രവേശനം നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 
എന്ന വസ്തുത ഇവിടെ ഓര്‍ക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ഡോ. 
പല്ലുവിനുതന്നെ തിരുവിതാംകൂര്‍ മെഡിക്കല്‍വകുപ്പില്‍ ഉദ്യോഗം 
കൊടുക്കുകയുണ്ടായില്ല. അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഉദ്യോഗാര്‍ത്ഥം 
മൈസൂര്‍ഗവണ്‍മെന്റിനെ ആശ്രയിക്കേണ്ടിവന്നു. 
ഈഴവസമുദായത്തില്‍നിന്നു ക്രിസ്തുമതം സ്വീകരിച്ചവര്‍ക്കു 
ലഭിക്കുന്ന ആനുകൂല്യം ഈഴവര്‍ക്കും ലഭിക്കണമെന്ന്‌ അവര്‍ 
മഹാരാജാവിനോട്‌ അഭ്യര്‍ത്ഥിച്ചു. ഈ  മെമ്മോറിയലിന്‌ 
ഗവണ്മെന്റില്‍നിന്നും ലഭിച്ച മറുപടി നിരാശാജനകമെന്നു 
മാത്രമല്ല സമുദായാംഗങ്ങളുടെ വികാരങ്ങള്‍ 
വ്രണപ്പെടുത്തുന്നതുമായിരുന്നു. ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ 
നിഷേധാത്മകമായ നിലപാടില്‍ നിരാശരായ ഈഴവര്‍ 1900-ല്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സന്ദര്‍ശിച്ച വൈസ്രായി കഴ്സണ്‍പ്രഭുവിന്‌ 
തങ്ങളുടെ പരാതികള്‍ രേഖപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുള്ള മറ്റൊരു 
മെമ്മോറിയല്‍ സമര്‍പ്പിച്ചു. പക്ഷേ, നാട്ടുരാജ്യങ്ങളിലെ 
ഭരണപരമായ ചെറിയ ചെറിയ കാര്യങ്ങളില്‍ അധീശശക്കിക്ക്‌ 
ഇടപെടാന്‍ സാധിക്കുകയില്ലെന്ന നിലപാടാണ്‌ കഴ്സണ്‍പ്രഭു 
സ്വീകരിച്ചത്‌. ഇങ്ങനെ രണ്ട്‌ ഈഴവമെമ്മോറിയലുകളും 
പരാജയമടഞ്ഞു. പക്ഷേ, സമുദായാംഗങ്ങളെ തങ്ങളുടെ 
അവകാശങ്ങളെക്കുറിച്ചു ബോധവാന്മാരാക്കാന്‍ അവ 
സഹായകമായി. 


സ്വദേശാഭിമാനി രാമകൃഷ്ണപിള്ള 
ശ്രീമൂലം തിരുനാളിന്റെ ഭരണകാലം രാഷ്ട്രീയാസ്വാസ്ഥ്യങ്ങള്‍ 
നിറഞ്ഞതായിരുന്നു. ദിവാന്‍ പി. രാജഗോപാലാചാരിയുടെ 
നയങ്ങള്‍ ജനങ്ങളില്‍ ഒരു വിഭാഗത്തിന്‌ അസുഖം 


ജനിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. പൊതുജനസമ്മതനും 
മുസ്ലിംനേതാവുമായ വക്കം അബ്ദുള്‍ ഖാദര്‍ മൌലവിയുടെ 
ഉടമസ്ഥതയില്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
'സ്വദേശാഭിമാനി'യുടെ പത്രാധിപര്‍ കെ. രാമകൃഷ്ണപിള്ള 
ദിവാനെ നിശിതമായി നിരൂപണം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ഒരു 
ലേഖനപരമ്പര പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. ഈ ലേഖനങ്ങളെ 
ഗാരവബുദ്ധ്യാ വീക്ഷിച്ച സര്‍ക്കാര്‍ 1910 സെപ്റ്റംബര്‍ 26൦ 
തീയതി കെ.രാമകൃഷ്ണപിള്ളയെ തിരുവിതാംകൂറില്‍നിന്നു 
നാടുകടത്തിക്കൊണ്ട്‌ ഒരു രാജകീയവിളംബരം പുറപ്പെടുവിച്ചു. 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ “സ്വദേശാഭിമാനി” നിരോധിക്കുകയും അതിന്റെ 
മുദ്രണാലയം കണ്ടുകെട്ടുകയും ചെയ്തു. സര്‍ക്കാരിന്റെ ഈ 
പ്രവൃത്തിയില്‍ ബഹുജനങ്ങള്‍ സാര്‍വൃതികമായി എതിര്‍പ്പു 
രേഖപ്പെടുത്തി. രാമകൃഷ്ണപിള്ള ദീര്‍ഘകാലം രോഗശയ്യയില്‍ 
കീിടന്നതിനുശേഷം കണ്ണൂര്‍വെച്ച്‌ 1916 ഏപ്രിലില്‍ അത്തരിച്ചു. 


ഭീകര-വിപ്പവപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ സ്വാതന്ത്ര്യസമരത്തിന്റെ ഭാഗമായി വടക്കെ ഇന്ത്യയിലും 
ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ പുറത്തും തഴച്ചുവളര്‍ന്ന ഭീകര-വിപ്പവ പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിലും നേരിയതോതില്‍ ചലനങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ചു. 
കല്‍ക്കട്ടയില്‍ സ്ഥാപിതമായ “അനുശീലൻ സമിതിയെ 
മാതൃകയാക്കി ഇവിടെയും രഹസ്യസ്വഭാവമുള്ള ഒരു സംഘടന 
രൂപംകൊണ്ടു. അതിനു നേതൃത്വം നല്‍കിയത്‌ നീലകണ്ഠന്‍ 
ബ്രഹ്മചാരി എന്നു പേരുള്ള വിദ്യാഭ്യാസസമ്പന്നനായ ഒരു 
യുവാവായിരുന്നു. പുനലൂര്‍, കൊല്ലം, ചെങ്കോട്ട എന്നീ 
കേന്ദ്രങ്ങളില്‍ ഈ സമിതിയുടെ ശാഖകള്‍ സ്ഥാപിതമായി. 
പുനലൂരിലെ വനംവകുപ്പ്‌ ഓഫീസില്‍ ജോലി ചെയ്തിരുന്ന 
വഞ്ചിഅയ്യര്‍ എന്ന യുവാവ്‌ ഭീകരപ്രസ്ഥാനത്തില്‍ 
ആകൃഷ്ടനായി തിരുനെല്‍വേലി കളക്ടറായിരുന്ന ആഷ്‌ എന്ന 
ഇംഗ്ലീഷുകാരനെ തമിഴ്‌നാട്ടിലെ മണിയാച്ചി റെയില്‍വേ 


സ്റ്റേഷനില്‍വച്ച്‌ വെടിവച്ചുകൊന്നു (ജൂണ്‍ 1911). 
ഇതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ അയ്യര്‍ സ്വയം വെടിവെച്ച്‌ 
ആത്മഹത്യചെയ്തു. അദ്ദേഹത്തെ അക്രമപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ 
സഹായിച്ചവരെന്നു സംശയിക്കപ്പെട്ട നീലകണ്ഠന്‍ 


തുടങ്ങിയവര്‍ക്ക്‌ മദ്രാസ്‌ ഹൈക്കോടതി വിവിധ കാലത്തേക്ക്‌ 
ജയില്‍ശിക്ഷ നല്‍കി. 


ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ള 
ഇന്ത്യയ്ക്കു പുറത്ത്‌ വിദേശരാജ്യങ്ങളില്‍ 
ദേശീയസ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ 


ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന ഇന്ത്യന്‍ വംശജരായ വിപ്ലവകാരികളുടെ 
കൂട്ടത്തില്‍ സ്മരണീയനാണ്‌ തിരുവനന്തപുരത്തുകാരനായ 
ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ള (1891-1934). 1908-ല്‍ ഉപരിപഠനത്തിനായി 
യൂറോപ്പിലേക്കു പോയ ഇദ്ദേഹം കാലക്രമത്തില്‍ ബെര്‍ലിനില്‍ 
സ്ഥിരതാമസമാക്കി. അന്ന്‌ യൂറോപ്പില്‍ ഉണ്ടായിരുന്ന ഇന്ത്യന്‍ 
വിപ്ലവകാരികളെ സംഘടിപ്പിച്ച ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ള 
'ഇന്ത്യയ്ക്കനുകൂലമായ അന്തര്‍ദേശീയസമിതി' രൂപീകരിച്ചു 
(൩ണദല൦൩പ 270-1൩വ്ല ഠ്്്സ്‌ന൩൦ല). അന്നത്തെ ജര്‍മ്മന്‍ 
ഭരണാധികാരിയായിരുന്ന കൈസര്‍ വില്യവുമായി അടുത്ത 
സമ്പര്‍ക്കം പുലര്‍ത്താനും അങ്ങനെ തന്റെ പരിശ്രമങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ജര്‍മ്മന്‍ഭരണകൂടത്തിന്റെ പിന്തുണ ലഭിക്കാനും 
ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ളയ്ക്കു സാധിച്ചു. അദ്ദേഹം ദക്ഷിണാഫ്രിക്ക 
സന്ദര്‍ശിച്ച ഗാന്ധിജിയുമായി ആശയവിനിമയം നടത്തുകയും 
ചെയ്തു. ഒന്നാംലോകമഹായുദ്ധകാലത്ത്‌ 
ജര്‍മ്മന്‍നാവികപ്പടയില്‍ ഉദ്യോഗസ്ഥനായിച്ചെന്ന്‌ “എംഡന്‍' 
എന്ന ജര്‍മ്മന്‍ യുദ്ധക്കപ്പലില്‍ ഇന്ത്യ സന്ദര്‍ശിക്കുവാന്‍ 
ചെമ്പകരാമന്‍ അവസരം ലഭിച്ചു. 1914 സെപ്റ്റംബറില്‍ ഈ 
കപ്പല്‍ മദ്രാസിലുള്ള ബ്രിട്ടീഷ്‌ സൈനികതാവളങ്ങളെ 
ആക്രമിച്ചു. ഈ അവസരത്തില്‍ പചെമ്പകരാമന്‍പിള്ള 
കപ്പലിൽനിന്നും ഇറങ്ങി രഹസ്യമായി മദ്രാസ്‌ സന്ദര്‍ശിച്ചു. 
ഹ്രസ്വമായ ഈ സന്ദര്‍ശനത്തിനുശേഷം അദ്ദേഹം ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഭരണാധികാരികളുടെ കണ്ണുവെട്ടിച്ച്‌ സാഹസികമായ 
സാഹചര്യത്തില്‍ ഇവിടെനിന്നു രക്ഷപ്പെട്ട്‌ ജര്‍മ്മനിയിലെത്തി. 
തുടര്‍ന്ന്‌ ഇന്ത്യന്‍ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ കൂടുതല്‍ ഉര്‍ജ്ജസ്വലതയോടെ 
വ്യാപ്യതനായ ചെമ്പകരാമന്‍ 1915-ല്‍ ബര്‍ക്കത്തുള്ളഖാന്‍ 
പ്രധാനമന്ത്രിയായി രൂപംകൊണ്ട "സ്വതന്ത്ര ഇന്ത്യയുടെ 
താത്കാലിക ഗവണ്‍മെന്റില്‍” വിദേശകാര്യമന്ത്രിയായി 
സ്ഥാനമേറ്റു. യുദ്ധാനന്തരം ഇന്ത്യയും ജര്‍മ്മനിയുമായുള്ള 
വ്യാപാരബന്ധം വളര്‍ത്തിയെടുത്ത്‌ ഇന്ത്യയുടെ 
വ്യാവസായികപുരോഗതി ത്വരിതപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ അദ്ദേഹം 
ശ്രദ്ധ പതിപ്പിച്ചു. 1933-ല്‍ ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ളയും 
സുഭാഷ്ചന്ദ്രബോസും കണ്ടുമുട്ടുകയുണ്ടായി. ഇനിയും ഒരു 
യുദ്ധം പൊട്ടിപ്പുറപ്പെടാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ടെന്നും ആ അവസരം 
വിനിയോഗിച്ച്‌ വിദേശരാജ്യങ്ങളിലെ 
ഇന്ത്യന്‍വിപ്പവസംഘടനകളുടെ സഹായത്തോടെ ഒരു ഇന്ത്യന്‍ 
ദേശീയസേന (1.14...) രൂപീകരിച്ച്‌ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കെതിരെ 
പൊരുതണമെന്നുമുള്ള ഒരു നിര്‍ദ്ദേശം ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ള 
ബോസിന്റെ മുന്‍പില്‍ അവതതരിപ്പിച്ചുവത്രേ. പില്‍ക്കാലത്തുള്ള 
സുഭാഷ്‌ ചന്ദ്രബോസിന്റെ ഈ രംഗത്തുള്ള പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ 


ചെമ്പകരാമന്‍പിള്ളയുടെ സ്വാധീനം ഉണ്ടായിരുന്നിരിക്കാം. 


പനരസമത്വവാദപ്രക്ഷോഭണം 
ജാതിമതഭേദമെന്ന്യെ തിരുവിതാംകൂറിലെ എല്ലാ ജനങ്ങള്‍ക്കും 
സമത്വം നേടിക്കൊടുക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ സംഘടിപ്പിച്ച 
പൌനരസമത്വവാദപ്രക്ഷോഭണം തിരുവിതാംകൂറിലെ 
ആദ്യകാലരാഷ്ട്രീയ പ്രക്ഷോഭണങ്ങളില്‍ പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്ന 
ഒന്നാണ്‌. ലാന്‍ഡ്‌ റവന്യൂ വകുപ്പില്‍ അവര്‍ണ്ണരായ ഹിന്ദുക്കള്‍, 
ക്രിസ്ത്യാനികള്‍, മുസ്ലിങ്ങള്‍ എന്നിവര്‍ക്കു നിയമനം 
നല്‍കിയിരുന്നില്ല. അതിനുള്ള കാരണം ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഭരണം 
നടത്തിയിരുന്നത്‌ ഈ വകുപ്പായിരുന്നു എന്നുള്ളതാണ്‌. 
അനീതിപൂര്‍വൃകമായ ഈ വിവേചനത്തിനെതിരെ ഈ മൂന്ന്‌ 
വിഭാഗക്കാരും യോജിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. 1919-ല്‍ ഒരു 
'പൌരാവകാശലീഗ്‌' സ്ഥാപിതമായി. ഇ.ജെ. ജോണ്‍, ടി.കെ. 
മാധവന്‍ എന്നിവരാണ്‌ ഇതിനു നേതൃത്വം നല്‍കിയത്‌. 1922 
ഏപ്രിലില്‍ അവശതാപരിഹാരത്തിനായി ലീഗ്‌ സര്‍ക്കാരിന്‌ 
നിവേദനം നല്കി. തുടര്‍ന്നു ചിരകാലമായി നിന്നുപോന്ന ഒരു 
വിവേചനം അവസാഠറിപ്പിക്കുന്നതിനായി ലാന്‍ഡ്‌ റവന്യൂ വകുപ്പ്‌ 
റവന്യൂ, ദേവസ്വം എന്നിങ്ങനെ രണ്ടു വകുപ്പുകളായി വിഭജിച്ച 
ഒരു രാജകീയ വിളംബരം പുറപ്പെടുവിച്ചു. ഈ നടപടിയുടെ 
ഫലമായി അവര്‍ണ്ണരും ഹൈന്ദവേതരരും പുതിയ റവന്യൂ 


വകുപ്പില്‍ നിയമനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അര്‍ഹരായി. ഇങ്ങനെ 
പൌരസമത്വവാദപ്രക്ഷോഭണം ഉദ്യോഗനിയമനത്തിന്റെ 
കാര്യത്തില്‍ ഒരു പരിധിവരെ അവസരസമത്വം 


നേടിയെടുക്കുന്നതില്‍ വിജയിച്ചു. 


കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ആദ്യകാലപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
ശ്രീമൂലം തിരുനാളിന്റെ കാലത്ത്‌ ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌, തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ പ്രവര്‍ത്തനം ആരംഭിച്ചു. 
1919-നടുത്ത്‌ എ.കെ.പിള്ള, വി. അച്യുതമേനോന്‍ തുടങ്ങി 
ഉത്സാഹശാലികളായ ഏതാനും യുവാക്കന്മാര്‍ 
മുന്‍കൈയെടുത്ത്‌ തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ഒരു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
കമ്മിറ്റി രൂപവത്കരിച്ചു. അവര്‍ വിദേശസാധനങ്ങളുടെ 
ബഹിഷ്കരണം സംഘടിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ദിവാന്‍ 
രാഘവയ്യാ കോളേജുകളില്‍ ഫീസ്‌ വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചതിനെതിരായി 
1922-ല്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍ വമ്പിച്ച ഒരു 
വിദ്യാര്‍ത്ഥിപ്രക്ഷോഭണമുണ്ടായി. സര്‍ക്കാര്‍ ആ 
പ്രക്ഷോഭണത്തെ നിര്‍ദ്ദയം മര്‍ദ്ദിച്ചൊതുക്കി. 1924-ല്‍ ശ്രീമൂലം 
തിരുനാള്‍ നാടുനീങ്ങിയപ്പോള്‍ രാജ്യത്തുടനീളം വൈക്കം 


സത്യാഗ്രഹം ഒരു ചലനം സൃഷ്ടിച്ചിരുന്നു. സര്‍ എം. 
വിശ്വേശ്വരയ്യയുടെ ആദ്ധ്യക്ഷ്യത്തില്‍ തിരുവന്തപുരത്തിവച്ച്‌ 


1929-ല്‍ നടന്ന നാട്ടുരാജ്യപ്രജാസമ്മേളനം ഇന്ത്യന്‍ 
സംസ്ഥാനങ്ങളില്‍ ഉത്തരവാദഭരണം 
നടപ്പിലാക്കണമെന്നാവശ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ പ്രമേയങ്ങള്‍ പാസ്സാക്കി. 
1931-ല്‍ യൂത്ത്‌ ലീഗ്‌ ആവിര്‍ഭവിച്ചതോടുകൂടി 
തിരുവിതാംകൂറിലെ രാഷ്ട്രിയപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരു 
പുതുചൈതന്യം കിട്ടി. 1931-നു ശേഷം 
നിയമലംഘനപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ കാലത്ത്‌ വിദേശസാധനങ്ങളുടെ 
ബഹിഷ്കരണം സംഘടിപ്പിക്കുന്നതില്‍ യൂത്ത്‌ ലീഗ്‌ 


സുപ്രധാനമായ പങ്കു വഹിച്ചു. 


നിവര്‍ത്തനപ്രക്ഷോഭണം 

1930-നു ശേഷം തിരുവിതാംകൂര്‍ അതിന്റെ ചരിത്രത്തിലെ 
ഏറ്റവും ഉഗ്രമായ രാഷ്ട്രിയപ്രക്ഷോഭണങ്ങളിലൊന്നിലൂടെ 
കടന്നുപോയി. 1932-ലെ ഭരണഘടനാപരിഷ്കാരങ്ങളോടുള്ള 
പ്രതിഷേധമായി, നിവര്‍ത്തനപ്രസ്ഥാനം എന്നറിയപ്പെടുന്ന 
പ്രക്ഷോഭണം ആരംഭിച്ചു. നിയമസഭയില്‍ 
ജനസംഖ്യാനുപാതികമായി ലഭിക്കുമായിരുന്നതിലും കുറച്ചു 
സീറ്റുകള്‍ മാത്രമെ, പുതിയ പരിഷ്കാരത്തിന്റെ ഫലമായി 
തങ്ങള്‍ക്കു ലഭിക്കുകയുള്ളുവെന്ന്‌ ഈഴവര്‍ക്കും 
മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കും ക്രിസ്ത്യാനികളില്‍ ഒരു വിഭാഗത്തിനും 
ഭയമുണ്ടായി. നികുതിദായകന്മാര്‍ ഏറ്റവും കൂടുതലുള്ള 
നായര്‍സമുദായത്തിനാണെങ്കില്‍ ജനസംഖ്യാനുസ്യതമായി 
ലഭിക്കാവുന്നതിലും അധികം സീറ്റുകള്‍ ഈ 
പരിഷ്കാരംകൊണ്ടു കിട്ടുകയും ചെയ്യുമായിരുന്നു. ആകയാല്‍ 
ഈഴവര്‍ തുടങ്ങിയ പിന്നോക്കസമുദായക്കാര്‍ തങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ജനസംഖ്യയുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ നിയമസഭയില്‍ സ്ഥാനം 
ലഭിക്കണമെന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. ഈ ആവശ്യം ഉടന്‍ 
അനുവദിച്ചുകിട്ടായ്‌കയാല്‍ അവര്‍ സംയുക്തരാഷ്ട്രീയസമിതി 
എന്നൊരു സംഘടന രൂപവത്കരിക്കുകയും പുതിയ 
പദ്ധതിപ്രകാരമുള്ള തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ പങ്കെടുക്കാതിരിക്കാന്‍ 
തങ്ങളുടെ സമ്മതിദായകരെ പ്രേരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
എന്‍.വി. ജോസഫും സി. കേശവനുമായിരുന്നു 
നിവര്‍ത്തനപ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ പ്രധാന നേതാക്കന്മാര്‍. 

നിവര്‍ത്തനപ്രക്ഷോഭണം രാജ്യത്തിന്റെ എല്ലാ ഭാഗത്തും 
ആളിപ്പടര്‍ന്നു. കോഴഞ്ചേരിയില്‍ ചെയ്ത ഒരു പ്രസംഗത്തിന്റെ 
പേരില്‍ സി. കേശവന്‍ അറസ്റ്റുചെയ്യപ്പെട്ടു (ജൂണ്‍ 1935). 
അദ്ദേഹത്തിന്റെമേല്‍ രാജദ്രോഹം ചുമത്തി രണ്ടുവര്‍ഷത്തെ 
കഠിനതടവിനു ശിക്ഷിച്ചു. ഇതിനകം സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളില്‍ 


പിന്നോക്കസമുദായക്കാര്‍ക്ക്‌ ന്യായമായ പ്രാതിനിധ്യം 
ഉറപ്പുവരുത്താന്‍ സര്‍ക്കാര്‍ ഒരു പബ്ലിക്സ്‌ സര്‍വ്വീസ്‌ കമ്മീഷനെ 
നിയമിക്കുകയും ഭൂസ്വത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ അയവുവരുത്തി 
സമ്മതിദാനാവകാശം വിപുലപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. ഈഴവ- 
ക്രിസ്ത്യന്‍-മുസ്ലിം സമുദായങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി ഉദ്യോഗത്തില്‍ 
കൃത്യമായ ഒരു വിഹിതം സംവരണം ചെയ്യപ്പെട്ടു. സര്‍ക്കാര്‍ 1936 
ആഗസ്റ്റില്‍ സമ്മതിദാനാവകാശനിയമം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. 
പരിഷ്കരിച്ച നിയമസഭയിലേക്ക്‌ 1937 ഏപ്രില്‍-മെയ്‌ 
മാസങ്ങളില്‍ നടന്ന തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ സംയുക്ത 
രാഷ്ട്രീയസമിതി സ്ഥാനാര്‍ത്ഥികളെ നിര്‍ത്തി മത്സരിച്ചു. 
ഭൂരിഭാഗം നിയോജകമണ്ഡലങ്ങളില്‍നിന്നും അവര്‍ 
ജയിച്ചുവന്നു. ശ്രീമൂലം അസംബ്ലിയില്‍ പാര്‍ട്ടിനേതാവായ ടി.എം. 
വര്‍ഗ്ഗീസ്‌ അസംബ്ലിയുടെ ഉപാദ്ധ്യക്ഷനായി 
തെരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടു. അദ്ദേഹം ജയില്‍വിമുക്തനായ സി. 
കേശവനെ പരസ്യമായി സ്വാഗതംചെയ്തു. അതിന്റെപേരില്‍ 
അസംബ്ലി ദിവാന്‍ പ്രസിഡന്റിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശത്താല്‍ 
ഒരവിശ്വാസപ്രമേയംകൊണ്ട്‌ ടി.എം. വര്‍ഗ്ഗീസിനെ 
ഉപാദ്ധ്യക്ഷപദവിയില്‍നിന്ന്‌ പുറംതള്ളി. 


തിരുവിതാംകൂര്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസും ഉത്തരവാദഭരണ 


പ്രക്ഷോഭണവും 
ആവതും നേരത്തേ ഉത്തരവാദഭരണം നേടിയെടുക്കേണ്ടതിന്റെ 
ആവശ്യകതയെ ഉയര്‍ത്തിപ്പിടിച്ചുകൊണ്ടായിരുന്നു 


തിരുവിതാംകൂറില്‍ കാര്യങ്ങള്‍ മുന്നോട്ടു നീങ്ങിയത്‌. സംയുക്ത 
രാഷ്ട്രീയസമിതി 1938 ഫെബ്രുവരിയില്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ എന്ന പുതിയ സംഘടനയായി രൂപം മാറി. പട്ടം എ. 
താണുപിള്ളയായിരുന്നു സംഘടനയുടെ ആദ്യത്തെ അദ്ധ്യക്ഷന്‍. 
സംയുക്തരാഷ്ട്രിയസമിതിയുടെ പ്രമുഖ നേതാക്കന്മാരായിരുന്ന 
സി. കേശവന്‍, ടി. എം. വര്‍ഗ്ഗീസ്‌ തുടങ്ങിയവര്‍ സ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ നേതൃത്വം ഏറ്റെടുത്തു. തിരുവിതാംകൂറിലെ 
ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ പൂര്‍ണ്ണമായ ഉത്തരവാദഭരണം നേടിക്കൊടുക്കുക 
എന്നതായിരുന്നു പുതിയ സംഘടനയുടെ ലക്ഷ്യം. ഈ 
ലക്ഷ്യത്തിലെത്താന്‍ പ്രത്യക്ഷസമരം തുടങ്ങുന്നതിന്‌ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ തീരുമാനിച്ചു. 
പ്രത്യക്ഷസമരപരിപാടികള്‍ ആരംഭിക്കുന്നതിനു മുന്‍പ്‌, 
സംസ്ഥാനത്തിലെ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നതും വേഗം 
ഉത്തരവാദഭരണം അനുവദിച്ചുകൊടുക്കേണ്ടതിന്റെ 
ആവശ്യകതയുടെ അടിയന്തര സ്വഭാവം വിശദമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ 
സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ മഹാരാജാവിന്‌ ഒരു നിവേദനപത്രിക 


സമര്‍പ്പിച്ചു. അതില്‍ ദിവാന്‍ സര്‍ സി.പി. 
രാമസ്വാമിഅയ്യര്‍ക്കെതിരായി അനേകം ആരോപണങ്ങള്‍ 
ഉന്നയിക്കുകയും അദ്ദേഹത്തെ ഉദ്യോഗത്തില്‍നിന്നു 
പിരിച്ചുവിടണമെന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെടുകയും ചെയ്തിരുന്നു. 

പൊട്ടിപ്പുറപ്പെടാന്‍ പോകുന്ന സമരത്തെ 
ബലിഷ്ഠകരങ്ങളാല്‍ അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സര്‍ക്കാര്‍ തീരുമാനിച്ചു. സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസും യൂത്ത്‌ ലീഗും 
നിയമവിരുദ്ധസംഘടനകളായി പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെട്ടു. ഈ 
സാഹചര്യത്തില്‍ 1938 ആഗസ്റ്റ്‌ 26-ാം തീയതി മുതല്‍ ഒരു 
നിയമലംഘനപ്രക്ഷോഭണം ആരംഭിക്കാന്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ പ്രവര്‍ത്തകസമിതി നിശ്ചയിച്ചു. സമരം 
പരിപാടിയനുസരിച്ചു കൊടുമ്പിരിക്കൊണ്ടു നടന്നു. 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ഉയര്‍ന്ന നേതാക്കന്മാരെയെല്ലാം സര്‍ക്കാര്‍ 
അറസ്റ്റുചെയ്തു ജയിലിലടച്ചു. സംസ്ഥാനത്തിന്റെ പല 
ഭാഗങ്ങളിലും ജനങ്ങളും പോലീസും തമ്മില്‍ ഉഗ്ര സംഘട്ടനങ്ങള്‍ 
ഒട്ടേറെയുണ്ടായി. നെയ്യാറ്റിന്‍കരയില്‍ പോലീസ്‌ വെടിവയ്പ്പില്‍ 
ഒരാള്‍ വധിക്കപ്പെട്ടു. ആലപ്പുഴയില്‍ തൊഴിലാളികള്‍ 
പൊതുപണിമുടക്കു നടത്തി ആ ഭാഗങ്ങളിലെ പൊതുജീവിതം 
സ്തംഭിപ്പിച്ചു. ഒക്ടോബര്‍ 24-5൦ തീയതി ആലപ്പുഴയില്‍ 
അതിഗംഭീരമായ പൊതുയോഗവും പ്രകടനവും നടന്നു. 
തെരുവീഥികളില്‍ പ്രകടനം നടത്തിയ തൊഴിലാളികളെ പോലീസ്‌ 
വെടിവച്ചു. 

നവംബറില്‍ മഹാരാജാവിന്റെ ജന്മദിനത്തില്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ഒരു വമ്പിച്ച പ്രകടനം നടത്താന്‍ സ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ആക്ഷന്‍ കൌണ്‍സില്‍ പരിപാടി തയ്യാറാക്കി. 


അപകടകരമായ ഒരു സ്ഥിതിവിശേഷത്തെ 
അഭിമുഖീകരിക്കേണ്ടിവന്ന സര്‍ക്കാര്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെയും യൂത്ത്‌ ലീഗിന്റെയുംമേല്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്ന നിരോധനം പിന്‍വലിക്കുകയും 
നേതാക്കന്മാരെ ജയിലില്‍നിന്നു വിട്ടയയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. 
പക്ഷേ, തുടര്‍ന്നും സര്‍ക്കാർ ശത്രുതാമനോഭാവം 
പൂലര്‍ത്തുകയാല്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സിനു 
സാധാരണഗതിയിലുള്ള പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ മുന്നോട്ടു 
കൊണ്ടുപോകാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. ഭരണഘടനാപരമായ 


പരിഷ്കാരങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ സര്‍ക്കാരും സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസും 
തമ്മില്‍ എന്തെങ്കിലും കൂടിയാലോചന നടക്കണമെന്നുണ്ടെങ്കില്‍ 
സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ മഹാരാജാവിനു സമര്‍പ്പിച്ച നിവേദനപത്രം 
പിന്‍വലിക്കണമെന്ന്‌ ദിവാന്‍ സ്‌.പി. രാമസ്വാമിഅയ്യര്‍ 
നിര്‍ബന്ധംപിടിച്ചു. ഗാന്ധിജിയുടെ ഉപദേശപ്രകാരം സ്റ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ പ്രവര്‍ത്തകസമിതി നിവേദനപത്രിക 


പിന്‍വലിക്കുകയുണ്ടായി. ഇതിന്റെ ഫലമായി സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
ഭിന്നിച്ചു. തീവ്രവാദികളുടെ വിഭാഗം കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍നിന്നു 
പിന്മാറുകയും പിന്നീട്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയായി 
രൂപാന്തരപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 


പുന്നപ്ര-വയലാര്‍ സംഭവം 
കോണ്‍ഗസ്സിന്റെ ഉന്നതനേതാക്കന്മാരിലധികംപേരും 
ജയിലിലായിരുന്നതു കൊണ്ടും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാർ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഗവണ്‍മെന്റിന്‌ യുദ്ധയത്നങ്ങളില്‍ പിന്തുണ നല്‍കാന്‍ 
തീരുമാനിച്ചതുകൊണ്ടും 1942-ലെ ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാസമരം 


തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഗുരുതരമായ പ്രത്യാഘാതമൊന്നും 
ഉളവാക്കിയില്ല. യുദ്ധം അവസാനിച്ചപ്പോള്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
പാര്‍ട്ടിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ രൂക്ഷമായ 


രാഷ്ട്രീയപ്രക്ഷോഭമുണ്ടായി. ഭരണഘടന പരിഷ്കരിക്കാനുള്ള 
സര്‍ സി. പി. രാമസ്വാമിഅയ്യരുടെ നിര്‍ദ്ദേശം 1946 ജനുവരിയില്‍ 
പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെട്ടു. അമേരിക്കന്‍ മാതൃകയില്‍ നീക്കംചെയ്യാന്‍ 
പാടില്ലാത്ത എക്സിക്യൂട്ടിവ്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഒരു 
ഭരണസംവിധാനമായിരുന്നു ദിവാന്‍ ഉദ്ദേശിച്ചത്‌. സ്റ്റേറ്റ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ ഈ പദ്ധതി അസ്വീകാര്യമെന്നു തള്ളിക്കളഞ്ഞു. 
“അമേരിക്ക മോഡല്‍ അറബിക്കടലില്‍' എന്നായിരുന്നു അന്ന്‌ 
അലതല്ലിയ മുദ്രാവാക്യം. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ ദിവാന്റെ 
സേച്ഛാധിപത്യം അവസാനിപ്പിച്ച ഉത്തരവാദഭരണം 
സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ധീരനിശ്ചയത്തോടെ ആലപ്പുഴ ജില്ലയിലെ 
തങ്ങളുടെ സുശക്തകേന്ദ്രങ്ങളില്‍ അക്രമാസക്തമായ 
സമരങ്ങള്‍ സംഘടിപ്പിച്ചു. 1946 ഒക്ടോബറില്‍ പുന്നപ്രയിലും 
വയലാറിലും അതിരൂക്ഷമായ ജനകീയമുന്നേറ്റങ്ങളുണ്ടായി. 
തൊഴിലാളികള്‍ ഗവണ്‍മെന്റധികാരത്തെ പരസ്യമായി 
വെല്ലുവിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ പോലീസിനോടും പട്ടാളത്തോടും 
സാഹസികമായേറ്റുമുട്ടി. ഒക്ടോബര്‍ 24-ാം തീയതി പുന്നപ്രയില്‍ 
പോലീസും തൊഴിലാളികളും തമ്മിലുണ്ടായ ഉഗ്രപോരാട്ടത്തില്‍ 
ഇരുനുറോളം പ്രകടനക്കാര്‍ മരണംവരിച്ചു. സര്‍ക്കാര്‍ 
ആലപ്പുഴയും ചേര്‍ത്തലയും പട്ടാളനിയമം പ്രഖ്യാപിച്ചു. ദിവാന്‍ 
സര്‍ സി.പി. രാമസ്വാമിഅയ്യര്‍ നേരിട്ട്‌ ആ പ്രദേശങ്ങളിലെ 
പോലീസിന്റെയും പട്ടാളത്തിന്റെയും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
നായകത്വം ഏറ്റെടുത്തു. വയലാറിലെ തൊഴിലാളികള്‍ 
കല്ലുകളും വാരിക്കുന്തങ്ങളും ആയുധങ്ങളാക്കി 
തീക്ഷ്ണമായെതിര്‍ത്തുനിന്നു. പക്ഷേ, സമരംചെയ്ത 
തൊഴിലാളികളെ പോലീസിന്റെയും പട്ടാളത്തിന്റെയും ഭീമമായ 
ശക്തി വിഴുങ്ങിക്കളഞ്ഞു. ഈ സംഭവങ്ങളില്‍ നൂറുകണക്കിനു 
തൊഴിലാളികള്‍ മരണം വരിച്ചു. ഒക്ടോബര്‍ 27-ാം തീയതി 


വയലാര്‍ ഒരു രക്തക്കുരുതിക്കുതന്നെ സാക്ഷ്യം വഹിച്ചു. 
നൂറ്റിയന്‍പതില്‍പരം പേര്‍ ഉടനെ മരണമടഞ്ഞു. അന്നു തന്നെ 
മറ്റ്‌ രണ്ട്‌ സ്ഥലങ്ങളില്‍ നടന്ന വെടിവയ്പില്‍ നൂറ്റിമുപ്പത്പേര്‍ക്ക്‌ 
ജീവഹാനി സംഭവിച്ചു. ഏകദേശം ആയിരം പേരെങ്കിലും 
വയലാര്‍-പുന്നപ്ര സമരത്തില്‍ മരിച്ചിരിക്കാമെന്നാണ്‌ ഒരു 
കണക്ക്‌. ഈ സമരം തത്കാലം പരാജയമടഞ്ഞെങ്കിലും 
ആത്യന്തികമായി അതു തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഉത്തരവാദഭരണം 
സ്ഥാപിക്കുന്നതിലേക്ക്‌ വഴിതെളിച്ചു. വയലാറിലെയും 
പുന്നപ്രയിലെയും ദുരന്തസംഭവങ്ങള്‍ രാജ്യത്തുടനീളം 
പൊതുജനാഭിപ്രായത്തെ ഞെട്ടിക്കുകതന്നെ ചെയ്തു. ദിവാന്‍ 
സര്‍ സി.പി. രാമസ്വാമിഅയ്യര്‍ക്കും അദ്ദേഹം ഉദ്യോഗത്തില്‍ 
തുടരുന്നതിനുമെതിരായി ജനരോഷം കത്തിക്കാളി. 


തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഉത്തരവാദഭരണം 


തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഉത്തരവാദഭരണലബ്ധി 1946-194.7 
കാലത്തു നടന്ന ക്ഷോഭജനകമായ ഒട്ടേറെ 
സംഭവവികാസങ്ങളുടെ നാടകീയനിര്‍വ്വഹണം 


പോലെയാണുണ്ടായത്‌. ബ്രിട്ടീഷ്‌ സിംഹാസനത്തിന്‌ ഇന്ത്യന്‍ 
നാട്ടുരാജ്യങ്ങളുടെമേലുള്ള പരമാധികാരം, ബ്രിടിഷ്ശക്തി 
ഇന്ത്യയില്‍നിന്നു പിന്‍വലിക്കപ്പെടുന്ന നാള്‍തൊട്ട്‌ 
അവസാനിക്കുന്നതാണെന്ന്‌ 1946-ലെ 
ഇന്ത്യന്‍സ്വാതന്ത്ര്യനിയമത്തില്‍ വ്യവസ്ഥചെയ്തിരുന്നു. 
ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ ഇന്ത്യ വിടുന്ന ദിവസംമുതല്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ ഒരു 
സ്വതന്ത്രരാജ്യമായിത്തീരുന്നതാണെന്ന്‌ സര്‍ സി.പി. 
രാമസ്വാമിഅയ്യര്‍ 1947 ജൂണ്‍ 11൨൦ തീയതി പ്രഖ്യാപിച്ചു. 
ദിവാന്റെ ഈ പ്രഖ്യാപനം സംസ്ഥാനത്തിനകത്തും പുറത്തും 
രൂക്ഷമായ അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങള്‍ക്കിടംനല്‍കി. 
തിരുവിതാംകൂര്‍ വീണ്ടും ഒരു രാഷ്ട്രീയപ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ 
ചുഴിയില്‍ അകപ്പെട്ടു. സ്ഥിതിഗതികളെ നേരിടാന്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
മര്‍ദ്ദനനടപടികള്‍ സ്വീകരിച്ചു. തിരുവനന്തപുരത്തു പേട്ടയില്‍ 
രാജേന്ദ്രന്‍ എന്ന വിദ്യാര്‍ത്ഥി ഉള്‍പ്പെടെ മൂന്നുപേരുടെ 
മരണത്തിനിടയാക്കിയ പോലീസ്‌ വെടിവയ്പാണ്‌ അന്നത്തെ 
ഏറ്റവും വലിയ സംഭവം. ഏതാനും ദിവസം കഴിഞ്ഞ്‌, 1947 
ജൂലൈ 25-5ാം തീയതി തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ സ്വാതിതിരുനാള്‍ 
സംഗീത അക്കാഡമിയുടെ ഒരു പരിപാടിയില്‍ 
പങ്കെടുക്കുകയായിരുന്ന ദിവാനെ വധിക്കാന്‍ ഒരു ശ്രമം നടന്നു. 
ഈ സംഭവത്തിനു തൊട്ടടുത്ത ദിവസങ്ങളില്‍ മഹാരാജാവ്‌ 
തിരുവിതാംകൂറിനെ ഇന്ത്യന്‍ യൂണിയനില്‍ ചേര്‍ക്കാനുള്ള തന്റെ 
തീരുമാനം ഗവര്‍ണ്ണര്‍ ജനറലായ മാണ്ട്‌ ബാറ്റണ്‍ പ്രഭുവിനെ 
അറിയിച്ചു. 


1947 ആഗസ്റ്റ്‌ 19-ാം തീയതി സി.പി. രാമസ്വാമിഅയ്യര്‍ 
ഉദ്യോഗമൊഴിഞ്ഞു. തുടര്‍ന്ന്‌ പി.ജി.എന്‍. ഉണ്ണിത്താന്‍ 
ദിവാനായി. പട്ടം എ. താണുപിള്ള, സി.കേശവന്‍, ടി.എം. വര്‍ഗ്ഗീസ്‌ 
എന്നിവരുള്‍പ്പെട്ട തിരുവിതാംകൂറിലെ ആദ്യത്തെ 
ജനകീയമന്ത്രിസഭ 1948 മാര്‍ച്ച്‌ 24-ം തീയതി അധികാരത്തില്‍ 
വന്നു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നിയമസഭാകക്ഷിയിലുണ്ടായ ഭിന്നിപ്പിന്റെ 
ഫലമായി പട്ടത്തിന്റെ മന്ത്രിസഭ 1948 ഒക്ടോബര്‍ 225൦ തീയതി 
അധികാരമൊഴിയുകയും ടി.കെ. നാരായണപിള്ളയുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ പുതിയ മന്ത്രിസഭ ഭരണമേല്‍ക്കുകയും 
ചെയ്തു. ഈ മന്ത്രിസഭയുടെ കാലത്താണ്‌ 1949 ജൂലൈ 1൨ാം 
തീയതി തിരുവിതാംകൂറിന്റെയും കൊച്ചിയുടെയും സംയോജനം 
നടന്നത്‌. 


കൊച്ചിയിലെ ആദ്യകാല രാഷ്ട്രീയപ്രക്ഷോഭണങ്ങള്‍ 

തിരുവിതാംകൂറിലെന്നപോലെ കൊച്ചിയിലും ബ്രിട്ടിഷ്‌ 
ഭരണത്തിന്റെ ആരംഭകാലത്തുതന്നെ ഒരു നല്ല 
ഭരണത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ജനാഭിലാഷം ശക്തി പ്രാപിച്ചു. 
ഗതാനുഗതികമായ ഭരണസമ്പ്രദായത്തില്‍ വ്യതിയാനം 
വരുത്താന്‍ രാഷ്ട്രീയമായ സംഘടിതയത്തമുണ്ടായത്‌ 1834- 
ലാണ്‌. ദിവാന്‍ എടമന്ന ശങ്കരമേനോന്റെ ഭരണം അഴിമതിയും 
കഴിവുകേടും നിറഞ്ഞതായിരുന്നു. ബ്രാഹ്മണ-നായര്‍-ക്രിസ്ത്യന്‍ 
സമുദായങ്ങളുടെ പ്രതിനിധികളടങ്ങുന്ന ഒരു നിവേദകസംഘം 
മദിരാശി ഗവര്‍ണ്ണരെ ഈട്ടിയില്‍ച്ചെന്നു കണ്ട്‌ ദിവാനെതിരായ 
പരാതികള്‍ അറിയിച്ചു. മേനോനെ ഉദ്യോഗത്തില്‍നിന്നു 
പിരിച്ചയയ്ക്കുകയും പിന്നീടു വിചാരണയ്ക്കുശേഷം 
അഞ്ചുവര്‍ഷത്തെ കഠിനതടവിനു ശിക്ഷിക്കുകയുംചെയ്തു. 
ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനിഷ്ടകാരിയായിരുന്ന ദിവാന്‍ വെങ്കടറാവുവിന്‌ 
(1856-1860) എതിരായും ഇതുപോലൊരു നീക്കമുണ്ടായി. പ്രധാന 
പനരന്മാരുടെ ഒരു നിവേദക സംഘം ഉട്ടിയിലും മദിരാശിയിലും 
വച്ച്‌ ഗവര്‍ണ്ണറെ സന്ദര്‍ശിച്ച്‌, ദിവാനെ പിരിച്ചുവിടണമെന്ന്‌ 
ആവശ്യപ്പെട്ടു. 1859 -ല്‍ ഗവര്‍ണ്ണര്‍ കൊച്ചി സന്ദര്‍ശിച്ചപ്പോള്‍ 
പതിനായിരം വരുന്ന ഒരു ജനക്കൂട്ടം ബോള്‍ഗാട്ടി 
റസിഡന്‍സിക്കുചുറ്റും തടിച്ചുകൂടുകയും ദിവാനെ നീക്കം 
ചെയ്യണമെന്ന അറിയിക്കുകയുമുണ്ടായി. 1860-ല്‍ 
നിര്‍ബന്ധിതമായി പെന്‍ഷന്‍ കൊടുത്ത്‌ വെങ്കടറാവുവിനെ 
പിരിച്ചുവിട്ടു. ശ്രീരാമവര്‍മ്മ മഹാരാജാവ്‌ (1890-1914) ബ്രിട്ടിഷ്‌ 
അധീശശക്തിയോടുണ്ടായ അഭിപ്രായവ്യത്യാസത്താല്‍ 
സ്ഥാനമൊഴിഞ്ഞത്‌ കൊച്ചിയുടെ ആധുനിക്ചരിത്രത്താല്‍ 
സ്ഥാനമൊഴിഞ്ഞത്‌ കൊച്ചിയുടെ അധുനികചരിത്രത്തിലെ 
ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ ഒരു രാഷ്ട്രീയസംഭവമാണ്‌. 


ആദ്യകാലത്തെ കോണ്‍ഗ്രസ്പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
ബ്രിട്ടിഷ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 
ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ ആരംഭിച്ച ദേശീയപ്രസ്ഥാനം കൊച്ചിയെയും 
സ്വാധീനിക്കാതിരുന്നില്ല. 1919-ല്‍ ത്തന്നെ ഇന്ത്യന്‍ നാഷനല്‍ 


കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ഒരു കമ്മിറ്റി തൃശൂരില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നു. ഗാന്ധിജിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
നടന്ന നിസ്സഹകരണപ്രസ്ഥാനത്തിലും 
നിയമലംഘനപ്രക്ഷോഭണത്തിലും കൊച്ചിയിലെ പല 
കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാരും പങ്കെടുക്കുകയും അറസ്റ്റുവരിക്കുകയും 
ചെയ്തു. 1933-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂരെ കൃഷിക്കാരും 
തൊഴിലാളികളും ജ്ടണഭാരത്തില്‍നിന്ന്‌ ആശ്വാസം 


നേടാന്‍വേണ്ടി പ്രക്ഷോഭണം കൂട്ടുകയുണ്ടായി. സര്‍ക്കാരിന്‌ 
അവരുടെ സങ്കടങ്ങള്‍ പരിഹരിക്കാന്‍ ആവശ്യമായ 
പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കേണ്ടിവന്നു. 


ഇലക്ട്രിസിറ്റിസമരം 
1936-ല്‍ കൊച്ചിയില്‍ ആര്‍.കെ. ഷണ്‍മുഖംചെട്ടി 
ദിവാനായിരിക്കുമ്പോള്‍ തൃശൂര്‍നഗരത്തിലെ 


വിദ്യുച്ഛക്തിവിതരണം ഒരു സ്വകാര്യക്കമ്പനിയെ ഏല്ലിക്കാന്‍ 
സര്‍ക്കാര്‍ തീരുമാനിച്ചു. ഇതില്‍ പ്രതിഷേധിക്കാന്‍ സംഘടിപ്പിച്ച 
സമരം കൊച്ചിയില്‍ നടന്ന പ്രക്ഷോഭണങ്ങളില്‍വച്ച്‌ ഏറ്റവും 
ഉജ്ജ്വലമായിരുന്നു. പ്രാദേശികസ്വഭാവവും ലക്ഷ്യപരിമിതിയും 


ഉണ്ടായിരുന്നിട്ടുകൂടി പ്രസ്തുത സമരം എല്ലാ 
സമുദായങ്ങളിലുംപെട്ട ജനങ്ങളെ ഒരേ വേദിയില്‍ 
അണിനിരത്തി. ആ നിലയില്‍ അതു തികച്ചും 


ജനകീയമായിരുന്നു. ഈ സമരത്തെ നേരിടാന്‍ സര്‍ക്കാര്‍ 
മര്‍ദ്ദനോപായങ്ങള്‍ സ്വീകരിക്കുകയും അവസാനം സമരം 
പരാജയമടയുകയും ചെയ്തു. എങ്കിലും തൃശൂരിലെ 
സ്വാധീനശക്തിയുള്ള ക്രിസ്ത്യന്‍ സമുദായത്തെ 
ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിലേക്കു കൊണ്ടുവരാന്‍ ഈ സമരം 
സഹായകമായി. 


ഉത്തരവാദഭരണം ആവശ്യപ്പെടുന്നു 
1930-നും 1940-നും ഇടയ്ക്കുള്ള കാലഘട്ടത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ 
കൊച്ചി ജില്ലാ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ കമ്മിറ്റി കൊച്ചിയിലെ 
പൊതുജീവിതത്തില്‍ സജീവമായിത്തീര്‍ന്നു. 1937-ല്‍ 
തൃശൂരില്‍വച്ച്‌ ഡോ. പട്ടാഭി സീതാരാമയ്യയുടെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ 
ഒരു രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനം കൂടി. ഉത്തരവാദഭരണത്തിനുവേണ്ടി 
നടക്കാന്‍പോകുന്ന പ്രക്ഷോഭണത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സംസാരം 


കൊച്ചിയുടെ അന്തരീക്ഷത്തില്‍ മുഴങ്ങിക്കൊണ്ടിരുന്നു. 1938- 
ലെ ഹരിപുര പ്രമേയംവഴി ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
നാട്ടുരാജ്യങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ സജീവമായിടപെടുന്നതില്‍നിന്ന്‌ 
ഒഴിഞ്ഞുനില്‍ക്കണമെന്നു തീരുമാനിച്ചതുകൊണ്ട്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഉത്തരവാദഭരണത്തിനുവേണ്ടി 
പ്രക്ഷോഭണം കൂട്ടുക എന്ന ആശയം തത്കാലം 


മാറ്റിവയ്ക്കപ്പെട്ടു. ഇതിനകം പൊതുജനാഭിപ്രായത്തെ 
ശാന്തമാക്കാന്‍വേണ്ടി കൊച്ചീഗവണ്‍മെന്റ്‌ ഭരണഘടന 
പരിഷ്കരിക്കാന്‍ ഒരു പദ്ധതി പ്രഖ്യാപിച്ചു. തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ഗവണ്‍മെന്റ്‌ അവിടത്തെ ഉത്തരവാദഭരണത്തെ 
മര്‍ദ്ദിച്ചൊതുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ കൊച്ചീഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
ജനങ്ങളുടെ ആവശ്യങ്ങള്‍ പല ഘട്ടങ്ങളായി 
സാധിച്ചുകൊടുക്കുക എന്ന ഉയര്‍ന്ന നയമാണ്‌ 
കൈക്കൊണ്ടതെന്നകാര്യം ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 
അനുസ്മരണീയമാണ്‌. 


കൊച്ചിയിലെ ദ്വിഭരണം 

മുകളില്‍ പ്രസ്താവിച്ച ഭരണഘടനാപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 1938 
ജൂണ്‍ 17ാം തീയതി പാസ്സാക്കിയ കൊച്ചിന്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
ആക്ടില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളിച്ചിരുന്നു. മൊണ്ടേഗു-ചെംസ്ഫോര്‍ഡ്‌ 
പരിഷ്കാരങ്ങളനുസരിച്ച്‌ ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ നിലവില്‍വന്ന 
ഭരണസമ്പ്രദായത്തിന്റെ മാതൃകയില്‍ ഒരു ദ്വിഭരണപദ്ധതി 
കൊച്ചിയില്‍ നടപ്പിലാക്കപ്പെട്ടു. ലജിസ്റ്റേറ്റിവ്‌ കാണ്‍സിലിലെ 
അംഗങ്ങള്‍ ഭൂരിപക്ഷപ്രകാരം തിരഞ്ഞെടുക്കുന്ന ഒരു 
ജനകീയമന്ത്രിക്ക്‌ കൃഷി, സഹകരണം, പൊതുജനാരോഗ്യം, 
പഞ്ചായത്ത്‌, വ്യവസായം തുടങ്ങിയ ചില വകുപ്പുകള്‍ 
വിട്ടുകൊടുത്തു. 58 അംഗങ്ങളുള്ള ലജിസ്സ്റേറ്റിവ്‌ കാണ്‍സിലില്‍ 
38 അംഗങ്ങള്‍ തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടവരായിരുന്നു. പുതിയ 
പദ്ധതിയനുസരിച്ചു നടന്ന തെരഞ്ഞെടുപ്പിനുശേഷം 
നിയമനിര്‍മ്മാണസഭയില്‍ കൊച്ചിന്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ (13 
അംഗങ്ങള്‍), കൊച്ചിന്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ (12 അംഗങ്ങള്‍) 
എന്നിങ്ങനെ രണ്ടു വ്യത്യസ്ത കക്ഷികളുണ്ടായി. കൊച്ചിന്‍ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ നേതാവായ അമ്പാട്ടു ശിവരാമമേനോന്‍ 
കൊച്ചിയിലെ ആദ്യത്തെ ജനകീയമന്ത്രിയായി. അദ്ദേഹം 
മരിച്ചപ്പോള്‍ 1948 സെപ്റ്റം്പര്‍ അഞ്ചാം തീയതി ഡോ. എ.ആര്‍. 
മേനോന്‍ മന്ത്രിസ്ഥാനം സ്വീകരിച്ചു. 1942 ഫെബ്രുവരിയില്‍ 
ഒരവിശ്വാസപ്രമേയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ഡോക്ടര്‍ മേനോന്‍ 
രാജിവച്ചു. തല്‍സ്ഥാനത്ത്‌ ടി.കെ. നായര്‍ മന്ത്രിയായി. 


കൊച്ചീരാജ്യ പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം 
ഈ ദ്വിഭരണപരീക്ഷണം കൊച്ചിയിലെ ജനങ്ങളില്‍ 
പുരോഗമനവാദികളായവരെ ത്ൃപ്തിപ്പെടുത്തിയില്ല. ആകയാല്‍ 
ഉത്തരവാദഭരണം നേടുന്നതിനു വേണ്ടി പ്രക്ഷോഭണം 
സംഘടിപ്പിക്കുക എന്ന പ്രഖ്യാപിതലക്ഷ്യത്തോടെ 
കൊച്ചീരാജ്യപ്രജാമണ്ഡലം എന്ന പേരില്‍ ഒരു പുതിയ സംഘടന 
1941-ല്‍ രൂപംകൊണ്ടു. ദിവാന്‍ എ.എഫ്‌.ഡബ്ല്യു. ഡിക്സിന്റെ 
നിയന്ത്രണത്തിലായിരുന്ന കൊച്ചീസര്‍ക്കാര്‍ ഈ 
നിര്‍ദിഷ്ടസമരത്തെ തല്ലിക്കെടുത്താന്‍ തീരുമാനിച്ചു. 1942 
ജനുവരിയില്‍ ഇരിങ്ങാലക്കുടവച്ചു കൂടാന്‍ നിശ്ചയിച്ചിരുന്ന 
പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ ആദ്യവാര്‍ഷികസമ്മേളനം ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
നിരോധിച്ചു. പോലീസിന്റെ നോട്ടമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും 
സമ്മേളനം നടന്നു. അതില്‍ സംബന്ധിച്ച ചില പ്രതിനിധികളെ 
അറസ്റ്റുചെയ്തു ജയിലിലടച്ചു. അചിരേണ പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ 


നിരോധനം പിന്‍വലിക്കുകയും അറസ്റ്റുചെയ്തവരെ 
വിട്ടയയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍ സംഘടനയ്ക്കു 
സാധാരണഗതിയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കാവുന്ന 
അവസ്ഥയല്ലായിരുന്നു നിലവിലുള്ളത്‌. 

1942-ലെ ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാസമരം കൊച്ചിയിലെ 
പൊതുപ്രവര്‍ത്തനത്തെ പുനരുജ്ജീവിപ്പിച്ചു. 


പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ രാജ്യത്തു ധാരാളം 
പ്രകടനങ്ങളും യോഗങ്ങളും നടന്നു. സജീവപ്രവര്‍ത്തകരില്‍ 
പലരും അറസ്റ്റുചെയ്യപ്പെട്ടു. ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാ പ്രസ്ഥാനം 
പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ പുനഃപ്രതിഷ്ഠയ്ക്ക്‌ അവസരം നല്‍കി. 
അതിന്റെ ഫലം 1945-ല്‍ കൊച്ചീനിയമസഭയിലേക്കു നടന്ന 
പൊതുതെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ പ്രകടമാവുകയും ചെയ്തു. 19 
പ്രജാമണ്ഡലം സ്ഥാനാര്‍ത്ഥികളില്‍ 12 പേരും ജയിച്ചു. 
പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ സാമാജികന്മാര്‍ നിയമസഭയില്‍ 
സജീവമായ ഒരു പ്രതിപക്ഷമായി പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. ഇതിനകം 
മഹാരാജാവ്‌ കുറെ വകുപ്പുകള്‍ക്കൂടി നിയമസഭയുടെ 
നിയന്ത്രണത്തില്‍ വിട്ടുകൊടുക്കുകയും 
നിയമസഭാംഗങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഒരാളെക്കൂടി മന്ത്രിയാക്കുകയും 
ചെയ്തു. 


പ്രജാമണ്ഡലം അധികാരത്തില്‍ 
1946 ജൂലൈ മാസത്തില്‍ എറണാകുളത്തു കൂടിയ 
പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ വാര്‍ഷിക സമ്മേളനം കൊച്ചിയില്‍ 
ഉത്തരവാദഭരണലബ്ധിക്കു വേണ്ടി സംസ്ഥാനവ്യാപകമായ 
സമരം നടത്താന്‍ പദ്ധതി തയ്യാറാക്കി. എറണാകുളത്തു 


നിയമസഭയുടെ ആദ്യസമ്മേളനം ഉദ്ഘാടനം ചെയ്യപ്പെട്ട ജൂലൈ 
29ഠാം തീയതി (കര്‍ക്കിടകം 13-ാം തീയതി) കൊച്ചിയില്‍ 


'ഉത്തരവാദഭരണദിനമായി ആചരിക്കപ്പെട്ടു. 
പ്രജാമണ്ഡലത്തിന്റെ സാമാജികന്മാര്‍ നിയമസഭ 
ബഹിഷ്കരിക്കുകയും താമസമെന്നേ ഉത്തരവാദഭരണം 


അനുവദിക്കണമെന്നാവശ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ 30 നിയമസഭാംഗങ്ങള്‍ 
മഹാരാജാവിന്‌ ഒരു മെമ്മോറിയല്‍ സമര്‍പ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. 
പറമ്പില്‍ ലോനപ്പനും കെ. ബാലകൃഷ്ണമേനോനും ചേര്‍ന്ന 
മന്ത്രിമാരുടെ കൌണ്‍സിലിനെതിരായി അവിശ്വാസപ്രമേയവും 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടു. മന്ത്രിമാര്‍ രാജിവച്ചു. അവരുടെ 
വകുപ്പുകള്‍ ദിവാന്റെ നിയന്ത്രണത്തിലായി. മഹാരാജാവ്‌ 
നിയമസമാധാനങ്ങളും ധനകാര്യവും ഒഴിച്ചുള്ള എല്ലാ 
വകുപ്പുകളും നിയമസഭയോടുത്തരവാദിത്വമുള്ള മന്ത്രിമാര്‍ക്കു 
വിട്ടുകൊടുക്കാന്‍ സന്നദ്ധത രേഖപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌ ഒരു 
സന്ദേശം 1946 ആഗസ്റ്റ്‌ 17ാം തീയതി നിയമസഭയ്ക്ക്‌ 
എത്തിച്ചുകൊടുത്തു. മറ്റു രണ്ടു ചെറിയ ഗ്രൂപ്പുകളുമായി 
സഹകരിച്ച്‌ മന്ത്രിസഭ രൂപവത്കരിക്കാന്‍ പ്രജാമണ്ഡലം 
തീരുമാനിച്ചു. അങ്ങനെ പനമ്പിള്ളി ഗോവിന്ദമേനോന്‍, സി.ആര്‍. 
ഇയ്യുണ്ണി, കെ. അയ്യപ്പന്‍, ടി.കെ. നായര്‍ എന്നിവരുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 
കൊച്ചിയിലെ ആദ്യത്തെ ജനകീയ മന്ത്രിസഭ 1946 സെപ്റ്റംബര്‍ 
9ാം തീയതി അധികാരത്തില്‍വന്നു. ആധുനിക കേരള 
രാഷ്ട്രീയത്തിലെ ആദ്യത്തെ കൂട്ടുകക്ഷിമന്ത്രിസഭയാണിത്‌. 

1947 ആഗസ്റ്റ്‌ 14-ാം തീയതി കൊച്ചിരാജാവ്‌ ധനകാര്യവകുപ്പും 
നിയമസമാധാനവകുപ്പും ദിവാനില്‍നിന്ന്‌ എടുത്തുമാറ്റിക്കൊണ്ട്‌ 
ഒരു വിളംബരം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. അദ്ദേഹം ധനകാര്യം 
ജനകീയമന്ത്രിയുടെ നിയന്ത്രണത്തില്‍ വിട്ടുകൊടുക്കുകയും 
നിയമസമാധാനവകു്പ്‌ തന്റെതന്നെ നിര്‍ദ്ദേശപ്രകാരം 
കൈകാര്യം ചെയ്യാന്‍ മന്ത്രിസഭയിലെ ഒരു അംഗമായ ടി.കെ. 
നായരെ ഏല്ലിക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ ഏര്‍പ്പാടു തകർന്നു. 
ടി.കെ. നായര്‍ ഒഴിച്ചുള്ള മന്ത്രിമാരുടെ രാജിയിലാണ്‌ അതു 


കലാശിച്ചത്‌. 1947 ഒക്ടോബര്‍ 18-ാം തീയതി 
രാജേന്ദ്രമൈതാനത്തു നടന്ന ലാത്തിച്ചാര്‍ജ്ജിനെക്കുറിച്ചുണ്ടായ 
അഭിപ്രായവ്യത്യാസമായിരുന്നു മന്ത്രിമാരുടെ രാജിക്ക്‌ 


അടിയന്തര കാരണം. തുടര്‍ന്ന്‌ ടി. കെ. നായരുടെ 

നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു മൂന്നംഗമന്ത്രി സഭ അധികാരത്തില്‍വന്നു. 
1948 സെപ്റ്റംബറില്‍ കൊച്ചി നിയമസഭയിലേക്കു നടന്ന 

പൊതുതെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ പ്രജാമണ്ഡലത്തിനു വ്യക്തമായ 


ഭൂരിപക്ഷം കിട്ടി. ഇന്ത്യയില്‍ പ്രായപൂര്‍ത്തി 
വോട്ടവകാശാടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഒരു നിയമസഭയിലേക്ക്‌ 


ആദ്യമായ തെരഞ്ഞെടുപ്പ്‌, കൊച്ചീരാജ്യത്തു നടന്ന ഈ 


തെരഞ്ഞെടുപ്പാണെന്ന്‌ ഇവിടെ പ്രത്യേകം 
പ്രസ്താവിച്ചുകൊള്ളട്ടെ. ഈ സമയമായപ്പോഴേക്ക്‌ 
പ്രജാമണ്ഡലം ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ 
ലയിക്കുകയും ഇക്കണ്ടവാരിയര്‍ പ്രധാനമന്ത്രിയായ ആദ്യത്തെ 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ മന്ത്രിസഭ കൊച്ചിയില്‍ ഭരണമേല്‍ക്കുകയും 
ചെയ്തു. ഈ മന്ത്രിസഭയുടെ കാലത്താണ്‌ 1949 ജൂലൈ 1൨ാം 
തീയതി കൊച്ചി തിരുവിതാംകൂറുമായി സംയോജിപ്പിച്ച്‌ 
തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി സംസ്ഥാനം രൂപംകൊണ്ടത്‌. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിഎട്ട്‌ 


തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചിയും കേരളവും 


ലയാളികളുടെ ചിരകാലാഭിലാഷത്തിന്റെ 
സാക്ഷാല്‍ക്കാരമായി 1956 നവംബര്‍ റാം തീയതി 
കേരളസംസ്ഥാനം രൂപംകൊണ്ടു. ഈ നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
ആദ്ൃശതകങ്ങള്‍തൊട്ടേ ഐക്ൃകേരളസ്ഥാപനത്തിന്‌ 
അനുകൂലമായിരുന്നു പൊതുജനാഭിപ്രായം. എന്നാല്‍ 


ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ കേരളത്തെ മലബാര്‍, തിരുവിതാംകൂര്‍, കൊച്ചി 
എന്നിങ്ങനെ മൂന്നു ഭരണഘടകങ്ങളായി വിഭജിച്ചിരുന്നത്‌ 
ആവിധമൊരു സംസ്ഥാനം ഉണ്ടാകുന്നതിനു പ്രതിബന്ധമായി 
നിലകൊണ്ടു. പോരെങ്കില്‍ മലയാളം ബഹുജനഭാഷയായിട്ടുള്ള 
കാസര്‍കോട്‌-ഹോസ്ദുര്‍ഗ്ഗ്‌ താലൂക്കുകള്‍ തെക്കന്‍ കാനറാ 
ജില്ലയില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തിരുന്നു. മേല്പറഞ്ഞ 
പ്രദേശങ്ങളെല്ലാം ചേര്‍ത്ത്‌ ഐക്യകേരളം നേടിയെടുക്കുവാന്‍ 
രൂപംകൊണ്ട ജനകീയ പ്രസ്ഥാനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു 
സാമാന്യവിവരണവും കേരളസംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയചരിത്രവുമാണ്‌ ചുവടെ ചേര്‍ക്കുന്നത്‌. 


ഐക്യകേരളപ്രസ്ഥാനം 
ഐക്യകേരളത്തെ ആസ്പദമാക്കി ആദ്യകാലത്തുണ്ടായ 
പ്രമേയങ്ങളിലൊന്നാണ്‌ 1928 ഏപ്രിലില്‍ എറണാകുളത്ത്‌ 
കൂടിയ നാട്ടുരാജ്യപ്രജാസമ്മേളനം അംഗീകരിച്ച 
ഐക്യകേരളപ്രമേയം. സ്വതന്ത്രഭാരതത്തിന്റെ ഭരണഘടനയ്ക്കു 
രൂപംകൊടുക്കുമ്പോള്‍ കേരളത്തെ ഒരു പ്രത്യേക പ്രവിശ്യയായി 
പുനഃസംഘടിപ്പിക്കാന്‍വേണ്ട നടപടികള്‍ കൈക്കൊള്ളണമെന്ന്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ കേന്ദ്രനേതൃത്വത്തോട്‌ അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കുന്ന ഒരു 
പ്രമേയം 1928 മെയില്‍ ജവഹര്‍ലാല്‍ നെഹ്റുവിന്റെ 
അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ പയ്യന്നൂര്‍വച്ച്‌ നടന്ന രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനത്തില്‍ 
പാസ്സാക്കുകയുണ്ടായി. 1921 മുതല്‍ കേരളപ്രദേശ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
കമ്മിറ്റിയുടെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ കൂടിയ അഖിലകേരള 
രാഷ്ട്രീയസമ്മേളനങ്ങളെല്ലാം കേരളത്തിന്റെ മൂന്നു 


ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നുമുള്ള രാഷ്ട്രീയപ്രവര്‍ത്തകര്‍ക്ക്‌ ഒരു 
പൊതുവേദിയില്‍ ഒത്തുചേരാനും ഐക്യകേരളത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ചിന്തിക്കാനും സന്ദര്‍ഭം നല്‍കിയിരുന്നു. 
1940-നു ശേഷം, ഇന്ത്യയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യപ്രാപ്തി 
സുനിശ്ചിതമായപ്പോള്‍ ഐക്ൃയകേരളപ്രസ്ഥാനത്തിനും ശക്തി 
വര്‍ദ്ധിച്ചു. 1946 ജൂലൈ 29൦ തീയതി കൊച്ചിയിലെ 
കേരളവര്‍മ്മ മഹാരാജാവ്‌ കൊച്ചി നിയമസഭക്കയച്ച ഒരു 
സന്ദേശത്തില്‍ തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും മലബാറും 


ചേര്‍ത്തു വൈകാതെ തന്നെ കേരളസംസ്ഥാനം 
രൂപവത്കരിക്കുന്നതിന്‌ അനുകൂലമായ അഭിപ്രായം 
രേഖപ്പെടുത്തിയിരുന്നു. ഐക്യകേരളത്തിനുവേണ്ടി 
പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ കേരളപ്രദേശ്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ ഒരു 
സബ്കമ്മറ്റിയെ ഏര്‍പ്പെടുത്തി. ഈ കമ്മിറ്റി 1946 ഒടുവില്‍ 
കെ.പി. കേശവമേനോന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ ചെറു 


തുരുത്തിയില്‍വച്ചു കൂടിയാലോചിക്കുകയും കാലേകൂട്ടി ഒരു 
ഐക്യകേരളസമ്മേളനം വിളിച്ചുകൂട്ടാന്‍ തീരുമാനിക്കുകയും 
ചെയ്തു. ഇതിന്റെ ഫലമായിരുന്നു 1947 ഏപ്രിലില്‍ തൃശൂര്‍വെച്ച്‌ 


കെ. കേളപ്പന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ ചേര്‍ന്ന 
ഐക്യകേരളസമ്മേളനം. കേരളത്തിന്റെ എല്ലാ 


ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും നൂറുകണക്കിനു പ്രതിനിധികള്‍ ഈ 
യോഗത്തില്‍ പങ്കെടുത്തു. അന്നോളം കേരളത്തില്‍ നടന്നിട്ടുള്ള 
ഏതു സമ്മേളനത്തെക്കാളും കൂടുതല്‍ പ്രാതിനിധ്യസ്വഭാവം 
ഇതിനുണ്ടായിരുന്നു. കൊച്ചീമഹാരാജാവ്‌ സമ്മേളനത്തില്‍ 
നേരിട്ടു സന്നിഹിതനാവുകയും ഐക്യകേരളത്തിന്റെ 
സ്ഥാപനത്തെ അനുകൂലിച്ചു പ്രസംഗിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഐക്യകേരളം കാലവിളംബമെന്േ 
സ്ഥാപിക്കണമെന്നാവശ്യപ്പെടുന്ന ഒരു പ്രമേയം സമ്മേളനത്തില്‍ 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടു. കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ പ്രധാന 
നേതാക്കളിലൊരാളായ ഇ. മൊയ്തു മാലവിയായിരുന്നു 
പ്രമേയാവതാരകന്‍. പ്രമേയം പ്രയോഗത്തില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ 
100 അംഗങ്ങളടങ്ങുന്ന ഒരു സ്ഥിരം സമിതിയെയും യോഗം 
തിരഞ്ഞെടുത്തു. ഐക്യകേരളസ്ഥാപനത്തെ ത്വരിപ്പിക്കാന്‍ 
1949 ഫെബ്രുവരിയില്‍ ആലുവായിലും നവംബറില്‍ പാലക്കാട്ടും 
ഇമ്മാതിരി സമ്മേളനങ്ങള്‍ നടന്നു. 


തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി സംയോജനം 
ഇതിനകം ഇന്ത്യാഗവണ്‍മെന്റിന്റെ സ്റ്റേറ്റ്സ്‌ മിനിസ്ട്രി സര്‍ദാര്‍ 
വല്ലഭായി പട്ടേലിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ നാട്ടുരാജ്യങ്ങളുടെ 
ലയനത്തിനും സംയോജനത്തിനും വേണ്ടി സ്വീകരിച്ച 
നയപദ്ധതികള്‍ വൈകാതെകണ്ടുള്ള 


ഐക്യകേരളസ്ഥാപനത്തിനു പ്രോത്സാഹകമായി. 1949 ജൂലൈ 
1-ാം തീയതി തിരുവിതാംകൂറും കൊച്ചിയും 
സംയോജിപ്പിക്കപ്പെടുകയും അങ്ങനെ തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി 
സംസ്ഥാനം ജന്മമെടുക്കുകയും ചെയ്തു. ഐക്യകേരളം 
സ്ഥാപിക്കാനുള്ള തീരുമാനത്തെ ക്രിയാത്മകമായി സഹായിച്ച 
ആദ്യത്തെ നടപടിയായിരുന്നു ഇത്‌. ശുഭകരമായ 
ഒരന്തരീക്ഷത്തില്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി സംസ്ഥാനം 
പ്രവര്‍ത്തനമാരംഭിച്ചു. തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും 
മഹാരാജാക്കന്മാര്‍ സംയോജനപ്രമാണത്തില്‍ സന്തോഷപൂര്‍വ്വം 
തുല്യംചാര്‍ത്തി. തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവ്‌ പുതിയ 
സംസ്ഥാനത്തിന്റെ രാജപ്രമുഖനായി. കൊച്ചീമഹാരാജാവാകട്ടെ, 
“സ്വന്തം പ്രജകള്‍ക്കു കൂടുതല്‍ വിശാലമായ ഒരു ജീവിതം 
കൈവരാന്‍വേണ്ടി സമസ്താവകാശങ്ങളും ത്യജിക്കാന്‍' സ്വയം 
സന്നദ്ധനായി. ഇരുരാജ്യങ്ങളിലെയും നിയമസഭകളും 
മന്ത്രിസഭകളും ഏകോപിച്ച പുതിയ സംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
നിയമസഭയും മന്ത്രിസഭയുമായിത്തീര്‍ന്നു. സംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
ആസ്ഥാനം തിരുവനന്തപുരത്തും ഹൈക്കോടതി 
എറണാകുളത്തും ആയിരിക്കണമെന്നു തീരുമാനിക്കപ്പെട്ടു. 


മന്തിസഭകളുടെ ഉദയാസ്തമയങ്ങള്‍ 
സംയോജനം നടക്കുമ്പോള്‍ ടി.കെ. നാരായണപിള്ളയായിരുന്നു 


തിരുവിതാംകൂറിലെ മുഖ്യമന്ത്രി. അദ്ദേഹത്തിന്റെതന്നെ 
നേതൃത്വത്തിലായിരുന്നു തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി 
സംസ്ഥാനത്തിലെ ആദ്യത്തെ ജനകീയമന്ത്രിസഭ. 


ഇടയ്ക്കിടയ്ക്ക്‌ മന്ത്രിമാരില്‍ ചിലര്‍ മാറിക്കൊണ്ടിരുന്നെങ്കിലും 
ആ മന്ത്രി സഭ 1951 വരെ അധികാരത്തില്‍ തുടര്‍ന്നു. 
കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സംഘടനയില്‍ പിളര്‍പ്പുണ്ടാവുകയാല്‍ 1951 
ഫെബ്രുവരിയില്‍ മന്ത്രിസഭ രാജിവച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ സി. കേശവന്‍ 
മുഖ്യമന്ത്രിയായുള്ള മന്ത്രിസഭ ഒരു ഹ്രസ്വകാലത്തേക്കു 
ഭരണംനടത്തി. 


തമിഴ്‌ നാടു്‌ 


ആകെയുള്ള 108 സീറ്റുകളില്‍ 44 എണ്ണം മാത്രമേ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിനു ലഭിച്ചുള്ളൂ. എങ്കിലും തിരുവിതാംകൂര്‍ തമിഴ്നാട്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിലെ എട്ടു നിയമസഭാംഗങ്ങളുടെ പിന്തുണയോടെ 
എ.ജെ. ജോണിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ മന്ത്രി സഭ 
രൂപംകൊണ്ടു. തിരുവിതാംകൂര്‍ തമിഴ്നാട്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാർ 
പിന്തുണ പിന്‍വലിച്ചപ്പോള്‍ ജോണ്‍മന്ത്രിസഭ തകര്‍ന്നു. 
തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി നിയമസഭയിലേക്ക്‌ 1954. 
ഫെബ്രുവരിയില്‍ നടന്ന ഇടക്കാലതെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ 
ആകെയുള്ള 118 സീറ്റുകളില്‍ 45 സീറ്റുകളില്‍ മാത്രമാണ്‌ 


കോണ്‍ഗ്രസ്‌ ജയിച്ചത്‌. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
പ്രതിപക്ഷങ്ങള്‍ ഒരു മന്ത്രിസഭ രൂപവത്കരിക്കുന്നത്‌ 
ഒഴിവാക്കാന്‍വേണ്ടി കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാര്‍ പ്രജാ സോഷ്യലിസ്റ്റു 
പാര്‍ട്ടി (പി.എസ്‌.പി.) യുടെ മന്ത്രിസഭയ്ക്കു പിന്തുണ നല്‍കി. 
പി.എസ്‌.പി.ക്ക്‌ നിയമസഭയില്‍ 19 അംഗങ്ങളേ 
ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു എങ്കിലും അവരുടെ മന്ത്രിസഭ 1954. മാച്ച്‌ 
17-ഠാം തീയതി പട്ടം എ. താണുപിള്ളയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ 


ഭരണമേറ്റു. പി. എസ്‌.പി. മന്ത്രിസഭയുടെ കാലത്ത്‌ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ തമിഴ്നാടു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ തെക്കന്‍ 
തിരുവിതാംകൂറിലെ തമിഴ്പ്രദേശങ്ങള്‍ തൊട്ടടുത്തുള്ള മദിരാശി 
സംസ്ഥാനത്തോടു ചേര്‍ക്കണമെന്നാവശ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ 


സുശക്തമായ ഒരു പ്രക്ഷോഭണം ആരംഭിച്ചു. പ്രക്ഷോഭണം 
അക്രമാസക്തമാവുകയും മാര്‍ത്താണ്ഡത്തിനടുത്തു നടന്ന 
പോലീസ്‌ വെടിവയ്പില്‍ ഏഴുപേര്‍ കൊല്ലപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 


ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ കക്ഷിയുടെ 
പിന്തുണയോടുകൂടി നിയമസഭ പാസ്സാക്കിയ 


ഒരവിശ്വാസപ്രമേയം പി.എസ്‌.പി. മന്ത്രിസഭയുടെ പതനത്തിനു 
കാരണമായി. 

1955 ഫെബ്രുവരിയില്‍ തമിഴ്നാട്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ 
പിന്തുണയോടു കൂടി പനമ്പിള്ളി ഗോവിന്ദമേനോന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു കോണ്‍ഗ്രസ്‌ മന്ത്രി സഭ 
അധികാരത്തില്‍വന്നു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌ സംഘടനയിലുണ്ടായ 
പിളര്‍പ്പുകാരണം 1956 മാര്‍ച്ചില്‍ ഈ മന്ത്രിസഭയും നിലംപതിച്ചു. 
പനമ്പിള്ളിമന്ത്രിസഭയുടെ പതനത്തോടുകൂടി സംസ്ഥാനത്ത്‌ 
ആദ്യത്തെ പ്രസിഡന്റുഭരണം നടപ്പിലായി. 


കേരളസംസ്ഥാനത്തിന്റെ പിറവി 
തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചിയില്‍ പ്രസിഡന്റുഭരണം 
നിലവിലിരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ഭാഷാടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
സംസ്ഥാനങ്ങളെ പുനഃസംഘടിപ്പിക്കാനുള്ള 
ഇന്ത്യാഗവണ്‍മെന്റിന്റെ തീരുമാനമുണ്ടായത്‌. 1956-ലെ 
സംസ്ഥാന പുനസ്സംഘടനാനിയമപ്രകാരം തോവാള, 
അഗസ്തീശ്വരം, കല്‍ക്കുളം, വിളവങ്കോട്‌ എന്നീ നാലു തെക്കന്‍ 
താലൂക്കുകളും ചെങ്കോട്ടത്താലൂക്കിന്റെ ഒരു ഭാഗവും 
തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചിയില്‍നിന്നു വേര്‍പെടുത്തി മദിരാശി 
സംസ്ഥാനത്തോടു ചേര്‍ത്തു. ശേഷിച്ച തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി 
സംസ്ഥാനത്തോട്‌ മലബാര്‍ജില്ലയും തെക്കന്‍ കാനറാ ജില്ലയിലെ 
കാസര്‍കോടു താലൂക്കും ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടു. അങ്ങനെ 1956 
നവംബര്‍ 1ാം തീയതി ഐക്യകേരളം ഒരു 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യമായിത്തീര്‍ന്നു. സംസ്ഥാനത്തിന്റെ തലവനായി 


രാജപ്രമുഖനു പകരം ഗവര്‍ണ്ണര്‍ വന്നപ്പോള്‍ കേരളത്തില്‍നിന്ന്‌ 
രാജവാഴ്ചയുടെ അവസാനചിഹ്നവും അപ്രത്യക്ഷമായി. 


കേരളത്തിന്റെ ഭരണതലത്തിലുണ്ടായ 
സംഭവവികാസങ്ങള്‍ 
കേരളനിയമസഭയിലേക്കുള്ള ആദ്യത്തെ പൊതുതെരഞ്ഞെടുപ്പ്‌ 
1957 ഫ്െബ്രുവരി-മാര്‍ച്ച്‌ മാസങ്ങളില്‍ നടന്നു. ഇന്ത്യന്‍ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയും അതിന്റെ പിന്തുണയുള്ള ഏതാനും 
സ്വതന്ത്രന്മാരും നിയമസഭയിലെ 126 സീറ്റുകളില്‍ 65 എണ്ണം 
നേടി. 1957 ഏപ്രില്‍ ടാം തീയതി പ്രസിഡന്റ്‌ ഭരണം 


അവസാനിക്കുകയും ഇ.എം.എസ്‌. നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌ 
മുഖ്യമന്ത്രിയായ ഒരു കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ മന്ത്രിസഭ 
അധികാരത്തില്‍വരികയും ചെയ്തു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 


ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ ചില നിയമനിര്‍മ്മാണനടപടികളും നയങ്ങളും 
ചില വൃത്തങ്ങളില്‍ എതിര്‍പ്പുളവാക്കി. അത്‌ 1959-ലെ 
മന്ത്രിസഭാപതനത്തിനിടയാക്കിയ ഒരു വമ്പിച്ച പ്രക്ഷോഭണമായി 
മാറി. വിമോചനസമരം എന്നറിയപ്പെടുന്ന ആ പ്രക്ഷോഭണം 
എന്‍.എസ്‌.എസ്‌. നേതാവായ മന്നത്തു പത്മനാഭന്റെക 
നേതൃത്വത്തില്‍ ജൂണ്‍ 12മാംതീയതി ആരംഭിച്ചു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌, 
പി.എസ്‌.പി., ആര്‍.എസ്‌.പി. മുസ്ലിംലീഗ്‌ തുടങ്ങിയ കേരളത്തിലെ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റിതര കക്ഷികളെല്ലാം അതില്‍ പങ്കെടുത്തു. 
പ്രക്ഷോഭണം ഗുരുതരമായപ്പോള്‍ അങ്കമാലി, പുല്ലു വിള, 
വെട്ടുകാട്‌, ചെറിയതുറ എന്നിവിടങ്ങളില്‍ പോലീസിനു 
വെടിവയ്ക്കേണ്ടിവന്നു. വെടിവയ്പുകളില്‍ ആകെ 15 പേര്‍ 
മരിച്ചു. ജൂലൈ അവസാനത്തോടുകൂടി സംസ്ഥാനഭരണം 
കാര്യത്തില്‍ തകര്‍ന്നുവെന്നു പറയാം. ഭരണഘടന 
അനുശാസിക്കുംവിധമുള്ള ഭരണസമ്പ്രദായം കേരളത്തില്‍ 
സ്തംഭിച്ചിരിക്കുന്നതായി കേരളഗവര്‍ണ്ണര്‍ രാഷ്ട്രപതിയെ 
അറിയിച്ചു. 1959 ജൂലൈ 31റാം തീയതി ഇന്ത്യന്‍ 
ഭരണഘടനയിലെ 356റാം വകുപ്പനുസരിച്ച്‌ ഒരു വിളംബരംവഴി 
കേരളത്തിന്റെ ഭരണം രാഷ്ട്രപതി ഏറ്റെടുത്തു. 

1960 ഫെബ്രുവരിയില്‍ കേരളനിയമസഭയിലേക്കു പുതിയ 
തെരഞ്ഞെടുപ്പു നടന്നു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിക്കെതിരായി 
കോണ്‍ഗ്രസ്സും പി.എസ്‌.പി.യും മുസ്ലിംലീഗും ഒരു 
തെരഞ്ഞെടുപ്പുസഖ്യമുണ്ടാക്കി. ഈ ത്രികക്ഷിസഖ്യത്തിന്‌ 95 
സീറ്റുകള്‍ നേടാന്‍ കഴിഞ്ഞു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിക്കും പാര്‍ട്ടി 
പിന്തുണ നല്കിയ സ്വതന്ത്രന്മാര്‍ക്കും 29 സീറ്റുകളേ ലഭിച്ചുള്ളൂ. 
ത്രികക്ഷി വിജയത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ പി.എസ്‌.പി. നേതാവായ പട്ടം 
എ. താണുപിള്ളയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു കോണ്‍ഗ്രസ്സ്‌- 


പി.എസ്‌.പി. മന്ത്രിസഭ സത്യപ്രതിജ്ഞ ചെയ്തു. 1960 
ഫെബ്രുവരി 20-ാം തീയതി പ്രസിഡന്റ്‌ ഭരണം അവസാനിച്ചു. 
പുതിയ സാഹചര്യത്തില്‍ നിയമസഭയുടെ സ്പീക്കര്‍ സ്ഥാനം 
മുസ്ലിംലീഗിനു നല്‍കപ്പെട്ടു. 

1962 സെപ്റ്റംബറില്‍ പട്ടം താണുപിള്ള പഞ്ചാബ്‌ 
ഗവര്‍ണ്ണുറായി നിയമിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ കക്ഷിനേതാവ്‌ 
ആര്‍.ശങ്കര്‍ മുഖ്യമന്ത്രിയായി. തുടര്‍ന്ന്‌ പി.എസ്‌.പി. 
സഖ്യത്തില്‍നിന്നു വിട്ടുമാറി. മുസ്ലിംലീഗ്‌ നേരത്തേ സഖ്യം 
ഉപേക്ഷിച്ചിരുന്നു. കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നിയമസഭാകക്ഷിയില്‍നിന്ന്‌ 15 


അംഗങ്ങള്‍ തെറ്റിപ്പിരിഞ്ഞ്‌, കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
ഗവണ്‍മെന്റിനെതിരായ ഒരു അവിശ്വാസപ്രമേയത്തിന്‌ 


പ്രതിപക്ഷകക്ഷികളോടു ചേര്‍ന്ന്‌ വോട്ടുചെയ്യുകയാല്‍ 1964 
സെപ്റ്റംബര്‍ 105൦ തീയതി ആര്‍. ശങ്കറിന്റെ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ 
മന്ത്രിസഭ രാജിവച്ചു. പിരിഞ്ഞു പോയ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ എം.എല്‍. 
എ. മാര്‍ കേരള കോണ്‍ഗ്രസ്‌ എന്ന പുതിയ പാര്‍ട്ടിയുണ്ടാക്കി. 
ശങ്കര്‍മന്ത്രിസഭയുടെ പതനത്തോടെ കേരളം വീണ്ടും 
പ്രസിഡന്റനുഭരണത്തിലായി. ഇക്കാലത്തെ പ്രധാന 
രാഷ്ട്രീയസംഭവം കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി രണ്ടായി പിളര്‍ന്നതാണ്‌. 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി (മാര്‍ക്സിസ്റ്റ്‌) എന്നും ഇന്ത്യന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
പാര്‍ട്ടി എന്നും രണ്ടു വിഭിന്ന രാഷ്ട്രീയകക്ഷികള്‍ ഉടലെടുത്തു. 
ഇതിനിടയില്‍ത്തന്നെ പ്രജാ സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയും ഇന്ത്യന്‍ 
സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയും സംയോജിച്ച്‌ സംയുക്ത സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ 
പാര്‍ട്ടി എന്ന പുതിയ ഒരു രാഷ്ട്രീയപാർട്ടി രൂപംകൊണ്ടു. 1962- 
ല്‍ നടന്ന ഇടക്കാല തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ ഒരു രാഷ്ട്രീയകക്ഷിക്കും 
നിയമസഭയില്‍ വ്യക്തമായ ഭൂരിപക്ഷം കിട്ടിയില്ല. ഒരു ഉറച്ച 


മന്ത്രിസഭ രൂപീകരിക്കാന്‍ അസാദ്ധ്യമാണെന്ന്‌ 
സംസ്ഥാനഗവര്‍ണ്ണര്‍ അറിയിക്കുകയാല്‍ പുതിയ 


സംസ്ഥാനനിയമസഭ പിരിച്ചുവിട്ടുകൊണ്ട്‌ 1965 മാര്‍ച്ച്‌ 24-5൦ 
തീയതി രാഷ്ട്രപതി ഒരു വിളംബരം പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. കേരളം 
പ്രസിഡന്റുയഭരണത്തില്‍ തുടര്‍ന്നു. 

1967-ല്‍ നടന്ന പൊതുതെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി 
(മാര്‍ക്സസിസ്റ്റ)യുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ രൂപംകൊണ്ട 
സപ്തകക്ഷി ഐക്യമുന്നണി നിയമസഭയില്‍ ആകെയുള്ള 133 
സീറ്റുകളില്‍ 17-ഉം കൈക്കലാക്കുകയും വ്യക്തമായ ഭൂരിപക്ഷം 
നേടുകയും ചെയ്തു. ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സും 
കേരളകോണ്‍ഗ്രസ്സും നിയമസഭയില്‍ വെറും ചെറിയ 
ഗ്രൂപ്പുകളായി മാറി. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്പാര്‍ട്ടി (മാര്‍ക്സിസ്റ്റ)ുയുടെ 
നേതാവായ ഇ.എം. ശങ്കരന്‍ നമ്പൂതിരിപ്പാടിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
1967 മാര്‍ച്ച്‌ 6ടാം തീയതി ഐക്യമുന്നണിമന്ത്രിസഭ 
അധികാരത്തില്‍വന്നു. പക്ഷേ, ഘടകകക്ഷികള്‍ തമ്മിലുള്ള 


അഭിപ്രായഭിന്നതകളെത്തുടര്‍ന്ന്‌ നമ്പൂതിരിപ്പാടുമന്ത്രിസഭ 1969 
ഒക്ടോബറില്‍ രാജിവയ്ക്കുകയും ഇന്ത്യൻ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുപാര്‍ട്ടി 
നേതാവ്‌ സി. അച്യുതമേനോന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഒരു 
മാര്‍ക്സിസ്റ്റിതരമന്ത്രിസഭ അധികാരത്തില്‍ വരികയും ചെയ്തു 
(നവംബര്‍ 1, 1969). 1970 ആഗസ്റ്റ്‌ 10-ന്‌ ജനങ്ങളുടെ 
വിശ്വാസവോട്ടു നേടുന്നതിനായി ഈ മന്ത്രിസഭ 
രാജിവയ്ക്കുകയും പുതിയ തെരഞ്ഞെടുപ്പു നടത്തുകയും 
ചെയ്തു (1970 സെപ്റ്റംബര്‍ 17) തുടര്‍ന്ന്‌ അച്യുതമേനോന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ത്തന്നെ പുതിയ ഒരു കൂട്ടുമന്ത്രിസഭ 
നിലവില്‍വന്നു. 1977 മാര്‍ച്ച്‌ 25 വരെ അധികാരത്തില്‍ തുടര്‍ന്ന 
ഈ മന്ത്രിസഭയാണ്‌ കേരളത്തില്‍ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ കാലം 
തുടര്‍ച്ചയായി ഭരിച്ചത്‌. സുസ്ഥിരമായ ഒരു ഭരണം നിലനിന്ന 
കാലമായിരുന്നു അത്‌. പക്ഷേ, തുടര്‍ന്നിങ്ങോട്ട്‌ രാഷ്ട്രരീയമായ 
അസ്ഥിരത നിമിത്തം ശോഭനമല്ലാത്ത ഒരു ചിത്രമാണ്‌ കേരളം 
കാഴ്ചവയ്ക്കുന്നത്‌. പ്രധാനപ്പെട്ടതും അല്ലാത്തതുമായ എല്ലാ 
രാഷ്ട്രിയകക്ഷികളും നെടുകെ പിളര്‍ന്നു; തത്ത്വദീക്ഷയില്ലാത്ത 
രാഷ്ട്രീയകൂട്ടുകെട്ടുകള്‍ നിലവില്‍വന്നു. 1977 മാര്‍ച്ചില്‍ നടന്ന 
തെരഞ്ഞെടുപ്പിനു ശേഷം കുറച്ചുകാലത്തേക്കെങ്കിലും 
സംഭവിച്ച രാഷ്ട്രീയ ശൈഥില്യത്തിന്റെയും തത്ഫലമായുണ്ടായ 
രാഷ്ട്രീയ അസ്ഥിരതയുടെയും വ്യക്തമായ ചിത്രം താഴെ 
കൊടുക്കുന്നു. 

അടിയന്തരാവസ്ഥയ്ക്കു ശേഷം 1977-ല്‍ നടന്ന 
തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നയിച്ച മുന്നണി ഭൂരിപക്ഷം 
നേടി. കെ. കരുണാകരന്‍ മുഖ്യമന്ത്രിയായിട്ടുള്ള ഒരു മന്ത്രിസഭ 
അധികാരമേറ്റു. 'രാജന്‍കേസു'മായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ ഹൈക്കോടതി 
കരുണാകരനെതിരെ നടത്തിയ പരാമര്‍ശത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ രാജിവയ്ക്കേണ്ടിവന്നു. എ.കെ. ആന്റണി 
മുഖ്യമന്ത്രിയായി. ചിക്മഗ്ലൂരില്‍ മത്സരിച്ച ഇന്ദിരാഗാന്ധിയെ 
തന്റെ പാര്‍ട്ടിയായ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ (യു.) പിന്തുണച്ചതില്‍ 
പ്രതിഷേധിച്ച്‌ 1978 ആഗസ്റ്റ്‌ 28-ന്‌ ആന്റണി രാജി സമര്‍പ്പിച്ചു. 
മന്ത്രിസഭയിലെ ഘടകകക്ഷിയായിരുന്ന സി.പി.ഐ.യിലെ 
പി.കെ. വാസുദേവന്‍നായര്‍ അടുത്തദിവസം മുഖ്യമന്ത്രിയായി 
സത്യപ്രതിജ്ഞ ചെയ്തു. കോണ്‍ഗ്രസ്സുമായുണ്ടായ 
അഭിപ്രായഭിന്നതയെ തുടര്‍ന്ന്‌ 1979 ആഗസ്റ്റ്‌ 7-ന്‌ പി.കെ.വി. 
രാജി നല്‍കി. മുസ്ലിംലീഗിലെ സി.എച്ച്‌, മുഹമ്മദ്‌ കോയ 1979 
ആഗസ്റ്റ്‌ 12-ന്‌ ഒരു പുതിയ മന്ത്രിസഭ രൂപീകരിച്ചു. 
മുന്നണിയിലുണ്ടായ ചില പ്രശ്നങ്ങള്‍മൂലം ഏകദേശം 50 
ദിവസത്തെ ഭരണത്തിനു ശേഷം നിയമസഭ പിരിച്ചുവിടാന്‍ 
അദ്ദേഹം ഗവർണ്ണറോട്‌ ശുപാര്‍ശ ചെയ്തു. 

1980-ലെ തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ സി.പി.ഐ. (എം), സിപി.ഐ. 


എന്നീ കക്ഷികള്‍ ഉള്‍പ്പെട്ട 
ജനാധിപത്യമുന്നണിക്കൊപ്പം(എല്‍.ഡി.എഫ്‌.) ഏ.കെ. 
ആന്റണിയുടെ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ യു മത്സരിച്ചു. ഈ മുന്നണി 
ഭൂരിപക്ഷം നേടി. ഇ. കെ. നായനാര്‍ ആയിരുന്നു പുതിയ 
മുഖ്യമന്ത്രി. 1981-ല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ (യു.) മുന്നണി 
വിട്ടതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ നായനാര്‍മന്ത്രിസഭ നിലംപതിച്ചു. പിന്നീട്‌ 
കരുണാകരന്റെ ഈഴമായിരുന്നു. ഈ മന്ത്രിസഭയും 
അധികകാലം തുടര്‍ന്നില്ല. രാഷ്ട്രപതിഭരണത്തിനുശേഷം 1982- 
ല്‍ നടന്ന തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ നേതൃത്വത്തിലുള്ള 
മുന്നണി അധികാരത്തില്‍ കയറി. കെ. കരുണാകരന്‍ വീണ്ടും 
മുഖ്യമന്ത്രിയായി. ഈ മന്ത്രിസഭ കാലാവധി പൂര്‍ത്തിയാക്കി. 
1987-ല്‍ നടന്ന തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ ഇടതുപക്ഷജനാധിപത്യ 
മുന്നണി (എല്‍.ഡി.എഫ്‌). വിജയം കൈവരിക്കുകയും ഇ.കെ. 
നായനാര്‍ വീണ്ടും അധികാരത്തില്‍ വരികയും ചെയ്തു. 1991- 
ല്‍ കെ. കരുണാകരന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
ഐക്യജനാധിപത്യമുന്നണിയും (യു.ഡി.എഫ്‌.) അധികാരത്തില്‍ 
വന്നു. 1995 മാര്‍ച്ചില്‍ കരുണാകരനു പകരം ആന്റണി 
മുഖ്യമന്ത്രിയായി. 1996 മേയില്‍ വീണ്ടും നായനാര്‍ 
മുഖ്യമന്ത്രിയായി എല്‍.ഡി.എഫ്‌. അധികാരത്തില്‍വന്നു. 

2001 മേയില്‍ നടന്ന തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ 100 സീറ്റുനേടി 
ആന്റണിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഐക്യജനാധിപത്യമുന്നണി 
(യു.ഡി.ഏഫി). അധികാരം പിടിച്ചു. 2004-ലെ 
ലോകസഭാതെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ യു.ഡി.ഏഫ്‌-ന്‌ ഏറ്റ 
പരാജയത്തെ തുടര്‍ന്ന്‌ ആന്റണി രാജിവെച്ചു. 2004 ആഗസ്റ്റ്‌ 31- 
ന്‌ ഉമ്മന്‍ ചാണ്ടി മുഖ്യമന്ത്രിയായി. 2006 മേയില്‍ നടന്ന 
തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ 98 സീറ്റ്‌ നേടി ഇടതുപക്ഷമുന്നണി വമ്പിച്ച 
ഭൂരിപക്ഷം നേടുകയും വി.എസ്‌. അച്യുതാനന്ദന്‍ 
മുഖ്യമന്ത്രിയാവുകയും ചെയ്തു. 


അദ്ധ്യായം ഇരുപത്തിഒമ്പത്‌ 


ഒരു പുതിയ സമുദായം രൂപംകൊള്ളുന്നു 


19-ഉം 20-ഉം നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍, സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവും 


സാംസ്കാരികവുമായ വിവിധ സ്വാധീനശക്തികളുടെ 
സമ്മര്‍ദ്ദത്താല്‍ കേരളത്തില്‍ ഒരു പുതിയ സാമൂഹികക്രമം 
ആവിര്‍ഭവിച്ചു. 185ാം ശതകത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ത്തന്നെ 
പരമ്പരാഗതമായ സാമൂഹികസംവിധാനത്തില്‍ തകര്‍ച്ചയുടെ 
ലക്ഷണങ്ങള്‍ ദൃശ്യമായി. മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെയും 


ശക്തന്‍തമ്പുരാന്റേയും കേന്ദ്രീകരണനയങ്ങളും മൈസൂര്‍ 
ആക്രമണത്തിന്റെ ആഘാതവും പഴയ സാമൂഹികക്രമത്തിന്‌ 
മാരകപ്രഹരമേല്ലിച്ചു. വൈകാതെതന്നെ, 
നാടുവാഴിപ്രഭുത്വത്തിനും സവര്‍ണ്ണമേധാവിത്വത്തിനും പഴയ 
പ്രഭാവം നഷ്ടമായിത്തീര്‍ന്ന്‌ ഒരു പുതിയ കാലഘട്ടം 


ഉദയംകൊണ്ടു. നാടുവാഴിത്തസ്വഭാവമുള്ള 
ആചാരസമ്പ്രദായങ്ങളും പഴയ വ്യവസ്ഥയുടെ ഒട്ടേറെ 
അവശിഷ്ടങ്ങളും രൂപാന്തരപ്പെടുകയോ നിശ്ശേഷം 
തുടച്ചുനീക്കപ്പെടുകയോ ചെയ്തു. ഏതേതു 


പതനങ്ങളില്‍ക്കൂടിയാണ്‌ പുതിയ സാമൂഹികക്രമം രൂപം 
പ്രാപിച്ചതെന്നു ചിന്തിക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌. 18-ം ശതകത്തിലും 
19൦ ശതകത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തിലും കേരളത്തിലെ 
ജനസമുദായം എങ്ങനെയായിരുന്നു എന്നതിനെക്കുറിച്ചു 
പ്രധാനപ്പെട്ട ചില വസ്തുതകള്‍ നാം അറിഞ്ഞിരിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 


പതിനെട്ടും പത്തൊമ്പതും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ 
കേരളീയസമുദായം 
സാമൂഹികമായ സ്വാതന്ത്യത്തിന്റേയോ സമത്വത്തിന്റേയോ 
തത്ത്വങ്ങളില്‍ അധിഷ്റഠിതമായിരുന്നില്ല അന്നത്തെ കേരളീയ 
സമുദായം. അതിരൂക്ഷമായ ജാതിവ്യത്യാസമായിരുന്നു 
സമുദായഘടനയുടെ മുഖ്യസവിശേഷത. ഉയര്‍ന്ന 
ജാതിക്കാര്‍ക്കും താണ ജാതിക്കാര്‍ക്കുമിടയ്ക്ക്‌ ആഴമേറിയ 
ഒരു കിടങ്ങ്‌ അവരെ വേര്‍തിരിക്കാനുണ്ടായിരുന്നു. 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും രാജാക്കന്മാരുടെ 


കൈകളില്‍ അധികാരം കേന്ദ്രീകരിക്കപ്പെടുകയും ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനി മലബാറിന്റെ ഭരണം നേരിട്ടേറ്റെടുക്കുകയും 
ചെയ്തിരുന്നെങ്കിലും ബ്രാഹ്മണര്‍, ക്ഷത്രിയര്‍, നായന്മാര്‍ 
തുടങ്ങിയ ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരുടെ വിശേഷാവകാശങ്ങള്‍ക്കും 
ആനുകൂല്യങ്ങള്‍ക്കും കുറവേതും സംഭവിച്ചിരുന്നില്ല. 
അവരായിരുന്നു ഭൂവുടമകള്‍. പ്രധാനമായും മാപ്പിളമാര്‍, 
ഈഴവര്‍ തുടങ്ങിയ സമുദായക്കാരുള്‍പ്പെട്ട കുടിയാന്‍വര്‍ഗ്ഗത്തെ 
അവര്‍ ഇഷ്ടംപോലെ മര്‍ദ്ദിച്ചുപോന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഭരണാധികാരികളുടെ കീഴില്‍ പ്രഭുക്കന്മാരും ജന്മിമാരും 
പൂര്‍വ്വാധികം ശക്തിപ്രാപിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 
ബ്രിട്ടിഷുകാര്‍ക്ക്‌ സ്വന്തം അധികാരം നിലനിര്‍ത്താന്‍ അവരുടെ 
സജീവമായ പിന്തുണയും സഹകരണവും ആവശ്യമായിരുന്നു. 
അന്നത്തെ നിയമം സമവ്യാപകമായിരുന്നില്ല. ഉയര്‍ന്ന 
ജാതിക്കാര്‍ ഭൂനികുതിയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിവാക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. 
വധശിക്ഷ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു ബാധകമേ ആയിരുന്നില്ല. 
ഗാരവാവഹമായ വ്യവഹാരങ്ങളില്‍ വിധി കല്ലിക്കുക 
പബ്രാഹ്മണവൈദികന്മാരുടെ വിശേഷാധികാരമായിരുന്നു. താണ 


ജാതിക്കാരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം അങ്ങേയറ്റം 
കഠിനമായിരുന്നു ശിക്ഷാനിയമം. മോഷണം, ഗോവധം തുടങ്ങിയ 
സാധാരണ കുറ്റങ്ങള്‍ക്കുപോലും വധശിക്ഷയാണു 


വിധിച്ചിരുന്നത്‌. ആനയെക്കൊണ്ടു കൊല്ലിക്കുക, പീരങ്കി 
വായില്‍ കെട്ടി നിറയൊഴിക്കുക, മൂന്നുദിവസംകൊണ്ടു 
മരിക്കത്തക്കവണ്ണം ചിത്രവധം ചെയ്ക മുതലായവ ശിക്ഷയുടെ 
സാധാരണ രൂപങ്ങളായിരുന്നു. രാജകീയോദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍ 
ഏറ്റവും മനുഷ്യത്വഹീനവും നീചവുമായിട്ടാണ്‌ 
പിന്നോക്കസമുദായക്കാരോടു പെരുമാറിയിരുന്നത്‌. 
ഭരണാധികാരികളുടെ മാനസമ്മതത്തോടെ ഹരിജനങ്ങളുംമറ്റും 
കൊടിയ മര്‍ദ്ദനഭരണത്തിനു വിധേയരാക്കപ്പെട്ടു. 1793-ല്‍ 


ജോയിന്റ്‌ കമ്മീഷണര്‍മാര്‍ കൊച്ചിയിലെ 
നീതിന്യായഭരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷണം നടത്തിയപ്പോള്‍ 
അതിനു മറുപടിയായി കൊച്ചീ മഹാരാജാവ്‌ 


അവര്‍ക്കയച്ചുകൊടുത്ത കത്ത്‌ അതേ രീതിയില്‍ ഇവിടെ 
പകര്‍ത്താം. “ നീതിന്യായസമ്പ്രദായത്തിന്റെ ജാതിസ്വഭാവവും 
ന്യായവൈരുദ്ധ്യവും ഇതില്‍നിന്നു മനസ്സിലാക്കാവുന്നതാണ്‌. 
'നമ്മുടെ സംസ്ഥാനത്തിലെ നിയമങ്ങള്‍ ഈവണ്ണുമാകുന്ന: 
1ഠാമത്‌ തമ്മില്‍തമ്മില്‍ ഉള്ള ഞായവും കൊള്ളുന്നതും 
വിക്കുന്നതും നാടുതൊട്ടും നിലംതൊട്ടും വിവാദവും തര്‍ക്കവും 
ഈവക അന്യായങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിവന്നാല്‍ തീര്‍ക്കുന്നത്‌ 
ആകുന്നത്‌. തമ്മില്‍ തമ്മിലുള്ള ഞായങ്ങള്‍ തൊട്ടു വിവാദ്‌ 
ആയിട്ടു കോയിമ്മസ്ഥാനത്ത്‌ എത്തിയാല്‍ 


പ്രായംചെന്നിട്ടുള്ളവരായിട്ടും മുതല്‍ക്കുടിയാള്‍മ്മ ഞായത്തിന്നു 
സിദ്ധാന്തം കൂടാതെ ഉള്ളവരായിട്ടും ബ്രാഹ്മണരായും അല്ലാതെ 
അറിയപ്പോകുന്നതില്‍ നാല്‍ എട്ടുപേരെക്കൂടെ എത്തിച്ച്‌ 
അന്യായക്കാരന്റേയും ഉത്തരവാദിയുടെയും മൊഴികള്‍ കേട്ട്‌ 
ഇന്നവണ്ണമെന്നു കേള്‍ക്കുന്ന ആളുകള്‍ നിശ്ചയിക്കുന്ന പ്രകാരം 
കോയ്മസ്ഥാനത്തും ഞായമെന്നുതന്നെ ബോധിച്ചാല്‍ ആ 
നിശ്ചയിക്കുന്ന ഞായംപോലെ തീര്‍ത്ത്‌ അയയ്ക്കുകയും 
ചെയ്യും. അപ്രകാരം സാക്ഷിയും വെച്ച്‌ അന്യോന്യം പറഞ്ഞ്‌ 
ബോധിച്ച്‌ അങ്ങോട്ടും ഇങ്ങോട്ടും എഴുതി പകരേണ്ടതിനെയും 
എഴുതിപ്പകര്‍ന്നു കഴിഞ്ഞിട്ടു പിന്നെ അതിനു ചില തര്‍ക്കങ്ങള്‍ 
ആയിട്ടു കോയ്മസ്ഥാനത്തു വന്നുപറഞ്ഞാല്‍ 
കൊള്ളുന്നവനെയും വിക്കുന്നവനെയും സാക്ഷിക്കാരെയും 
വരുത്തി വിചാരിച്ച്‌ അന്നു സാക്ഷിക്കാരെയും ബോധിപ്പിച്ച്‌ 
അന്യോന്യം പറഞ്ഞു ബോധിച്ച്‌ എഴുതിപ്പകര്‍ത്തിയിരിക്കുന്ന 
പ്രകാരം കോയ്മസ്ഥാനത്തിനു തീര്‍ത്തു കൊടുപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്യും. നാടുതൊട്ടും നിലംതൊട്ടും വിവാദവും തര്‍ക്കവും 
ഉണ്ടായിവന്നാല്‍ ആ നാട്ടില്‍ ഉള്ളതില്‍ ബുദ്ധിയും ദൃഡതയും 
പഴമയും ഉള്ളതില്‍ നാല എട്ട്‌ ആളെയും കൂടി എത്തിച്ച്‌ 
അന്യായക്കാരന്റേയും ഉത്തരവാദിയുടെയും മൊഴികള്‍ കേട്ട്‌ 
അതുകൊണ്ടു വിസ്തരിച്ച്‌ ഇപ്രകാരമെന്നു കേള്‍ക്കുന്ന 
ആളുകള്‍ നിശ്ചയിച്ച്‌ കോയ്മസ്ഥാനത്ത്‌ ബോധിപ്പിച്ചാല്‍ ആ 
നിശ്ചയിക്കുന്നതു നല്ല ക്രമംപോലെതന്നെ എന്നു 
കോയ്മസ്ഥാനത്തും ബോധിച്ചാല്‍ അപ്രകാരം തീര്‍ച്ചയായിട്ടു 
നടത്തിക്കുകയും ചെയ്യും.” 

'മാമത്‌. ചാക്കും മുറിയും തൊട്ടും പെരുവഴിയില്‍നിന്നും 
വലുതായിട്ടുള്ള കളവുകള്‍ കാണിക്കുന്നതുംമറ്റും പലവക 
കളവുകള്‍തൊട്ടും അപരാധങ്ങള്‍തൊട്ടും ജാതിഭ്രഷ്ട്തൊട്ടും 
ഈവക വലുതായിട്ടുള്ള അന്യായങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിവന്നാല്‍ 
തീര്‍ക്കുന്നത്‌ ആകുന്നത്‌. ചാക്കും മുറിയും തൊട്ടു വരുന്നതിന്‌ 
ഒരുത്തനെ ഒരുത്തന്‍ കൊന്നുവെന്ന്‌ അന്യായക്കാരന്‍ 
ഉണ്ടായാല്‍ അതിന്റെ ശേഷം ആ കൊന്നവനെ 
പിടിച്ചുകൊണ്ടുവന്ന്‌ ബ്രാഹ്മണരെയും അല്ലാതെ 
അറിയപ്പോകുന്നതില്‍ നാലു എട്ടു പേരെയും കൂടെ വരുത്തി 
ശോധനചെയ്താല്‍ കൊന്നത്‌ ഉള്ളതുതന്നെ എന്ന്‌ 
നിശ്ചയംവന്നാല്‍ കൊന്നവനെ കൊല്ലുകയും ചെയ്യും. 
മുറിതൊട്ടു അന്യായം ഉണ്ടായാല്‍ മുറി ഏല്ലിച്ചവനെയും കൂടെ 
വരുത്തിക്കേട്ടാല്‍ മുറി ഏ്ലിച്ചിട്ടുള്ളതുതന്നെ എന്നു ബോധം 
വന്നുകഴിഞ്ഞാല്‍ ശൂദ്രനില്‍ താഴെ ഉള്ള ജാതികള്‍ക്കത്രേ മുറി 
ഏറ്റിരിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ ആ മുറിക്കു ചികിത്സക്കു വേണ്ടുന്നത്‌ 
ആ മുറി ഏല്ലിച്ചവനെക്കൊണ്ടു കെട്ടിക്കൊടുപ്പിച്ചു ദ്രവ്യദണ്ഡവും 


ചെയ്യിപ്പിച്ചു മേല്ലോട്ട്‌ ഇതുംവണ്ണം ചെയ്യാത്തവണ്ണം 
നിദാനംവരുത്തി അയയ്ക്കുകയും ചെയ്യും. മുറി ഏറെ 
വൈഷമ്യം ആകുന്നു എന്നു തോന്നി എങ്കില്‍ മുറി ഏല്ലിച്ചവനെ 
കാവലില്‍ പാര്‍പ്പിച്ചും കൊണ്ടു മുറിക്കു വേണ്ടുന്ന ചികിത്സകളും 
ചെയ്യിപ്പിച്ചാല്‍ മുറിക്കു ഭേദം വരാതെ മുറി ഏറ്റവന്‍ അപായം 
വന്നു പോയാല്‍ മുറി ഏല്ലിച്ചവനെ കോയ്മസ്ഥാനത്തുനിന്നു 
ശിക്ഷിക്കുകയും ചെയ്യും. ബ്രാഹ്മണരെ എങ്കിലും പശുക്കളെ 
എങ്കിലും ഒരുത്തന്‍ വെട്ടി മുറിവേല്പിച്ചു ചോരകണ്ടാല്‍ ആ മുറി 
ഏല്ലിച്ചവനെ കോയ്മസ്ഥാനത്തുനിന്നു ശിക്ഷിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്യും. പെരുവഴിയില്‍ വെച്ചിട്ട്‌ എങ്കിലും അല്ലാതെയും 
പലവകകളവുകള്‍ ചെയ്താല്‍ അതിന്റെ ശോധനകള്‍ ചെയ്തു 
തുമ്പുണ്ടാക്കി രാജഭണ്ഡാരമെങ്കിലും ദേവഭണ്ഡാരമെകങ്കിലും 
മോഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ളവനേ കോയ്മസ്ഥാനത്തുനിന്നു 
പിടിച്ചുകൊണ്ടുവന്ന്‌ അതിന്റെ സൂക്ഷ്മത്തോളം വിചാരിച്ചു 
മോഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ളതുതന്നെ എന്നു നിശ്ചയംവന്നാല്‍ ആവക 
മുതലുകള്‍ അവന്റെ പറ്റില്‍ ഉള്ളതും ശോധനചെയ്തു 


വരുത്തിച്ചുംകൊണ്ട്‌ അവനെ കോയ്മസ്ഥാനത്തുനിന്നു 
ശിക്ഷിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യും. 
'വഴികളില്‍നിന്നും അത്രെ മോഷ്ടിച്ചത്‌ എങ്കില്‍ 


വൈദികന്മാരായിട്ടുള്ള ബ്രാഹ്മണരെയും അല്ലാതെ അറിയാന്‍ 
പോകുന്ന ആളുകളെയും കൂടെ എത്തിച്ച ഇന്നപ്രകാരം ശിക്ഷ 
എന്ന്‌ അവര്‍ വിധിക്കുന്നപ്രകാരം കോയ്മസ്ഥാനത്തിന്‌ ആ 
കള്ളനെ ശിക്ഷിക്കുകയും ചെയ്യും. അല്ലാതെ പലവക 
ചില്യാനങ്ങള്‍ ആയിട്ടുള്ള കളവുകള്‍ ഉണ്ടായിവന്നാല്‍ ആ 
കള്ളനെ ആറുമാസസംവത്സരം കാവലില്‍ ഇട്ടു 
പാകംവരുത്തുകയും അടികൊണ്ടുള്ള ദണ്ഡങ്ങള്‍ ചെയ്ത്‌ 
അയയ്ക്കുകയും പ്രായശ്ചിത്താദികള്‍ ചെയ്യിപ്പിച്ച്‌ അയക്കയും 
അംഗഹീനങ്ങള്‍ ഒന്നു വരുത്തി അയക്കുകയും കളവിന്റെ 
വലിപ്പംപോലെ ഇപ്രകാരമുള്ള ശിക്ഷകള്‍ 
ചില്യാനമായിട്ടുള്ളതുകള്‍ ചെയ്ത്‌ അയക്കയും ചെയ്യും. 
“അപരാധങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിവന്നാല്‍ ശൂദ്രനില്‍ താഴെ 
ചണ്ഡാളന്‍വരെയ്ക്കും അപരാധം ഉണ്ടായാല്‍ വൈദികന്മാരെ 
ആറുപേരെയും കൂടെ എത്തിച്ച്‌ അപരാധങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടായിരിക്കുന്ന അവസ്ഥകള്‍കൊണ്ടു വിസ്തരിച്ച്‌ 
അപരാധങ്ങളുടെ അവസ്ഥപോലെ ജാതീന്നു ത്ൃജിക്കേണ്ടവരെ 
ത്യജിച്ച്‌ അപരാധം ഉണ്ടായ ആളെ പോകെശേഷം ഉള്ള 
ആളുകളെ ജാതിധര്‍മ്മംപോലെ നടത്തുകയും 
ക്ഷത്രിയരാജാവിന്റെ രാജ്യത്ത്‌ ആകുന്നുവെങ്കിൽ രാജാവു 
കിണ്ടിയും വെള്ളവും കൊടുത്തു ശുദ്ധം വരുത്തി തീര്‍ക്കയും 
വൈദികന്മാരു ചില കര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചെയ്തു ശുദ്ധിവരുത്തി 


തീര്‍ക്കയും ഇപ്രകാരത്തില്‍ ശൂദ്രനില്‍ താഴെ ഉള്ള ആളുകള്‍ക്ക്‌ 
അപരാധങ്ങള്‍ ഉണ്ടായാല്‍ തീര്‍ത്ത്‌ അയക്കുകയും ചെയ്യും. 
ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ അപരാധങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിവന്നാല്‍ അതാതു 
രാജ്യത്തിങ്കല്‍ സ്മാര്‍ത്തന്‍ ആയിരിക്കുന്ന 
ബ്രാഹ്മണനെക്കൊണ്ടു വിചാരം കഴിപ്പിച്ചു 
ബ്രാഹ്മണസ്ത്രീക്കത്രെ അപരാധം ഉണ്ടായി വന്നു എങ്കില്‍ 
സ്മാര്‍ത്തനായിരിക്കുന്ന ബ്രാഹ്മണനും കോയ്മസ്ഥാനത്തെ 
ആളും ബ്രാഹ്മണരില്‍ അറിയപോകുന്ന ആളുകളും കൂടിനിന്ന്‌ 
ഒരു ക്രിയ ചെയ്യാനുണ്ട്‌. ആ ക്രിയ ചെയ്തുകഴിഞ്ഞിട്ട്‌ ആ 


ബ്രാഹ്മണസ്ത്രീയെ ജാതിയില്‍നിന്നു ത്യജിച്ചു 
കോയ്മസ്ഥാനത്ത്‌ ഏല്ലിക്കയും ബ്രാഹ്മണന്‍ അത്രെ അപരാധം 
ഉണ്ടായിരുന്നുവെങ്കില്‍ ആ ബ്രാഹ്മണനെ 
സ്മാര്‍ത്തനായിരിക്കുന്ന ബ്രാഹ്മണനും സജ്ജനങ്ങള്‍ 


ആയിട്ടുള്ളതില്‍ നാല്‍ ബ്രാഹ്മണരും കോയ്മസ്ഥാനത്തെ 
ആളുകൂടിനിന്ന്‌ ഒരു ക്രിയ ചെയ്യാനുള്ളതും ചെയ്തു 
ജാതിയില്‍നിന്നു കളഞ്ഞാല്‍ രാജ്യത്തുനിന്നു പുറത്തു 
കടത്തിക്കളയുകയും ചെയ്യും. ആ തറവാട്ടില്‍ ശേഷമുള്ള 
ആളുകളെ വൈദികന്മാര്‌ ആറു പേരും കൂടി ചെയ്യേണ്ടുന്ന 
ക്രിയകളും ചെയ്ത്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ജാതിക്കു ഒരു ഭേദവും കൂടാതെ 
നടത്തുകയും ചെയ്യും. ജാതിഭ്രഷ്ടുകള്‍ ഉണ്ടായാല്‍ ശൂദ്രനില്‍ 
താഴെ ചണ്ഡാളന്‍വരെയ്ക്കും ഉള്ള ആളുകള്‍ക്കു ഭ്രഷ്ടുവന്ന 
ആളെ ജാതീന്ന്‌ നീക്കിക്കളഞ്ഞശേഷമുള്ള ആളുകളെ ഭേദം 
കൂടാതെ രക്ഷിക്കയും ചെയ്യും. ബ്രഹ്മണര്‍ക്കത്രെ ജാതിദഭ്രഷ്ട്‌ 
ഉണ്ടായെങ്കില്‍ വൈദികന്മാര്‍ ആറുപേരുംകൂടി ജാതിഭ്രഷ്ട്‌ ഉള്ള 
ആളെ നീക്കി ശേഷം ഉള്ള ആളുകളേ ചെയ്യേണ്ടുന്ന 
കര്‍മ്മങ്ങളും ചെയ്തു ജാതിക്കു ഭേദംകൂടാതെ നടത്തുകയും 
ചെയ്യും. 

'ാമത്‌: ഈ എഴുതിയിരിക്കുന്ന രണ്ടു വകുപ്പിലും ഉള്ള 
അവസ്ഥകള്‍ ഏതു പ്രകാരമെന്ന്‌ അറിയിക്കണമെന്ന്‌ 
എഴുതിയിരിക്കുന്നതിന്നു വൈദികന്മാര്‍ ആറാളും 
സ്മാര്‍ത്തനായിട്ടുള്ള ബ്രാഹ്മണനെയും വരുത്തി വിചാരിച്ചു 
ചെയ്യുന്ന കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒക്കേയും അവരുടെ പറ്റില്‍ ഉള്ള 
മാര്‍ഗ്ഗശാസ്ത്രമായിട്ടുള്ള പുസ്തകങ്ങള്‍ നോക്കീട്ടത്രേ 
ചെയ്തുവരുന്നത്‌. ശേഷം ഉള്ള കര്‍മ്മങ്ങള്‍ ഒക്കെയും 
ബുദ്ധിയും ദ്ൃഡതയും ഉള്ള ആളുകളെക്കൊണ്ടു വിചാരിച്ചു 
നിശ്ചയിച്ചു കോയ്മസ്ഥാനത്തുന്നു ശിക്ഷിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യും. ' 

'4ാമത്‌: പലവക കുറ്റത്തിന്നു കൊല്ലുക എന്നുള്ളതിന്റെ 
നിശ്ചയം വന്നാല്‍ ചേകവന്‍, മാപ്പിള, പുലയന്‍, പറയന്‍, ഇവക 
ആളുകളെ തൂക്കുകയും ചെയ്യും. ശൂദ്രന്‍, മാപ്പിള ഇങ്ങനെയുള്ള 
ആളുകളെ വാളുകൊണ്ടു വെട്ടിക്കൊല്ലുകയും കഴുമ്പേല്‍ 


ഇടുകയും ചെയ്യും. ഈ മര്യാദകള്‍ ഒക്കെയും ഓരോരോ 
പ്രദേശങ്ങളില്‍ ഓരോരോ പ്രകാരം ആകകൊണ്ടു 
ദേശമര്യാദപോലെ ഒക്കെയും നടത്തുന്നതും ഉണ്ട്‌. ' 

19ാം ശതകത്തിന്റെ പ്രാരംഭത്തില്‍പ്പോലും അടിമസമ്പ്രദായം 


അത്യന്തം പ്രാകൃതമായ രീതിയില്‍ കേരളത്തില്‍ 
നിലനിന്നിരുന്നു. കൃഷിപ്പണിക്കു വേണ്ടി ഭൂമിയുമായി 


ബന്ധപ്പെടുത്തി ഭൂവുടമകള്‍ സൂക്ഷിച്ചിരുന്ന അടിമകള്‍ക്കു 
കണക്കുണ്ടായിരുന്നില്ല. കന്നുകാലികളെപ്പോലെ അവരെ 
ക്രയവിക്രയം ചെയ്തിരുന്നു. അടിമകളെ കൊല്ലാന്‍പോലുമുള്ള 
ജന്മിമാരുടെ അവകാശത്തെകുറിച്ച്‌ ചോദിക്കാനും പറയാനും 
ആരുമുണ്ടായിരുന്നില്ലതന്നെ. ചുരുക്കിപ്പറഞ്ഞാല്‍ എന്തെങ്കിലും 
ജീവിതാവകാശമുള്ള മനുഷ്യരോടെന്ന നിലയ്ക്കായിരുന്നില്ല 
അടിമകളോടു പെരുമാറിപ്പോന്നത്‌. കറവപ്പശുക്കളെ 
സൂക്ഷിക്കുക, നല്ല വസ്ത്രം ധരിക്കുക, വാഹനങ്ങളില്‍ 
സഞ്ചരിക്കുക, ഓടുമേഞ്ഞ വീടുകളില്‍ താമസിക്കുക, 
ഓട്ടുപാത്രങ്ങളുപയോഗിക്കുക മുതലായ 
സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെ സാകര്യങ്ങളൊന്നും അവര്‍ 
അറിഞ്ഞിരുന്നതേയില്ല. ഈഴവരുള്‍പ്പെടെയുള്ള 
താണജാതികളിലെ സ്ത്രീകള്‍ റാക്ക ധരിക്കാന്‍ 
പാടില്ലെന്നായിരുന്നു നിയമം. നായന്മാരടക്കമുള്ള പല 
ശൂദ്രജാതിക്കാര്‍ക്കും സാമൂഹികമായ ചില അവകാശങ്ങളും 
സൌകര്യങ്ങളും നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. സ്വര്‍ണ്ണാഭരണങ്ങള്‍ 
അണിയുക, പല്ലക്കില്‍ സഞ്ചരിക്കുക, പ്രത്യേകതരം 
വസ്ത്രങ്ങള്‍ ധരിക്കുക, തലപ്പാവു ധരിക്കുകയോ കുട 
പിടിക്കുകയോ ചെയ്യുക, മീശവയ്ക്കുക മുതലായ കാര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അവര്‍ രാജാവിനോ നാടുവാഴിക്കോ പതിവുനിരക്കനുസരിച്ച്‌ 
അടിയറവച്ച്‌ അനുവാദം വാങ്ങേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. വീട്ടില്‍ 
എന്തെങ്കിലും നല്ല കാര്യം നടക്കുകയോ ആരെങ്കിലും 
മരിക്കുകയോ ചെയ്താല്‍ നാടുവാഴിക്കു കാഴ്ചവയ്ക്കണമെന്ന 
കീഴ്നടപ്പിനു നീക്കുപോക്കുണ്ടായിരുന്നില്ല. ജീവിതാവകാശങ്ങള്‍ 
മിക്കതും നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന സാധാരണ ജനങ്ങള്‍ 
അധാര്‍മ്മികങ്ങളായ ഒട്ടേറെ നികുതികളുടെയും വരികളുടെയും 
ദുര്‍വ്വഹമായ ഭാരം ചുമക്കേണ്ടിവന്നതായിരുന്നു ഇതിന്റെയെല്ലാം 
ഫലം. അങ്ങനെ ദരിദ്രന്മാര്‍ കൂടുതല്‍ ദരിദ്രന്മാരായി. 


എന്തെങ്കിലും കാരണം പറഞ്ഞു 
പിന്നോക്കസമുദായങ്ങളുടെമേല്‍ നികുതി ചുമത്തുക 
എന്നതായിരുന്നു. രാജ്യത്തിനു വരവുണ്ടാക്കാന്‍ 


അസന്ദിഗ്ദദ്ധമായ ഒരേയൊരു മാര്‍ഗ്ഗം. താണജാതിക്കാര്‍ 
വിവാഹം നടത്തണമെങ്കില്‍ ഒരു നിശ്ചിതതുക നാടുവാഴിക്കു 
കൊടുക്കണമായിരുന്നു. എന്നല്ല, തങ്ങളുടെ 


പൊട്ടക്കുടിലുകളുടെ പേരില്‍പ്പോലും അവര്‍ 
നികുതികെട്ടണമായിരുന്നത്രേ. തറി, ചക്ക, വള്ളം, വല, വണ്ടി 
എന്നിവയിലെല്ലാം നികുതി ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. തൊഴില്‍ 
ചെയ്യുന്നവരെല്ലാം കൊടുക്കണമായിരുന്നു ഒരു കരമല്ലെങ്കില്‍ 


മറ്റൊന്ന്‌, കരത്തിനുപകരം പ്രതിഫലമില്ലാതെ ജോലി 
ചെയ്തുകൊടുത്താലും മതിയായിരുന്നു അവര്‍. എന്തെങ്കിലും 
പ്രതിഫലം കൊടുത്തിരുന്നെങ്കില്‍ത്തന്നെ അത്‌ 


സാധനമായിട്ടായിരുന്നു. റവറന്റ്‌ മെറ്റിയര്‍ പറയുകയാണ്‌: 
“കണ്ണില്‍ കണ്ടതിനെല്ലാമുണ്ടായിരുന്നു നികുതി. അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന 
വര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ പാടുപെട്ട്‌ എന്തെങ്കിലുമുണ്ടാക്കിയാല്‍ അത്‌ 
ഞെക്കിപ്പിഴിഞ്ഞെടുക്കുന്നതിന്‌ എല്ലാ വിശേഷസന്ദര്‍ഭങ്ങളും 
പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയിരുന്നു.' അദ്ദേഹം തുടരുന്നു. 
'ഹസ്വവിക്ഷണത്തിന്റെ ഫലമായ സങ്കുചിതനിയമങ്ങളും 
വിവേചനപരമായ നീതിവ്യവസ്ഥയും ഉപദ്രവമുണ്ടാക്കുന്ന 


കുത്തകകളും വാണിജ്യത്തിന്റെ പ്രചാരത്തെയും 
വ്യാപാരത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയെയും കൃഷിയുടെ വികസനത്തെയും 
അങ്ങേയറ്റം തടസ്സപ്പെടുത്തി. ഗര്‍ഹണീയമായ 
ജാതിനിബന്ധനകള്‍ അനൈകൃത്തിനും 


ദേശീയദൌര്‍ബല്യത്തിനും ഇടയാക്കി. താണജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ 
പൊതുനിരത്തുകളില്‍ നടക്കാന്‍ പാടില്ലായിരുന്നു. തീണ്ടല്‍പ്പാടു 


കടന്ന്‌ ഒരു നായരെ സമീപിക്കാന്‍ ഇടവരുന്ന 
താണജാതിക്കാരനെ അപ്പോള്‍ത്തന്നെ 
വെട്ടിവീഴ്ത്തുകയായിരുന്നു പതിവ്‌. താണജാതിക്കാരെ 


കണ്ടാലുടന്‍ തിരിച്ചറിയുന്നതിന്‌ അവര്‍ ശരീരം അരയ്ക്കുമേല്‍ 
മറയ്ക്കരുതെന്നായിരുന്നു ചട്ടം. പാദരക്ഷ, കുട, നല്ല വസ്ത്രം, 
വിലപ്പെട്ട ആഭരണം എന്നിവയെല്ലാം അവര്‍ക്കു 
നിരോധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. കോരിച്ചൊരിയുന്ന മഴയത്തുപോലും 
ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കല്ലാതെ മറ്റൊരു ജാതിയില്‍പ്പെട്ടവര്‍ക്കും 
കുടപിടിക്കാന്‍ അവകാശമുണ്ടായിരുന്നില്ല. സ്ത്രീകള്‍ 
മാറില്‍നിന്ന്‌ മേല്‍മുണ്ട്‌ എടുത്തുമാറ്റുക എന്നതായിരുന്നു 
മാന്യന്മാരോടുള്ള അവരുടെ യഥോചിതമായ ആദരപ്രകടനം. ' 
സമുദായപുരോഗതിയില്‍ സത്വരം 
പരിഹരിക്കപ്പെടേണ്ടിയിരുന്ന ദോഷങ്ങള്‍, സാമൂഹിക 
സംവിധാനത്തിലെ മേല്പറഞ്ഞ ദൌര്‍ബല്യങ്ങള്‍ക്കും 
പോരായ്മകള്‍ക്കും പുറമേ അസംഖ്യമുണ്ടായിരുന്നു. 
വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെയും സ്വതന്ത്രചിന്താഗതിയുടെയും 
പ്രചാരത്തോടുകൂടി പിന്നോക്കസമുദായക്കാര്‍, തങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ക്ഷേത്രങ്ങളിലും വിദ്യാലയങ്ങളിലും സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളിലും 
പ്രവേശനം നിഷേധിക്കപ്പെട്ടതില്‍ ക്ഷുബ്ധരായി. ഒരു ജാതി 
മറ്റൊരു ജാതിയില്‍നിന്നു നിശ്ശേഷം ഒറ്റപ്പെട്ടുകഴിയുമാറ്‌ 


അത്രകണ്ടു ഭദ്രമായിട്ടായിരുന്നു തീണ്ടലും തൊടീലും ജനങ്ങള്‍ 


ശീലിച്ചുപോന്നത്‌. അയിത്തം സാര്‍വ്വത്രികമായി 
ആചരിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. ഹൈന്ദവേതരര്‍ നിര്‍ബാധം 
നടന്നുപോകുന്ന ക്ഷേത്രനിരത്തുകളില്‍ ഹിന്ദുമതത്തിലെ 
അവര്‍ണ്ണസമുദായക്കാര്‍ക്ക്‌ സഞ്ചാരസ്വാതന്ത്യം 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 

ജാതിയെക്കാള്‍ ഗര്‍ഹണീയമായിരുന്നു ജാതിക്കുള്ളിലെ 
ജാതി. ഇത്‌ സാമൂഹികമായ ഒഴിച്ചുനിര്‍ത്തലിനെ 
സ്ഥിരപ്പെടുത്തുകയും ജനങ്ങളുടെ സമ്പര്‍ക്കചലനങ്ങളെ 
കര്‍ശനമായി നിരോധിക്കുകയും ചെയ്തു. ഒരു 
ജാതിയില്‍ത്തന്നെയുള്ള അവാന്തരവിഭാഗങ്ങള്‍ പരസ്പരം 
വിവാഹമോ ഒന്നിച്ചു ഭക്ഷണമോ കഴിച്ചിരുന്നില്ല. 
നായന്മാരുടെയും ഈഴവരുടെയും ഇടയില്‍ വളരെ 


കര്‍ശനമായിരുന്നു ഈ വിലക്ക്‌, താലികെട്ടുകല്യാണം, 
തിരണ്ടുകുളി മുതലായ യുക്തിഹീനമായ ചടങ്ങുകള്‍ക്കുവേണ്ടി 
ധനം ധാരാളം ദുര്‍വ്വിനിയോഗം ചെയ്യുകയാല്‍ 
ഹിന്ദുസമുദായത്തില്‍ സാമ്പത്തികപരാധീനത വര്‍ദ്ധിച്ചു. 
പരമ്പരാഗതമായ മരുമക്കത്തായം നായന്മാര്‍, ഈഴവര്‍ 
തുടങ്ങിയ സമുദായങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ അസംതൃപ്തി 
ജനിപ്പിക്കുകയും ഗാര്‍ഹികമായ സ്വൈരക്കേടുകള്‍ക്ക്‌ 
ഇടവരുത്തുകയും ചെയ്തു. ശൈശവവിവാഹം, ബഹുഭാര്യത്വം 
തുടങ്ങിയ വികലാചാരങ്ങളാല്‍ വിവാഹസമ്പ്രദായം 
ദോഷസങ്കുലമായി. കാര്‍ഷികരംഗത്തും അസംത്യപ്തി 
മുറ്റിനിന്നിരുന്നു. നിയമരഹിതമായ ഒഴിപ്പിക്കല്‍, പാട്ടം 
വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കല്‍, സാമൂഹികമര്‍ദ്ദനം തുടങ്ങിയവ കുടിയാന്മാരില്‍ 
വളര്‍ത്തിയ അസ്വാസ്ഥ്യം, ഭൂപരിഷ്കാരം നടപ്പിലാക്കാന്‍ വളരെ 
വൈകിപ്പോയെന്ന ചിന്താഗതി നാട്ടിലുടനീളം പടര്‍ത്തിവിട്ടു. 


പ്രസ്തുത സാഹചര്യത്തില്‍ 
ഭൂനിയമപരിഷ്കരണങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടിയുള്ള മുറവിളിക്കു 
ശക്തികൂടി. ഈ സാമൂഹികപശ്ചാത്തലം മനസ്സില്‍ 


കണ്ടുകൊണ്ടുവേണം നാം 19ഉം 20ഉം നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ 
കേരളത്തിലുണ്ടായ മാറ്റങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കാന്‍. 


ഭരണതലത്തിലും സമൂഹതലത്തിലും 
ആദ്യകാലത്തുണ്ടായ മാറ്റങ്ങള്‍ 


ബ്രിട്ടീഷുകാരും ഭാരതീയരുമായ ഭരണകര്‍ത്താക്കള്‍ 
സ്വതന്ത്രചിന്താഗതികളാല്‍ പ്രചോദിതരായി, കേരളത്തിലെ 
ഭരണസസമ്പ്രദായവും സാമൂഹിക സംവിധാനവും 


ആധുനികകാലത്തിനനുയോജ്യമാക്കാന്‍ 19-ഠാം ശതകത്തിന്റെ 


പ്രാരംഭദശകങ്ങള്‍ മുതലേ ഒട്ടേറെ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 


നടപ്പിലാക്കുകയുണ്ടായി. അവയില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രധാനപ്പെട്ടവയെക്കുറിച്ചു കഴിഞ്ഞ അദ്ധ്യായങ്ങളില്‍ 
പ്രതിപാദിച്ചിട്ടുണ്ടെങ്കിലും പ്രകരണവശാല്‍ അവയുടെ 
സംക്ഷേപണം ഇവിടെ ആവശ്യമായിരിക്കുന്നു. മലബാറിലും 
തിരുവിതാംകൂറിലും കൊച്ചിയിലും അടിമസമ്പ്രദായം 
നിര്‍ത്തലാക്കിയത്‌. ഒരു പുതിയ സാമൂഹികക്രമം 
പടുത്തുയര്‍ത്തുന്നതില്‍ സുപ്രധാനമായ ഒരു 
ചുവടുവയ്പായിരുന്നു. ഗവണ്‍മെന്റിനെക്കുറിച്ചുള്ള 
ആധുനികസങ്കല്ലവുമായി പൊരുത്തപ്പെടുമാറ്‌ 


മൂന്നിടങ്ങളിലെയും ഭരണസമ്പ്രദായം പുതുക്കുകയുണ്ടായി. 
പാരമ്പര്യമുറയ്ക്കുള്ള ഉദ്യോഗങ്ങള്‍ നിര്‍ത്തലാക്കുകയും 
അഴിമതിക്കാരായ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരെ പിരിച്ചയയ്ക്കുകയും 
ചെയ്തു. പാശ്ചാത്യരീതിയിലുള്ള നീതിന്യായ ഭരണസംവിധാനം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. സിവില്‍ കോടതികളുടെയും ക്രിമിനല്‍ 
കോടതികളുടെയും ഒരു സ്ഥിര ശ്യംഖല നിലവില്‍വന്നതിനു 
പുറമേ, സിവിലും ക്രിമിനലുമായ നടപടികള്‍ ക്രമീകരിക്കാന്‍ 


പടിഞ്ഞാറന്‍ മാതൃകയിലുള്ള നിയമസംഹിതകള്‍ 
പ്രാബല്യത്തില്‍ വരികയും ചെയ്തു. വ്യക്തി സ്വാതന്ത്യത്തെ 
നിഹനിക്കുകയും സാമ്പത്തികപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു 


പ്രതിബന്ധമുണ്ടാക്കുകയും ചെയ്തിരുന്ന പല നികുതികളും 
വരികളും എടുത്തു കളയപ്പെട്ടു. സര്‍ക്കാരിനുവേണ്ടി 'ഈഴിയം' 
എന്ന പേരില്‍ പ്രതിഫലമില്ലാതെ നിര്‍ബന്ധമായി 
ജോലിചെയ്യുന്ന പതിവുനിര്‍ത്തുകയും ശമ്പളം കൊടുത്തുള്ള 
സേവനം ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. വാഹനങ്ങള്‍ 
ഉപയോഗിക്കുന്നതിലും ആഭരണം, വസ്ത്രം എന്നിവ 
ധരിക്കുന്നതിലും ഉണ്ടായിരുന്ന നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ മാറ്റപ്പെട്ടു. 
കഠിനസമരങ്ങളുടെ ഫലമായിട്ടാണ്‌ ഈ പരിഷ്കാരങ്ങളില്‍ 
പലതും നടപ്പില്‍ വന്നത്‌. 


ചാന്നാര്‍ലഹള 
സവര്‍ണ്ണഹിന്ദുസ്ത്രീകളെപ്പോലെ വസ്ത്രധാരണം ചെയ്യാനുള്ള 
അവകാശം ചാന്നാർസ്ത്രീകള്‍ക്കും ലഭിക്കാന്‍വേണ്ടി 


തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറിലെ ചാന്നാര്‍ സമുദായക്കാര്‍ നടത്തിയ 
സമരം ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പ്രത്യേകം സ്മരണീയമാണ്‌. 
'മേല്‍മുണ്ടുസമരം' എന്ന്‌ ഇതിനെ വിശേഷിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. 
ക്രിസ്തുമതത്തില്‍ ചേര്‍ന്ന നാടാര്‍സ്ത്രീകള്‍ക്കു കുപ്പായം 
ധരിക്കാന്‍ അനുവാദം നല്‍കിക്കൊണ്ടുള്ള ഒരുത്തരവ്‌, 
കേണല്‍ മണ്‍റോ ദിവാനായിരിക്കുമ്പോള്‍ 
തിരുവിതാംകൂര്‍ഗവണ്‍മെന്റ്‌ പുറപ്പെടുവിക്കുകയുണ്ടായി. 


നാടാര്‍സ്ത്രീകള്‍ ഇതുകൊണ്ടു തൃപ്തിപ്പെടാതെ 
നമ്പൂതിരിസ്ത്രീകളെപ്പോലെ ഉത്തരിയവുമണിഞ്ഞ്‌ 
പൊതുരംഗങ്ങളില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടുതുടങ്ങി. ഉയര്‍ന്ന 
ജാതിക്കാരായ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ ഇതിഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. അവര്‍ 
ചാന്നാർസ്ത്രീകളെ ആക്രമിച്ചു. ആക്രമണങ്ങളും 
പ്രത്യാക്രമണങ്ങളും തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഗുരുതരമായ 
നിയമ സമാധാനഭഞ്ജനത്തിനിടയാക്കി. ഗവണ്‍മെന്റിനു 
പട്ടാളത്തെയും പോലീസിനെയും അയയ്ക്കക്കേണ്ടിവന്നു. 
ലഹളയുടെ ഫലമായി ചാന്നാര്‍സ്ത്രീകള്‍ക്കു 
മാറുമറയ്ക്കുന്നതിനുണ്ടായ നിയന്ത്രണം നീക്കിക്കൊണ്ട്‌ 1859 
ജൂലൈ 26-ാം തീയതി ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ഒരു രാജകീയ വിളംബരം 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. മാറുമറയ്ക്കുന്ന കാര്യത്തില്‍ 
ചാന്നാര്‍സ്ത്രീകള്‍ക്കു സ്വാതന്ത്യം ലഭിച്ചെങ്കിലും അവര്‍ 
വേഷവിധാനത്തില്‍ ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരായ ഹിന്ദുസ്ത്രീകളെ 
അനുകരിക്കരുതെന്നു വിളംബരത്തില്‍ വിലക്കിയിരുന്നു. പിന്നീട്‌ 
ബ്രിട്ടിഷ്ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശത്തില്‍ ഈ വിലക്കും 


പിന്‍വലിക്കുകയുണ്ടായി. ഇങ്ങനെ സര്‍ക്കാരിന്റെ 
ഉത്സാഹത്താലും സാഹചര്യങ്ങളുടെ സമ്മര്‍ദ്ദത്താലും 
ദൂരവ്യാപകമായ വ്യതിയാനങ്ങള്‍ പലതും 


സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടു. 


പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസവും ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷനറിമാരുടെ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും 

പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം 
സാമൂഹികപരിവര്‍ത്തനത്തെ ത്വരിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും കൊച്ചിയിലെയും രാജവാഴ്ച 
സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളില്‍ ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരെയാണ്‌ 
നിയമിച്ചിരുന്നതെങ്കിലും അക്കാര്യത്തില്‍ ബ്രിട്ടീഷ്ഭരണം 
ജാതിവ്യത്യാസം പരിഗണിച്ചതേയില്ല. കേരളത്തിലെ വിഭിന്ന 
സമുദായക്കാര്‍, വിശേഷിച്ചും നായന്മാരും ക്രിസ്ത്യാനികളും 
സര്‍ക്കാര്‍ലാവണങ്ങളില്‍ നിയമിക്കപ്പെടാന്‍ വേണ്ട യോഗ്യത 
സമ്പാദിക്കുന്നതിനായി അചിരേണ പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസം 
നേടുന്നതില്‍ ഉല്‍സുകരായി. കേരളത്തില്‍ 
പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസവും സ്വതന്ത്രചിന്താഗതിയും 
പ്രചരിപ്പിക്കുവാന്‍ ക്രിസ്ത്യന്‍മിഷനറിമാർ ചെയ്ത പരിശ്രമം 
ഇവിടെ എടുത്തുപറയേണ്ടതാണ്‌. 

19-ഠാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആദ്യദശകങ്ങള്‍മുതലേ അനേകം 
പ്രോട്ടസ്ററന്റ്‌ മിഷനുകള്‍ തിരുവിതാംകൂറിലും കൊച്ചിയിലും 
അതതു രാജാക്കന്മാരുടെ സംരക്ഷണത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തനം 


തുടങ്ങിയിരുന്നു. ഡബ്ല്യൂ. റ്റി. റിന്‍ഗിള്‍റ്റാബ്‌ എന്ന പ്രഷ്യന്‍ 
മിഷനറി 1806-നും 1816-നും ഇടയില്‍ നാഗര്‍കോവിലിലും 
തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറിലെ മറ്റുചില കേന്ദ്രങ്ങളിലും 
സ്‌കൂളുകള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. തെക്കന്‍തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തനം നടത്തിയ ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷനറിമാരില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രശസ്തനായിരുന്നു ലണ്ടന്‍ മിഷന്‍ സൊസൈറ്റിയിലെ റവറന്റ്‌ 
മീഡ്‌. അദ്ദേഹം 1817 മുതല്‍ 1873 വരെ തന്റെ സമസ്ത 
ശക്തിയും വിദ്യാഭ്യാസപ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍ സമര്‍പ്പിച്ചു. 1813 
മുതല്‍ സി. എം. എസ്‌. മിഷന്റെ പ്രവര്‍ത്തനം കോട്ടയത്തു 
സജീവമായി. 1813-ല്‍ സുറിയാനി ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ സ്വന്തം 
പുരോഹിതന്മാരുടെ പരിശീലനത്തിനായി കോട്ടയത്ത്‌ ഒരു 
കലാശാലയും സെമിനാരിയും സ്ഥാപിച്ചു. 1821-ല്‍ മിഷനറിമാര്‍ 
അവിടെ ഒരു ഗ്രാമര്‍സ്‌കൂള്‍ തുടങ്ങി. കോട്ടയത്തെ 
വിദ്യാഭ്യാസപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ആദ്യകാലത്ത്‌ ഉത്സാഹപൂര്‍വ്വം 
പങ്കെടുത്ത സി.എം. എസ്‌. മിഷനറിമാരില്‍ ബെയ്ലി, ബേക്കര്‍, 
ഫെൻ എന്നിവര്‍ അവിസ്മരണീയരാണ്‌. സി. എം. ഏസ്‌. 
മിഷനറിമാര്‍ 1825-നു മുന്‍പുതന്നെ ആലപ്പുഴയില്‍ 
പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കുവേണ്ടി ഒരു പള്ളിക്കൂടം ആരംഭിച്ചിരുന്നു. 
റവ. ജെ. ഡാസന്‍ എന്ന ബ്രിട്ടിഷ്‌ മിഷനറി 1818-ല്‍ 


കൊച്ചീഗവണ്‍മെന്റിന്റെ സാമ്പത്തികസഹായത്തോടുകൂടി 
മട്ടാഞ്ചേരിയില്‍ ഒരു ഇംഗ്ലീഷ്സ്‌കൂള്‍ തുടങ്ങി. മലബാറില്‍ 
പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്‌ അടിസ്ഥാനമിട്ടത്‌ 


ബാസല്‍മിഷന്‍കാരായിരുന്നു. അവര്‍ 1848-ല്‍ കല്ലായിയില്‍ 
ഒരു പ്രൈമറിസ്‌കൂളും 1856-ല്‍ തലശ്ശേരിയില്‍ ഒരു 
ഇംഗ്ലീഷ്സ്‌കൂളും സ്ഥാപിച്ചു. മലബാറിലെ ബാസല്‍മിഷന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട സുസ്മരണീയനാമമാണ്‌ ഡോ. 
ഗുണ്ടര്‍ട്ടിന്റേത്‌. 

ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷനറിമാരുടെ പ്രവര്‍ത്തനവും 
പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ പ്രചാരവും 
കേരളീയസമുദായത്തില്‍ മൌലീകപരിവര്‍ത്തനമുളവാക്കി. 
ഹിന്ദുമതത്തിലെ പിന്നോക്കവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ 
മതപരിവര്‍ത്തനം നടത്തുന്നതില്‍ മിഷനറിമാര്‍ പുലര്‍ത്തിയ 
സവിശേഷതാത്പര്യവും ഹിന്ദു സമുദായത്തില്‍നിന്നു 
ക്രിസ്തുമതത്തിലേക്കു മാറിക്കൊണ്ടിരുന്നവരുടെ പെരുപ്പവും 
ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ സാമൂഹികസംവിധാനത്തിലന്തര്‍ഭവിച്ച 
ദോഷങ്ങളെ ശ്രദ്ധേയമാംവിധം ഉയര്‍ത്തിക്കാണിക്കുകയും 
മതപരവും സാമൂഹികവുമായ അടിസ്ഥാനപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അനുകൂലമായ അത്തരിക്ഷം സൃഷ്ടിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഇതോടൊപ്പം നഗരപ്രദേശങ്ങളില്‍ വ്യവസായശാലകള്‍ 
ഉയര്‍ന്നുവന്നതും ജനങ്ങളില്‍ ഒരു വിഭാഗം 


നാട്ടിന്‍പുറങ്ങളില്‍നിന്നു പട്ടണങ്ങളിലേക്കു മാറിത്താമസിക്കാന്‍ 
ഒരുമ്പെട്ടതും ഗതാഗതസാകര്യം അതിവേഗം വര്‍ദ്ധിച്ചതും 
കേരളത്തിന്റെ ഗതാനുഗതമായ സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ 
പുതിയ സമ്പര്‍ക്കങ്ങളുടെയും മാറ്റങ്ങളുടെയും ചലനങ്ങള്‍ 
ഇളക്കിവിട്ടു. 


മതപരവും സാമൂഹികവുമായ 
പരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 
20-ം ശതകത്തിന്റെ പ്രാരംഭദശകങ്ങളില്‍ കേരളത്തില്‍ 
സുശക്തമായ സാമൂഹികപരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 
ആരംഭിച്ചു. അവയുടെ സ്വാധീനശക്തി സവര്‍ണ്ണഹിന്ദുക്കളെയും 
ബാധിക്കാതിരുന്നില്ല. ബ്രാഹ്മണരും ക്ഷത്രിയരും ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള 
ഉയര്‍ന്ന ഹിന്ദുക്കള്‍പോലും ഈ പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെ 
അണിയില്‍പ്പെടുകയും മൌലികമായ 
സാമൂഹികപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി വാദിക്കുകയും ചെയ്തു. 
രാമകൃഷ്ണമിഷന്‍, ബ്രഹ്മവിദ്യാസംഘം, ആര്യസമാജം മുതലായ 
സംഘടനകളുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ശക്തിയാര്‍ജ്ജിച്ചുവന്ന 


അഖിലഭാരത ഹിന്ദുമതപരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 
ജാതിസമ്പ്രദായത്തിന്റെ ദോഷങ്ങളെക്കുറിച്ചു 
കേരളീയഹിന്ദുക്കളെയും ബോധവന്മാരാക്കി. 
ജാതിധ്വംസനത്തിലും ഹരിജനോദ്ധാരണത്തിലും കാലടി 
രാമകൃഷ്ണാദ്വൈതാശ്രമത്തിലെ ആഗമാനന്ദസ്വാമികള്‍ 
(1896-1961) അനുഷ്ഠിച്ച സേവനങ്ങള്‍ പ്രത്യേക പരാമര്‍ശം 
അര്‍ഹിക്കുന്നു. മേല്ുറഞ്ഞ അഖിലഭാരതസംഘടനകള്‍ 


കേരളത്തില്‍ ചില നേരിയ ചലനങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ചെങ്കിലും 
ചട്ടമ്പിസ്വാമികളു(1855-1 924)ടെയും 


ശ്രീനാരായണഗുരു (1856-1928)വിന്റെയും നേതൃത്വത്തില്‍ 
കേരളത്തില്‍ത്തന്നെ രൂപംകൊണ്ട 
പരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ ഇവിടത്തെ 


പൊതുജീവിതത്തിന്മേല്‍ ഏറ്റവും വലിയ സ്വാധീനശക്തി 
ചെലുത്താന്‍ സാധിച്ചത്‌. 

ആലത്തൂര്‍ ബ്രഹ്മാനന്ദ ശിവയോഗി, വാഗ്ഭടാനന്ദഗുരുദേവന്‍, 
വൈകുണ്ഠസ്വാമികള്‍ എന്നിവരും കേരളത്തിലെ 
നവോത്ഥാനത്തിനു ഗണ്യമായ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയവരാണ്‌. 


ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ 
നായര്‍സമുദായപരിഷ്കര്‍ത്താവായിരുന്ന വിദ്യാധിരാജാ ശ്രീ 
ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു സര്‍വ്ൃവപ്രാമാണ്യമുണ്ടായിരുന്ന 
സമകാലികസാമൂഹ്യ വ്യവസ്ഥയെ ശക്തിയായെതിര്‍ത്തു. 


നായന്മാര്‍, ഈഴവര്‍ എന്നീ വന്‍കിട ഹൈന്ദവസമുദായങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
സമൂഹത്തില്‍ അവരര്‍ഹിക്കുന്ന ന്യായമായ സ്ഥാനം 


ലഭിക്കണമെന്നായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാദം. 
നായന്മാരിലുണ്ടാകുന്ന സാമൂഹികപ്രബുദ്ധത മറ്റ്‌ 
അബ്രാഹ്മണവിഭാഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉത്തേജകവും 
ഉദ്ദിഷ്ടപരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ ഉത്ഥാപകവും ആകുമെന്ന്‌ 


ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ വിശ്വസിച്ചു. ആകയാൽ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനരംഗം പ്രധാനമായും നായര്‍സമുദായമായിരുന്നു. 


ഹിന്ദുസമുദായത്തിന്റെ മതപരവും സാമൂഹികവുമായ 
സമുല്‍ക്കര്‍ഷത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം 
ശ്രീനാരായണഗുരുവുമായി സഹകരിക്കുകയുണ്ടായി. 


അയിത്തം, താലികെട്ട്‌ കല്യാണം, തിരണ്ടുകുളി തുടങ്ങിയ 
അനാചാരങ്ങളെ സമൂഹത്തില്‍നിന്നും തുടച്ചുമാറ്റുന്നതിനുള്ള 
സജീവപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം വ്യാപൃതനായി. 
വിജ്ഞാനപ്രദമായ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വേദാന്തചര്‍ച്ചകളും മതം, 
ദര്‍ശനം, ചരിത്രം എന്നീ വിഷയങ്ങളെ അധികരിച്ച്‌ രചിച്ച 
കൃതികളും സാമൂഹികസമത്വം, മനുഷ്യസാഹോദര്യം എന്നീ 
തത്ത്വങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രാമുഖ്യം നല്‍കി. എല്ലാ മതങ്ങളുടെയും 
അടിസ്ഥാനതത്ത്യങ്ങള്‍ എടുത്തുകാട്ടി അവയുടെ മൌലികമായ 
ഏകസ്വഭാവത്തെ സമര്‍ത്ഥിക്കുകയാണ്‌ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ 
ചെയ്തത്‌. കേരളത്തിലെ സാമൂഹികപരിഷ്കരണ 
പ്രസ്ഥാനത്തിനു ബുദ്ധിപരമായ ഒരു അടിത്തറ നല്‍കാന്‍ 
അദ്ദേഹത്തിനു കഴിഞ്ഞു. ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ 1924-ല്‍ പന്മനവച്ചു 
സമാധിയടഞ്ഞു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭക്തന്മാര്‍ അവിടെ സ്ഥാപിച്ച 
ക്ഷേത്രവും ആശ്രമവും ഇന്നും അസംഖ്യം ആരാധകര്‍ 
സന്ദര്‍ശിക്കാറുണ്ട്‌. 


ശ്രീനാരായണഗുരു 
ഈഴവസമുദായത്തില്‍ പിറന്ന ശ്രീനാരായണഗുരു 
കേരളത്തിലെ സാമൂഹികപരിവര്‍ത്തനത്തിനു നല്‍കിയ 
നേതൃത്വം മഹത്തരമാണ്‌. 'കേരളനവോത്ഥാനത്തിന്റെ 
പിതാവെന്ന്‌ ഇദ്ദേഹത്തെ വിശേഷിപ്പിച്ചുപോരുന്നു. 
നാരായണഗുരുവും ചട്ടമ്പിസ്വാമിയെപ്പോലെ 
ബ്രാഹ്മണാധിപത്യത്തെ ചോദ്യംചെയ്യുകയും ജാതിപരമായ 
അന്ധാചാരങ്ങള്‍ക്കെതിരായി തീവ്രമായ ആശമയസമരം 
നടത്തുകയും ചെയ്തു. ശ്രീനാരായണന്‍ പ്രത്യേകിച്ച്‌ ഈഴവരുടെ 
ആരാധനത്തിനുവേണ്ടി കേരളത്തിന്റെ നാനാഭാഗങ്ങളിലും 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ പ്രതിഷ്ഠിച്ചു. ഈഴവരെക്കാള്‍ താബവരെന്നു 
കണക്കാക്കപ്പെട്ടുപോന്ന പുലയര്‍ക്കും മറ്റ്‌ അധഃസ്ഥിതര്‍ക്കും 
അദ്ദേഹം ആ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പ്രവേശനം നല്‍കി. ഈഴവനായ 


ശ്രീനാരായണന്‍ ക്ഷേത്രപ്രതിഷ്ഠ നടത്താനുള്ള 
അധികാരമെന്തെന്നു ചോദിച്ച ബ്രാഹ്മണപാരോഹിത്യത്തെ 
നമ്പൂരിശിവനെയല്ല പ്രതിഷ്ഠിച്ചത്‌ എന്ന മറുപടികൊണ്ട്‌ 
അദ്ദേഹം വെല്ലുവിളിച്ചു. സ്വാമികള്‍ പ്രതിഷ്ഠിച്ച ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ 
ഈഴവരെത്തന്നെയാണ്‌ ശാന്തിക്കാരായി നിയമിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം 
ഈഴവര്‍ക്കിടയിലെ താലികെട്ടുകല്യാണം, തിരണ്ടുകുളി 
മുതലായ വ്യര്‍ത്ഥാചാരങ്ങള്‍ക്കെതിരായി പ്രചരണം 
നടത്തുകയും അവയുടെ കെടുതിയില്‍നിന്നു സമുദായത്തെ 
മോചിപ്പിക്കുന്നതില്‍ വമ്പിച്ച വിജയം നേടുകയും ചെയ്തു. 
ശ്രീനാരായണന്‍ മതത്തെക്കുറിച്ചുണ്ടായ 
നാനാതത്ത്വസംശോധിതമായ ഉന്നതവീക്ഷണത്തിനു 
തെളിവാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഒരു ജാതി ഒരു മതം ഒരു ദൈവം 
മനുഷ്യന്‌ എന്ന സമുജ്ജ്യവല സന്ദേശം. സ്വാമികള്‍ 1928-ല്‍ 
വര്‍ക്കലവച്ചു സമാധിയായി. വര്‍ക്കലയിലെ ശിവഗിരി ഇന്ന്‌ 


സുപ്രസിദ്ധമായ ഒരു തീര്‍ത്ഥാടനകേന്ദ്രമാണ്‌. 
ചട്ടമ്പിസ്വാമികളുടെയും ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെയും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ഹിന്ദുസമുദായത്തെ യുഗദീര്‍ഘമായ 
മോഹനിദ്രയില്‍ നിന്നുണര്‍ത്തി. അവര്‍ കേരളത്തിലെ 
മതപരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ സാമൂഹികഭാവവും 


പ്രായോഗിക ഗതിക്രമവും സമ്മാനിച്ചു. 


ബ്രഹ്മാനന്ദശിവയോഗി 
ആലത്തൂര്‍ സിദ്ധാശ്രമസ്ഥാപകനായ ബ്രഹ്മാനന്ദസ്വാമി 
ശിവയോഗി (1852 -1 929) ആധുനികകേരളത്തിലെ 


സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ ശ്രദ്ധേയമായ സ്വാധീനം ചെലുത്തി. 
ഹിന്ദുസമുദായം ആചരിച്ച്‌ വന്ന ജാതിഭേദത്തെയും വ്രതം, 
തീര്‍ത്ഥസ്‌നാനം, വിഗ്രഹാരാധന മുതലായ കർമ്മങ്ങളെയും 
അവയെ വിധിക്കുന്ന ശാസ്ത്രങ്ങളെയും ശിവയോഗി 
നിശിതമായി വിമര്‍ശിച്ചു. ഇവ മോക്ഷപ്രാപ്തിക്ക്‌ വിഘ്നങ്ങളും 
കപടപ്രമാണങ്ങളും കൂടിയാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം യുക്തിസഹിതം 
സമര്‍ത്ഥിച്ചു. മരുമക്കത്തായ ദായക്രമപരിഷ്കാരം, 
വിധവാവിവാഹം, മദ്യവര്‍ജ്ജനം, സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസം എന്നിവയെ 
സ്വാമി അനുകൂലിച്ചു. സമദൃഷ്ടി, ദയ, ജ്ഞാനം, ശാന്തി, 
അഹിംസ, സന്തോഷം എന്നീ ഗുണങ്ങളുടെ ആവശ്യകതയെപ്പറ്റി 
ബ്രഹ്മാനന്ദശിവയോഗി ഈന്നിപ്പറഞ്ഞു. “മോക്ഷപ്രദീപം', 
“ആനന്ദസൂത്രം' എന്നീ കൃതികളിലൂടെ അദ്ദേഹം തന്റെ 
പുരോഗമനാശയങ്ങള്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നു. 


വാഗ്ഭടാനന്ദന്‍ (1885-1 939) 


വാഗ്ഭടാനന്ദ ഗുരുദേവന്‍ ശക്തമായ ഒരു 
സാമൂഹികപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ നേതൃത്വം നല്‍കി). 
വടക്കേമലബാറില്‍ കോട്ടയത്ത്‌ ജനിച്ച ഇദ്ദേഹം ആദ്യ കാലത്ത്‌ 
ബ്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ പരിപാടികളില്‍ ആകൃഷ്ടനായി. പിന്നീട്‌ 
തന്റേതായ ആത്മവിദ്യാസംഘം സ്ഥാപിച്ച്‌ ജാതിവ്യവസ്ഥയ്ക്കും 
വിഗ്രഹാരാധനയ്ക്കുമെതിരായി ശബ്ദമുയര്‍ത്തി. മദ്യവര്‍ജ്ജനം 


ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ കര്‍മ്മപരിപാടിയിലെ ഒരു പ്രധാന 
ഇനമായിരുന്നു. തന്റെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ 


ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിനുതന്നെ ശക്തി പകര്‍ന്നുകൊടുക്കാന്‍ 
വാഗ്ഭടാനന്ദനു കഴിഞ്ഞു. പ്രത്യേകിച്ച്‌ ഉത്തരകേരളത്തില്‍. 
അദ്ദേഹം ജാതിവ്യത്യാസങ്ങളെയോ ഉച്ചനീചത്വത്തെയോ 
അംഗീകരിച്ചിരുന്നില്ല. നാരായണഗുരുദേവനെപ്പോലെ 
വാഗ്ദഭടനും ശിഷ്യന്മാരില്‍ സവര്‍ണ്ണരെ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നു. 


വൈകുണ്ഠസ്വാമി 
കന്യാകുമാരിജില്ലയില്‍ സ്വാമിതോപ്പില്‍ ജനിച്ച 
വൈകുണ്ഠസ്വാമി (1809-1851) യുടെ ആദ്യപേര്‌ മുത്തുകുട്ടി 
എന്നായിരുന്നു. അവര്‍ണ്ണരുടെ അവശതകള്‍ക്കും 


രാജഭരണത്തിന്റെ പോരായ്മകള്‍ക്കുമെതിരായി പോരാടിയ 
അദ്ദേഹം 1836-ല്‍ 'സമത്വസമാജം' എന്ന സംഘടന രൂപീകരിച്ചു. 
കേരളത്തിലെ ആദ്യത്തെ സാമൂഹികസംഘടനയായിരിക്കാം 
ഇത്‌. 1837-ല്‍ സ്വാതി തിരുനാളിന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ 
വൈകുണ്ഠസ്വാമിയെ അറനസ്റ്റ്ചെയ്ത്‌ തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ 
ശിങ്കാരത്തോപ്പ്‌ ജയിലില്‍ പാര്‍പ്പിച്ചു. അന്ന്‌ അവിടെ 
ജയിലറായിരുന്ന അയ്യാഗുരു ഇദ്ദേഹത്തെ ഗുരുവായി 
സ്വീകരിച്ചു. 'മേല്‍മുണ്ട്‌ സമരത്തിന്‌ പ്രചോദനം നല്‍കിയ 


പ്രധാനികളിലൊരാളായിരുന്നു വൈകുണ്ഠസ്വാമി. 
“അകിലത്തിരുട്ട്‌, 'അരുള്‍നൂല്‍' എന്നീ തമിഴ്കൃതികള്‍ ഇദ്ദേഹം 
രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ചരിത്രപരവും ആത്മകഥാപരവും 


ദാര്‍ശനികവുമായ ഉള്ളടക്കം കൊണ്ട്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌ രണ്ടും. 


സാമുദായികസംഘടനകളുടെ ആവിര്‍ഭാവം 
സാമൂഹികപരിഷ്കാരങ്ങളില്‍ ദത്താവധാനമായ 
സാമുദായികസംഘടനകളുടെ ആവിര്‍ഭാവം 
ചട്ടമ്പിസ്വാമികളുടെയും ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെയും മറ്റും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ പൂർത്തീകരണത്തിനു സഹായകമായി. 
നായര്‍ സര്‍വ്വീസ്‌ സൊസൈറ്റി (എന്‍. എസ്‌. എസ്‌.) യും 
ശ്രീനാരായണധര്‍മ്മപരിപാലനയോഗ (എസ്‌. എന്‍. ഡി. പി.) വും 
ആണ്‌ ഈ സമുദായസംഘടനകളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ടവ. 


ശ്രീനാരായണനില്‍നിന്നു ചൈതന്യം നേടിയ ശ്രീനാരായണ 
ധര്‍മ്മപരിപാലനയോഗം 1903 മെയ്മാസം 15-ാം തീയതി രൂപം 
കൊണ്ടു. യോഗത്തിന്റെ ഒന്നാമത്തെ വാര്‍ഷികസമ്മേളനം 
ഗുരുവിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ 1904-ല്‍ അരുവിപ്പുറത്തുവച്ചു 
കൂടുകയുണ്ടായി. ഡോ. പല്ലു, കുമാരന്‍ആശാന്‍ തുടങ്ങിയ 
മഹാരഥന്മാരാണ്‌ പ്രാരംഭകാലത്ത്‌ എസ്‌. എന്‍. ഡി. പി. 
യോഗത്തിന്‌ നേതൃത്വം നല്‍കിയത്‌. ഏറെക്കഴിയുംമുമ്പ്‌ യോഗം 


ഈഴവസമുദായത്തിന്റെ 

'പ്രാതിനിധ്യസംഘടനയായിത്തീരുകയും സമുദായത്തിന്റെ 
സര്‍വ്വതോന്മുഖമായ അഭിവ്ൃദ്ധിക്കുവേണ്ടി നിരന്തരം 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്തു. ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ 
സന്ദേശം പ്രചരിപ്പിക്കുക, ഈഴവരുടെയും മറ്റു 
പിന്നോക്കസമുദായങ്ങളുടെയും സാമൂഹികവും 


സാംസ്‌കാരികവുമായ അഭ്യുന്നതി സാധ്യമാക്കുക എന്നിവയാണ്‌ 
യോഗത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനലക്ഷ്യങ്ങള്‍. 

കേശവന്‍ ആശാന്‍ 1891-ല്‍ പരവൂര്‍നിന്നു 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ 'സുജനാനന്ദിനി'യും സി. വി. കുഞ്ഞുരാമന്‍ 
1911-ല്‍ മയ്യനാട്ടുനിന്ന്‌ ആരംഭിച്ച “കേരളകൌമുദി'യും 
ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ സാമൂഹികപരിഷ്കരണസന്ദേശം 
ബഹുജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍, എസ്‌. എന്‍. ഡി. പി. 
യോഗത്തോടൊപ്പം സേവനമനുഷ്ഠിച്ചു. ജാതിവ്യത്യാസം 
ഉന്മൂലനം പചെയ്യുക, ഈഴവരുടെയും അരയര്‍, പുലയര്‍ 
തുടങ്ങിയ മറ്റ്‌ അവര്‍ണ്ണഹിന്ദുക്കളുടെയും ഇടയില്‍ 
മിശ്രഭോജനം പ്രചരിപ്പിക്കുക എന്നീ ലക്ഷ്യങ്ങളോടുകൂടി ഈഴവ 
സമുദായത്തിലെ ഒരു ഗണനീയനേതാവായ കെ. അയ്യപ്പന്‍ 
1917-ല്‍ ചെറായിയില്‍ സ്ഥാപിച്ച 'സഹോദരസംഘ'ത്തിന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനവും ഇവിടെ പ്രസ്താവ്യമാണ്‌. 

മന്നത്തു പത്മനാഭനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
നേതൃത്വത്തിലുണ്ടായിരുന്ന ഉത്സാഹശാലികളായ ഒരു സംഘം 
യുവാക്കന്മാരും ചേര്‍ന്ന്‌ 1914 ഒക്ടോബര്‍ 31റാം തീയതി 
സ്ഥാപിച്ചതാണ്‌ നായര്‍ സര്‍വ്വീസ്‌ സൊസൈറ്റി. ഗോപാല 
കൃഷ്ണഗോഖലെയുടെ 'സെര്‍വ്വന്റ്സ്‌ ഓഫ്‌ ഇന്ത്യാ 
സൊസൈറ്റിയുടെ മാതൃകയിലായിരുന്നു അതു 
സംഘടിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. കേരളീയസമുദായത്തെ പൊതുവായും 
നായര്‍സമുദായത്തെ പ്രത്യേകമായും സേവിക്കുക 
എന്നതായിരുന്നു സംഘടനയുടെ ലക്ഷ്യം. ജാതിവ്യത്യാസം 
ഇല്ലാതാക്കുക, നായന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ പ്രചാരത്തിലിരുന്ന 
താലികെട്ടുകല്യാണം, തിരണ്ടുകുളി മുതലായ ജീര്‍ണ്ണാചാരങ്ങള്‍ 
അവസാനിപ്പിക്കുക, കൂട്ടുകുടുംബസമ്പ്രദായത്തിന്റെ 
ദോഷങ്ങളില്‍നിന്നു സമുദായത്തെ മോചിപ്പിക്കുക മുതലായ 


അനേകം സാമൂഹികപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ സൊസ്റ്റ്റി 
അതിന്റെ പ്രാരംഭകാലത്ത്‌ ഫലപ്രദമായ നേതൃത്വം നല്‍കി. 
അയിത്തോച്ചാടനം, സമുദായ സാൌഹാര്‍ സ്ഥാപനം തുടങ്ങി 
ഒട്ടേറെ മണ്ഡലങ്ങളില്‍ സൊസ്്റ്റ്റി സുശക്തമായി 
പ്രവര്‍ത്തനം നടത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 
സാമൂഹികോദ്ദേശ്യത്തോടുകൂടിയുള്ള സമുദായസംഘടനകള്‍ 
നായന്മാരുടെയും ഈഴവരുടെയും ഇടയില്‍ മാത്രമല്ല 
ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌. സാമൂഹിക പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടിയുള്ള 


അഭിനിവേശം നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കിടയില്‍പോലും 
പ്രബലമായിരുന്നു. നമ്പൂതിരിയുവാക്കന്മാരെല്ലാം 


സ്വസമുദായത്തില്‍നിന്നുതന്നെ വിവാഹം കഴിക്കണമെന്ന 
പ്രക്ഷോഭണം കൂട്ടുക, സമുദായത്തില്‍ പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസം 
പ്രചരിപ്പിക്കുക, അന്തര്‍ജ്ജനങ്ങളുടെ പര്‍ദ്ദാസമ്പ്രദായം 
നിര്‍ത്തലാക്കുക എന്നീ ഉദ്ദേശ്യങ്ങളോടെ നമ്പൂതിരിസമുദായം 
1908-ല്‍ യോഗക്ഷേമപ്രസ്ഥാനം ആരംഭിച്ചു. ഇ. എം. എസ്‌. 
നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌, വി. ടി. ഭട്ടതിരിപ്പാട്‌ തുടങ്ങിയവര്‍ ഈ 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ആദ്യകാലനേതാക്കളുടെ കൂട്ടത്തില്‍പ്പെടുന്നു. 


അയിത്തോച്ചാടനപ്രസ്ഥാനം 
അയിത്തോച്ചാടനപ്രക്ഷോഭണമായിരുന്നു. കേരളത്തിലെ 
സാമൂഹികപരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനങ്ങളില്‍വച്ച്‌ ഏറ്റവും വമ്പിച്ചത്‌. 
ഈ പ്രസ്ഥാനം പ്രചോദനം നേടിയത്‌ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍, 
ശ്രീനാരായണഗുരു, കുമാരന്‍ആശാന്‍ തുടങ്ങിയ 
സാമൂഹ്ൃപരിഷ്‌കര്‍ത്താക്കളുടെ സന്ദേശങ്ങളില്‍നിന്നോ, എന്‍. 
എസ്‌. എസ്‌., എന്‍. ഡി. പി. യോഗം മുതലായ 


സാമൂഹികസംഘടനകളില്‍നിന്നോ മാത്രമായിരുന്നില്ല. 
മഹാത്മാഗാന്ധിയുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ ഇന്ത്യന്‍ നാഷണല്‍ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സും പ്രസ്ഥാനത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. 


അയിത്തോച്ചാടനപ്രക്ഷോഭണത്തിന്റെ ആദ്യകാലനേതാക്കളില്‍ 
ഒരാളായിരുന്നു “മിതവാദി” (കോഴിക്കോട്‌) പത്രാധിപര്‍ സി. 


കൃഷ്ണന്‍ (1867-1938). മിതവാദിയുടെ കോളങ്ങളില്‍ 
അയിത്തത്തിനെതിരായി അദ്ദേഹം നിരന്തരം 
എഴുതിക്കൊണ്ടിരുന്നു. കോഴിക്കോട്ടെ തളിയില്‍ക്ഷേത്രത്തിന്റെ 
നിരത്തുകളില്‍ തീയന്മാര്‍ക്കും മറ്റു 
പിന്നോക്കസമുദായക്കാര്‍ക്കും സഞ്ചാരസ്വാതന്ത്ത്യം 


നിഷേധിച്ചുകൊണ്ട്‌ മലബാര്‍ കലക്ടര്‍ പുറപ്പെടുവിച്ച ഉത്തരവ്‌ 
1917 നവംബറില്‍ മഞ്ചേരി രാമയ്യരുടെ (പില്‍ക്കാലത്ത്‌ 
അനാഗരിക രാമന്‍) പിന്തുണയോടെ സി. കൃഷ്ണന്‍ 
പരസ്യമായി ലംഘിച്ചു. അടിയന്തരമായും അയിത്തം 
നിര്‍ത്തലാക്കേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകതയില്‍ പൊതുജനാഭിപ്രായം 


കേന്ദ്രീകരിക്കാന്‍ ഈ സംഭവം സഹായകമായി. കേരളത്തില്‍ 
അയിത്തോച്ചാടനത്തിനുവേണ്ടി വാദിക്കുകയും 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്ത കഴിവുറ്റ മറ്റൊരു നേതാവായിരുന്നു 
ടി. കെ. മാധവന്‍ (1886-1930). 

സാമൂഹിക നീതിക്കുവേണ്ടി ആവേശപൂര്‍വ്വം പൊരുതിയ 
മാധവന്‍ ഈഈര്‍ജ്ജസ്വലനായ നേതാവെന്നതിനു പുറമേ 
നിര്‍ഭയനായ പത്രപ്രവര്‍ത്തകനുമായിരുന്നു. സ്വന്തം പത്രമായ 
'ദേശാഭിമാനി'യുടെ പംക്തികളില്‍ 
അയിത്തജാതിക്കാര്‍ക്കുവേണ്ടി അദ്ദേഹം ഉജ്ജ്വലസമരം 
നടത്തി. ക്ഷേത്ര പ്രവേശനത്തിന്റെ മുന്നോടിയെന്ന നിലയില്‍ 
ക്ഷേത്ര നിരത്തുകള്‍ അവര്‍ണ്ണര്‍ക്കു തുറന്നുകിട്ടുന്ന 
കാര്യത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹം ആദ്യമായി ശ്രദ്ധ പതിപ്പിച്ചത്‌. ടി. കെ. 
മാധവന്‍ 1923-ലെ കാക്കിനഡ കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ 
പങ്കെടുക്കുകയും സാമൂഹികനീതിക്കു വേണ്ടിയുള്ള 
സമരത്തില്‍ അഖിലേന്ത്യാ കോണ്‍ഗ്രസ്നേതൃത്വത്തിന്റെ 
പിന്തുണ നേടുകയും ചെയ്തു. 


വൈക്കം സത്യാഗ്രഹം 
സുപ്രസിദ്ധമായ വൈക്കം സത്യാഗ്രഹം (1924-1925) ആയിരുന്നു 


അയിത്തോച്ചാടനപ്രസ്ഥാനത്തിലെ ആദ്യത്തെ 
ഐതിഹാസികസമരം. വൈക്കംക്ഷേത്രത്തിലേക്കുള്ള 
നിരത്തുകളില്‍ അവര്‍ണ്ണഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌കൂടി 


സഞ്ചാരസ്വാതന്ത്ര്യമനുവദിക്കണമെന്നതായിരുന്നു സമരക്കാർ 
ഉന്നയിച്ച ആവശ്യം. ടി. കെ. മാധവനു പുറമേ കെ. പി. 
കേശവമേനോന്‍, മന്നത്തു പത്മനാഭന്‍, ചങ്ങനാശ്ശേരി 
പരമേശ്വരന്‍പിള്ള, സി. വി. കുഞ്ഞുരാമന്‍, കെ. കേളപ്പന്‍ 
തുടങ്ങി സമുന്നതരായ മറ്റു നേതാക്കന്മാരും വൈക്കം 
സത്യാഗ്രഹത്തിനു നേതൃത്വം നല്‍കി. സമരത്തിനു 
പിന്തുണയേകിയ സവര്‍ണ്ണഹിന്ദുക്കള്‍ മന്നത്തുപത്മനാഭന്റെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ സംഘടിപ്പിച്ച 'സവര്‍ണ്ണജാഥ' സത്യാഗ്രഹവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട ഒരു വലിയ സംഭവമായിരുന്നു. ജാഥാംഗങ്ങള്‍ 
തിരുവന്തപുരത്തുചെന്ന്‌ മഹാറാണി സേതുലക്ഷ്മീബായിയെ 
സന്ദര്‍ശിച്ചു തങ്ങളുടെ ആവശ്യം ബോധിപ്പിച്ചു. കാലക്രമേണ 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനത്തിനനുകൂലമായി പൊതുജനാഭിപ്രായം 
രൂപപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ വൈക്കം സത്യാഗ്രഹവും 
സവര്‍ണ്ണജാഥയും അത്യന്തം പ്രയോജനകരമായി. സത്യാഗ്രഹം 
ഇരുപതു മാസം നീണ്ടുനിന്നു. സത്യാഗ്രഹികള്‍ അറസ്റ്റിനും 
മര്‍ദ്ദനത്തിനും ഇരയായി. ഒടുവില്‍ മഹാത്മാഗാന്ധി 
ഇടപെടുകയാല്‍ സമരം 1925-ല്‍ വിജയകരമായി 
പര്യവസാനിച്ചു. വൈക്കംക്ഷേത്രത്തിലേക്കുള്ള നിരത്തുകള്‍ 


ജാതിവ്യത്യാസമെന്നേ എല്ലാ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കുമായി 
തുറന്നുകൊടുക്കപ്പെട്ടു. അവര്‍ണ്ണഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ വൈക്കത്ത്‌ 
അനുവദിച്ചുകിട്ടിയ ഈ സൌഈജന്യം അവര്‍ക്കു 
തിരുവിതാംകൂറിലെ മറ്റു ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ ഉടനേ 
ലഭിക്കുകയുണ്ടായില്ല. ആകയാല്‍, വൈക്കംസത്യാഗ്രഹത്തിന്റെ 
വിജയകരമായ പര്യവസാനത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ അമ്പലപ്പുഴ, 
തിരുവാര്‍പ്പ്‌, ശുചീന്ദ്രം മുതലായ കേന്ദ്രങ്ങളിലെ 
ക്ഷേത്രനിരത്തുകളിലും അവര്‍ണ്ണര്‍ക്കു സഞ്ചാരസ്വാതന്ത്ത്യം 
അനുവദിച്ചുകിട്ടാന്‍ സമരങ്ങള്‍ സംഘടിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 
1928-ല്‍ തിരുവിതാംകൂറില്‍ എല്ലാ ക്ഷേത്രനിരത്തുകളും 
ജാതിപരിഗണനകൂടാതെ സമസ്ത ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കുമായി 
തുറന്നുകൊടുത്തു. 


ഗുരുവായൂര്‍ സത്യാഗ്രഹം 


അയിത്തത്തിനെതിരായി നടന്ന മറ്റൊരു വലിയ 
സമരമായിരുന്നു ഗുരുവായൂര്‍ സത്യാഗ്രഹം (1931-1932). 
ഗുരുവായൂര്‍ക്ഷേത്രം എല്ലാ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കും 


തുറന്നുകൊടുക്കണമെന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ കേരളപ്രദേശ്‌ 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ 1931 നവംബര്‍ 1൨ാം തീയതി 
സത്യാഗ്രഹം ആരംഭിച്ചു. സത്യാഗ്രഹത്തിന്റെ നേതാവ്‌ കെ. 
കേളപ്പനും സന്നദ്ധസംഘത്തിന്റെ ക്യാപ്റ്റന്‍ എ. കെ. 
ഗോപാലനും ആയിരുന്നു. സത്യാഗ്രഹം ഭാരതത്തിന്റെ മുഴുവന്‍ 
ശ്രദ്ധയും ആകര്‍ഷിച്ചു. ഇന്ത്യയുടെ നാനാഭാഗത്തുനിന്നും 
രാഷ്ട്രീയപ്രവര്‍ത്തകര്‍ സത്യാഗ്രഹികളെ സഹായിക്കാന്‍ 
ഗുരുവായൂരെത്തി. ക്ഷേത്രത്തിന്റെ ട്രസ്റ്റിയായിരുന്ന സാമൂതിരി 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനത്തിനെതിരായി വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാത്ത ഒരു 
നിലപാടാണു സ്വീകരിച്ചത്‌. സത്യാഗ്രഹത്തിന്റെ എതിരാളികള്‍ 
ഡിസംബര്‍ 26റാം തീയതി എ. കെ. ഗോപാലന്റെമേല്‍ നടത്തിയ 
കൈയേറ്റും ജനങ്ങളെ വികാരക്ഷുബ്ധരാക്കുകയും അവര്‍ 
പ്രതിബന്ധങ്ങളെല്ലാം തകര്‍ത്ത്‌ ബലംപ്രയോഗിച്ചു 
ക്ഷേത്രത്തില്‍ കടക്കാന്‍ ഒരുമ്പെടുകയും ചെയ്തു. ഒരു 
മാസത്തോളം പൂജകളെല്ലാം നിര്‍ത്തി ക്ഷേത്രം അടച്ചിട്ടു. 
സത്യാഗ്രഹം പത്തുമാസം ചെന്നപ്പോള്‍ കെ. കേളപ്പന്‍ 1932 
സെപ്റ്റംബര്‍ 225൦ തീയതി ക്ഷേത്രത്തിന്റെ മുന്‍പില്‍ 
അനിശ്ചിതകാലത്തേക്കു നിരാഹാരനവ്രതം തുടങ്ങി. 1932 
ഒക്ടോബര്‍ 2൦ തീയതി ഗാന്ധിജിയുടെ ഉപദേശപ്രകാരം 


അദ്ദേഹം ഉപവാസം അവസാനിപ്പിച്ചു. ക്ഷേത്ര 
പ്രവേശനത്തെക്കുറിച്ചു പൊതുജനങ്ങളുടെ 
അഭിപ്രായമാരായുവാന്‍ പൊന്നാനിത്താലൂക്കിലെ 


ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കിടയില്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ ഒരു ജനഹിതപരിശോധന 


നടത്തി. ഹരിജനങ്ങള്‍ക്കു ക്ഷേത്രപ്രവേശനം 
അനുവദിക്കുന്നതിന്‌ ജനങ്ങളില്‍ എഴുപതു ശതമാനവും 
അനുകൂലികളായിരുന്നു. ഇങ്ങനെ അടിയന്തരമായ ലക്ഷ്യം 
നേടുന്നതില്‍ ഗുരുവായൂര്‍ സത്യാഗ്രഹം പരാജയപ്പെട്ടെങ്കിലും 
അയിത്തോച്ചാടനത്തിനനുകൂലമായ ഒരു കാലാവസ്ഥ 
സൃഷ്ടിക്കുന്നതിന്‌ അതു സഹായകമായി. 


ക്ഷേത്രപ്രവേശനഠ 

തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവ്‌ ശ്രീചിത്തിരതിരുനാള്‍ 
ബാലരാമവര്‍മ്മ 1936 നവംബര്‍ 125൦ തീയതി (1112 തുലാം 
27ാം തീയതി) സുപ്രസിദ്ധമായ ക്ഷേത്രപ്രവേശനവിളംബരം 
പ്രഖ്യാപിച്ചു. തിരുവിതാംകൂറില്‍ അവര്‍ണ്ണസമുദായക്കാര്‍ക്ക്‌ 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനം അനുവദിച്ചു കിട്ടാന്‍വേണ്ടി ഏറെക്കാലമായി 
നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന സമരത്തിന്റെ പരിപൂര്‍ണ്ണവിജയമായിരുന്നു 
പ്രസ്തുത വിളംബരം. ഇന്ത്യയില്‍ ഇദംപ്രഥമമായുണ്ടായ ഈ 
വിളംബരം അവിസ്മരണീയമായ ഒരു ചരിത്രപ്രമാണമാണ്‌. 
'ആധുനികകാലത്തിലെ അത്ഭുത'മെന്നും "ജനങ്ങളുടെ 
അദ്ധ്യാത്മവിമോചനത്തിന്റെ അധികാരരേഖയായ സ്മൃതി” 
എന്നുമാണ്‌ ഗാന്ധിജി ഈ വിളംബരത്തെ വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌. 
വിളംബരത്തിന്റെ പൂര്‍ണ്ണരൂപം താഴെക്കൊടുക്കുന്നു: 

"നമ്മുടെ മതത്തിന്റെ പരമാര്‍ത്ഥതയും സുപ്രമാണതയും 


ഗാഡമായി ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടും ആയതു ദൈവികമായ 
അനുശാസനത്തിലും സര്‍വ്വവ്യാപകമായ 
സഹിഷ്ണുതയിലുമാണ്‌ അടിയുറച്ചിരിക്കുന്നതെന്നു 
വിശ്വസിച്ചും അതിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍ അതു 
ശതവര്‍ഷങ്ങളായി കാലപരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ 


അനുയോജിച്ചുപോന്നുവെന്നു ധരിച്ചും നമ്മുടെ ഹിന്ദുപ്രജകളില്‍ 
ആര്‍ക്കുംതന്നെ അവരുടെ ജനനമോ ജാതിയോ സമുദായമോ 
കാരണം ഹിന്ദുമതവിശ്വാസത്തിന്റെ ശാന്തിയും സാന്ത്വനവും 
നിഷേധിക്കപ്പെടാന്‍ പാടില്ലെന്നുള്ള ഉത്കണഠയാലും നാം 
തീരുമാനിക്കുകയും ഇതിനാല്‍ പ്രഖ്യാപനം ചെയ്യുകയും 
നിയോഗിക്കുകയും ആജ്ഞാപിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നതെന്താണെന്നാല്‍ സമുചിതമായ പരിതഃസ്ഥിതികള്‍ 
പരിരക്ഷിക്കുന്നതിനും ക്രിയാപദ്ധതികളും ആചാരങ്ങളും 
വച്ചുനടത്തുന്നതിനും നാം നിശ്ചയിക്കയും ചുമത്തകയും 
ചെയ്യാവുന്ന നിയമങ്ങള്‍ക്കും നിബന്ധനകള്‍ക്കും വിധേയനായി 
ജനനത്താലോ മതവിശ്വാസത്താലോ ഹിന്ദുവായ 
യാതൊരാള്‍ക്കും നമ്മുടെയും നമ്മുടെ ഗവണ്‍മെന്റിന്റെയും 
നിയന്ത്രണത്തിലുള്ള ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പ്രവേശിക്കുന്നതിനോ 
ആരാധന നടത്തുന്നതിനോ ഇനിമേല്‍ യാതൊരു നിരോധനവും 


ഉണ്ടായിരിക്കാന്‍ പാടില്ലെന്നാകുന്നു.' 

തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവിന്റെ 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനവിളംബരം യാഥാസ്ഥിതികരായ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ 
ഒരു അശനിപാതവും മര്‍ദ്ദിതരായ ഹരിജനങ്ങള്‍ക്കും മറ്റു 
പിന്നോക്കവിഭാഗങ്ങള്‍ക്കും ആശയുടെയും ആഫഹ്ലാദത്തിന്റെയും 
സന്ദേശവുമായിരുന്നു. ഈ വിളംബരം ഹൈന്ദവസമുദായത്തില്‍ 
നിശബ്ദവും രക്തരഹിതവുമായ ഒരു വിപ്പവമുണ്ടാക്കി. 
കൊച്ചിയിലും മലബാറിലും ഈവിധമൊരു, 
പരിഷ്കാരമുണ്ടാകാന്‍ പിന്നെയും ഒരു പതിറ്റാണ്ടു വേണ്ടിവന്നു. 
വിഷുദിനമായ 1123 മേടം 1-ാം തീയതി (1948 ഏപ്രില്‍) കൊച്ചി 
രാജാവ്‌ പ്രഖ്യാപിച്ച ക്ഷേത്രപ്രവേശാവകാശദാനവിളംബരം 
കൊച്ചിയിലെ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ജാതിവ്യത്യാസമില്ലാതെ എല്ലാ 


ഹിന്ദുക്കള്‍ക്കും പ്രവേശനം അനുവദിച്ചു. 1947-ലെ 
മദിരാശിക്ഷേത്രപ്രവേശനനിയമം ഈ പരിഷ്‌കാരത്തെ 
മലബാര്‍പ്രദേശത്തേക്കും വ്യാപിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 
സ്വാതന്ത്ര്യലബ്ധിയോടുകൂടി നിയമനിര്‍മ്മാണംകൊണ്ട്‌ 


അയിത്തം നിര്‍ത്തലാക്കപ്പെട്ടു. അയിത്തമാചരിക്കുന്നവര്‍ ഇന്നു 
ശിക്ഷാര്‍ഹരാണ്‌. അയിത്തോച്ചാടനത്തിനുവേണ്ടി കേരളത്തില്‍ 
നടന്ന ചരിത്രപ്രസിദ്ധമായ പ്രക്ഷോഭണം ഈ വിധത്തില്‍ 
വിജയപര്യവസിതമായി. 


അയ്യന്‍കാളി 
ആധുനികകാലത്തെ മറ്റൊരു സാമൂഹികപരിഷ്കര്‍ത്താവാണ്‌ 
അയ്യന്‍കാളി (1866-1941). കേരളത്തില്‍ 


അയിത്തത്തിനെതിരായി നടന്ന പ്രക്ഷോഭണത്തില്‍ അദ്ദേഹം 
അനുഷ്ഠിച്ച സേവനങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അനുസ്മരിക്കുക ഈ 
സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ സംഗതമാണ്‌. നൂറ്റാണ്ടുകളായി 
അവശതയനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന പുലയസമുദായത്തില്‍ 
പിറന്ന അയ്യന്‍കാളി പുലയരും മറ്റ്‌ അധഃസ്ഥിതവര്‍ഗ്ഗക്കാരും 
സ്വന്തം സാമൂഹികോന്നമനത്തിനുവേണ്ടി നടത്തിയ സമരത്തിനു 
നേതൃത്വം നല്‍കി. ഹരിജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ 
സംഘടനാപ്രവര്‍ത്തനം നടത്താനും അവര്‍ക്ക്‌ അന്നോളം 
നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന അവകാശങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടി 
സമരംചെയ്യാനും എസ്‌. എന്‍. ഡി. പി. യോഗംപോലുള്ള 
സംഘടനകളുടെയും ശ്രീനാരായണഗുരുവിനെപ്പോലെയുള്ള 
സാമൂഹികപരിഷ്കര്‍ത്താക്കളുടെയും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
അയ്യന്‍കാളിക്കു പ്രചോദനം നല്‍കി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രയത്നങ്ങളുടെ ഫലമായിട്ടാണ്‌ തിരുവിതാംകൂറില്‍ 
പൊതുനിരത്തുകളിലൂടെ സ്വതന്ത്രമായി നടക്കാനുള്ള 
അവകാശം പുലയ സമുദായത്തിനു ലഭിച്ചത്‌. 


1907-ല്‍ അദ്ദേഹം എസ്‌. എന്‍. ഡി. പി. യോഗത്തിന്റെ 


മാതൃകയില്‍ സാധുജനപരിപാലനയോഗം ആരംഭിച്ചു. 
താമസിയാതെ യോഗത്തിനു തിരുവിതാംകൂറിലുടനീളം 
ശാഖകളുണ്ടാകുകയും അത്‌ 
ഹരിജനോദ്ധാരണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ സജീവമായി 


മുന്‍കൈയെടുക്കുകയും ചെയ്തു. ഹരിജനസമുദായത്തിന്‌ 
അയ്യന്‍കാളി ചെയ്ത ഉല്‍കൃഷ്ടസേവനത്തെ ആദരിച്ച്‌ 


ഗവണ്‍മെന്റ്‌ അദ്ദേഹത്തെ ശ്രീമൂലം പ്രജാസഭയില്‍ 
അംഗമാക്കി. ഇത്‌ ഇതരസമുദായങ്ങളിലെ നേതാക്കന്മാരുടെ 
സന്മനോഭാവത്തോടും സഹകരണത്തോടുംകൂടി 


സാമൂഹികനീതിക്കും സമത്വത്തിനും വേണ്ടിയുള്ള തന്റെ സമരം 
മുന്നോട്ടുകൊണ്ടുപോകാന്‍ ആദരണീയമായ ഒരു രംഗം 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഒരുക്കിക്കൊടുത്തു. 1936-ലെ 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനവിളംബരം ഈ ധീര യോദ്ധാവിനെ 
വികാരവിവശനാക്കി. ചരിത്രപ്രഖ്യാതമായ ഈ വിളംബരം 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയതിനു തൊട്ടടുത്ത്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സന്ദര്‍ശിച്ച മഹാത്മാഗാന്ധിയെ സ്വാഗതം ചെയ്യാന്‍ 
അയ്യന്‍കാളിയുടെ ജന്മദേശമായ വെങ്ങാനൂര്‍വച്ചുകൂടിയ 
സമ്മേളനത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ സേവനങ്ങള്‍ പ്രത്യേകം 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുകയുണ്ടായി. ഇക്കഴിഞ്ഞ ദശകങ്ങളില്‍ 
കേരളത്തിലെ ഹരിജനങ്ങള്‍ക്കുണ്ടായ നേട്ടങ്ങളിലധികവും 
അയ്യന്‍കാളിയുടെ അവിശ്രമവും നിസ്വാര്‍ത്ഥവുമായ 
യത്തത്തിന്റെ ഫലമായി കൈവന്നതാണ്‌. 


പാലിയം സത്യാഗ്രഹം 
കേരളത്തില്‍ അയിത്തത്തിനെതിരായുള്ള സമരം 
സ്വാതന്ത്യപ്രാപ്തിക്കു ശേഷവും തുടരേണ്ടിവന്നു. 1947 
ഡിസംബര്‍ തൊട്ട്‌ 1948 മാര്‍ച്ച്‌ വരെയുള്ള കാലഘട്ടത്തില്‍ 
നടന്ന പാലിയം സത്യാഗ്രഹം ഈ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
പരാമര്‍ശമര്‍ഹിക്കുന്നു. ചേന്ദമംഗലത്ത്‌ പാലിയത്തച്ചന്റെ 
വീട്ടിനു മുന്‍പിലുള്ള പൊതുനിരത്തില്‍കൂടി നടക്കാനുള്ള 
സ്വാതന്ത്യം അവര്‍ണ്ണര്‍ക്കും അഹിന്ദുക്കള്‍ക്കും 
നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. ഈ പ്രശ്നത്തെച്ചൊല്ലി എല്ലാ രാഷ്ട്രീയ 
കക്ഷികളും സമുദായസംഘടനകളും ഒത്തുചേര്‍ന്നു നടത്തിയ 
സമരമാണ്‌ പാലിയം സത്യാഗ്രഹം. അതിന്റെ ഓപചാരിക 
ഉദ്ഘാടനം ഡിസംബര്‍ 4-ന്‌ സി. കേശവന്‍ നിര്‍വ്ൃഹിച്ചു. 
നാനാഭാഗത്തുനിന്നും ദിവസേന വന്നുചേര്‍ന്നിരുന്ന 
സന്നദ്ധഭടന്മാര്‍ നിരോധാനാജ്ഞ ലംഘിച്ച്‌ അറസ്റ്റ്‌ വരിച്ചു. 
സത്യാഗ്രഹികളെ നേരിടാന്‍ സര്‍ക്കാര്‍ ലാത്തിപ്രയോഗം 
തുടങ്ങിയ മര്‍ദ്ദനമുറകള്‍ സ്വീകരിച്ചു. കൊച്ചി-കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 


രാജകുടുംബാംഗങ്ങളും നമ്പൂതിരികുടുംബാംഗങ്ങളും ഈ 
സത്യാഗ്രഹത്തില്‍ പങ്കുകൊണ്ടു എന്നത്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 
നൂറാംദിവസം ജാഥ നയിച്ചു എ. ജി. വേലായുധന്‍ 
പോലീസ്മര്‍ദ്ദനത്തിന്‌ രക്തസാക്ഷിയായി. തുടര്‍ന്നു സത്യാഗ്രഹം 
തത്കാലം നിര്‍ത്തിവെച്ചു. 1948 ഏപ്രിലില്‍ കൊച്ചി 
ക്ഷേത്രപ്രവേശനം അനുവദിച്ചതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌ പാലിയം 
റോഡിലൂടെ സഞ്ചരിക്കാന്‍ അഹിന്ദുക്കള്‍ക്കും അവര്‍ണ്ണര്‍ക്കും 
സ്വാതന്ത്യം ലഭിച്ചു. 


വക്കം അബ്ദുല്‍ഖാദിര്‍ മൌലവി 
കേരളത്തില്‍ സാമൂഹികപരിഷ്കരണപ്രസ്ഥാനം 
ഹിന്ദുസമുദായത്തില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങിനിന്നില്ല. വിദ്യാഭ്യാസത്തില്‍ 
പിന്നോക്കമായിരുന്ന മുസ്ലീംസമുദായത്തിലും വ്യതിയാനത്തിന്റെ 


കാറ്റടിച്ചു. മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കിടയിലെ ഏറ്റവും മികച്ച 
സാമൂഹികപരിഷ്കര്‍ത്താക്കളിലൊരാളായിരുന്നു വക്കം 


അബ്ദുല്‍ഖാദിര്‍ മൌലവി (1873-1932). അറബി, പേര്‍ഷ്യന്‍, 
ഉര്‍ദു, മലയാളം എന്നീ ഭാഷകളില്‍ പണ്ഡിതനായിരുന്ന അദ്ദേഹം 
സ്വന്തം സമുദായത്തിന്റെ സാമൂഹികോന്നമനത്തിനും 
സാന്മാര്‍ഗ്ഗികോജ്ജീവനത്തിനുംവേണ്ടി കഠിനമായി പ്രയതിച്ചു. 
ഇസ്ലാമിനു നിരക്കാത്ത ആചാരങ്ങള്‍ ഉപേക്ഷിക്കുവാനും 
സാര്‍വ്വത്രികമായി ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം നേടാനും 
ആധുനികപുരോഗമനപ്രസ്ഥാനങ്ങളില്‍ സജീവമായി 
പങ്കെടുക്കാനും അദ്ദേഹം മുസ്ലീങ്ങളില്‍ പ്രേരണചെലുത്തി. 
കേരളത്തിലെ പത്രപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ 
മൌലവിസാഹിബിന്‌ ബഹുമാന്യമായ ഒരു സ്ഥാനമുണ്ട്‌. “മുസ്ലിം, 
'ദീപിക' എന്നിങ്ങനെ രണ്ട്‌ ആനുകാലികപത്രങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം 
സ്വന്തം പത്രാധിപത്യത്തില്‍ പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. 
'ദീപികയുടെ എല്ലാ ലക്കങ്ങളിലും വിശുദ്ധ ഖുറാനില്‍നിന്നുള്ള 
വിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ചേര്‍ത്തിരുന്നു. കെ. രാമകൃഷ്ണപിള്ള 


പ്രതാധിപരായിരുന്ന “സ്വദേശാഭിമാനി” തിരുവിതാംകൂര്‍ 
രാഷ്ട്രീയത്തില്‍ വഹിച്ച പങ്ക്‌ സുപ്രസിദ്ധമാണല്ലോ. 


അബ്ദുല്‍ഖാദിര്‍ മൌലവിയുടെ വകയായിരുന്നു ആ പത്രം. 
“അല്‍ ഇനസ്സാം' എന്ന ഒരു അറബി മലയാളം മാസികയുടെ 


പ്രസിദ്ധീകരണംകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം അറബി മലയാളം 
പ്രചരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ഈഴവരും നായന്മാരും ആരംഭിച്ച 
ജനസമുദായസംഘടനകളുടെ ചുവടുപിടിച്ച്‌ മൌലവി 


തിരുവിതാംകൂര്‍ മുസ്ലിം മഹാസഭ'യും 'ചിറയില്‍കീഴ്‌ താലൂക്ക്‌ 
മുസ്ലിംസമാജ'വും സ്ഥാപിച്ചു. മുസ്ലിങ്ങള്‍ക്കു സാമൂഹികമായ 
ഉയര്‍ച്ച കൈവരുത്തുക, അവര്‍ക്കിടയില്‍ സ്വതന്ത്രചിന്താഗതി 
വളര്‍ത്തുക എന്നിവയായിരുന്നു ഈ സംഘടനകളുടെ ഉദ്ദേശ്യം. 


കേരളത്തില്‍ വിദ്യാഭ്യാസരംഗത്തും സാമൂഹികരംഗത്തും 
മുസ്ലീംസമുദായത്തിനുണ്ടായ പുരോഗതിയില്‍ ഏറിയകൂറും 
മൌലവിസാഹിബിന്റെ പ്രാരംഭപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളോടു 
കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


ദായക്രമത്തില്‍ വന്ന പരിഷ്കാരം 

സാമൂഹ്യ-സാമ്പത്തിക പ്രാധാന്യമുള്ള മറ്റൊരു 
പ്രസ്ഥാനമായിരുന്നു ദായ ക്രമത്തിന്റെയും വിവാഹത്തിന്റെയും 
നിയമങ്ങള്‍ പരിഷ്കരിക്കുന്നതിനു വേണ്ടി നടന്ന 
പ്രക്ഷോഭണങ്ങള്‍. നായന്മാര്‍, ഈഴവര്‍, നാഞ്ചിനാട്ടുവെള്ളാളര്‍, 
മലബാറിലെ മാപ്പിളമാര്‍ മുതലായി 
കേരളീയസമുദായത്തില്‍പ്പെട്ട ഒട്ടേറെ ജാതിക്കാര്‍ 
മരുമക്കത്തായക്കാരായിരുന്നു. മരുമക്കത്തായത്തറവാട്ടിലെ 
കാരണവരുടെ ഏകാധിപത്യാധികാരങ്ങളാല്‍ പുതിയ തലമുറ 
മരുമക്കത്തായത്തെ എതിര്‍ത്തു. കാരണവരുടെ ഭാര്യയ്ക്കും 
മക്കള്‍ക്കും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ധനത്തിലും വസ്തുവകകളിലും 
നിയമപരമായി അവകാശമില്ലായിരുന്നെങ്കിലും 
പ്രായോഗികമായി നോക്കിയാല്‍, തറവാട്ടു സ്വത്തിന്റെ 
ഭരണത്തില്‍നിന്നു കാരണവര്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന തനതുസമ്പാദ്യം 
അവര്‍ക്കാണ്‌ ലഭിച്ചിരുന്നത്‌. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
കൂട്ടുകുടുംബത്തിന്റെ ഭദ്രത തകര്‍ന്നിരുന്നു. 

കൂട്ടുകുടുംബസമ്പ്രദായം നിര്‍ത്തലാക്കുന്നതിനു വേണ്ടിയുള്ള 
ഒരു പ്രസ്ഥാനം തിരുവിതാംകൂറില്‍ നായര്‍ സര്‍വ്വീസ്‌ 
സൊസൈറ്റിയുടെ ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ ആരംഭിച്ചു. 
സമുദായത്തിലെ എല്ലാ പുരോഗമനവിഭാഗങ്ങളും പ്രസ്ഥാനത്തെ 
പിന്താങ്ങി. ദായക്രമത്തിന്റെ നിയമങ്ങളില്‍ വരുത്തേണ്ട 
മാറ്റത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ഗൌരവപൂര്‍വ്വം പരിചിന്തിച്ചു. 


ഇക്കാര്യത്തില്‍ ആദ്യമായുണ്ടായ പ്രധാനപ്പെട്ട 
നിയമനിര്‍മ്മാണമാണ്‌ 1912-ല്‍ പ്രാബല്യത്തില്‍വന്ന നായര്‍ 
ആക്ട്‌. നായര്‍തറവാടുകള്‍ താവഴി തിരിച്ചു 
ഭാഗംവയ്ക്കാനല്ലാതെ ആളോഹരി നടത്തുന്നതിനു 
വ്യവസ്ഥയില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ ഈ ആക്ട്‌ സമുദായത്തിലെ 
പുരോഗമനചിന്താഗതിക്കാരെ പൂര്‍ണ്ണമായും 
തൃപ്തിപ്പെടുത്തിയില്ല. പോരെങ്കില്‍, പുരുഷന്റെ സമ്പാദ്യത്തില്‍ 
പകുതി വീതം മക്കള്‍ക്കും മരുമക്കള്‍ക്കും 
അവകാശപ്പെട്ടതാണെന്ന്‌ അതില്‍ 


അനുശാസിച്ചിട്ടുണ്ടായിരുന്നു. 1925-ല്‍ പാസ്സായ രണ്ടാം നായര്‍ 
ആക്ട്‌ ആളോഹരിക്കു വ്യവസ്ഥ ചെയ്യുകയും മരുമക്കള്‍ക്കു 
മാതുലന്മാരുടെ സ്വത്തിന്മേലുണ്ടായിരുന്ന അവകാശം നിശ്ശേഷം 
ഇല്ലാതാക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ ആക്ടിന്‍പ്രകാരം 


ബഹുഭാര്യാത്വം നിയമവിരുദ്ധമാക്കപ്പെടുകയുണ്ടായി. നായര്‍ 
ആക്ടിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌, പിന്തുടര്‍ച്ചയെയും വിവാഹത്തെയും 
സംബന്ധിച്ച്‌ അതേ നിയമങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഈഴവ 
ആക്ടും (1925) നാഞ്ചി നാട്ടുവെള്ളാള ആക്ടും (1926) 
നിലവില്‍വന്നു. 


പിന്തുടര്‍ച്ച, വിവാഹം മുതലായവയെ സംബന്ധിച്ച്‌ 
നിയമനിര്‍മ്മാണങ്ങളുടെ കാര്യത്തില്‍ കൊച്ചി 


തിരുവിതാംകൂറിന്റെ പിറകിലായിരുന്നില്ല. കൊല്ലവര്‍ഷം 1095-ലെ 
(1920-1921) കൊച്ചി നായര്‍ റഗുലേഷന്‍ കാരണവരുടെ 
അധികാരങ്ങളെ നിയന്ത്രിക്കുകയും കൂട്ടുകുടുംബങ്ങള്‍ 
ഭാഗംവയ്ക്കുന്നതിന്‌ വ്യവസ്ഥകള്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും 
ചെയ്തു. ഈ റഗുലേഷന്‍ ആചാരക്രമമുള്ള വിവാഹത്തിന്‌ 
നിയമസാധുത്വം നല്‍കിയതിനു പുറമേ, ഭാര്യയ്ക്കു 
ഭര്‍ത്താവില്‍നിന്നും മക്കള്‍ക്ക്‌ പിതാവില്‍നിന്നും 
ജീവിതസംരക്ഷണം ലഭിക്കേണ്ടതാണെന്നും 
പ്രഖ്യാപിക്കുകയുണ്ടായി. ബഹുഭാര്യാത്വം ഈ 
റഗുലേഷന്‍കൊണ്ടു നിയമവിരുദ്ധമാക്കപ്പെട്ടു. 1095-ലെ നായര്‍ 
റഗുലേഷനെ അസ്ഥിരപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌ കൊല്ലവര്‍ഷം 1113-ല്‍ 
(1937-1938) നിലവില്‍വന്ന കൊച്ചിന്‍ നായര്‍ ആക്ട്‌ 


മരുമക്കത്തായസമ്പ്രദായത്തെ നിശ്ശേഷം ഇല്ലാതാക്കി. 
നിയമപരമായി ഭാര്യ ഭര്‍ത്താവിന്റെയും മക്കള്‍ പിതാവിന്റെയും 
പിന്തുടര്‍ച്ചക്കാരാണെന്നും ആ നിലയില്‍ അവര്‍ക്ക്‌ 
ഭര്‍ത്താവിന്റെയും പിതാവിന്റെയും സ്വത്തിന്‌ 


അവകാശമുണ്ടെന്നും ആക്ടില്‍ വ്യവസ്ഥ ചെയ്തിരുന്നു. 
തറവാട്ടിലെ എല്ലാ അംഗങ്ങള്‍ക്കും തറവാട്ടുസ്വത്തിന്മേല്‍ 
ആളോഹരിപ്രകാരമുള്ള വിഹിതം ആവശ്യപ്പെടാന്‍ ഈ ആക്ട്‌ 
അധികാരം നല്‍കി. നേരത്തേയുണ്ടായിരുന്ന ആക്ടില്‍ 
ബഹുഭാര്യാത്വം നിരോധിച്ചിരുന്നത്‌ പുതിയ ആക്ടില്‍ 
ആവര്‍ത്തിക്കുകയും പതിനാറു വയസ്സിനു താഴെയുള്ള 
സ്ത്രീകള്‍ക്കും ഇരുപത്തിയൊന്നു വയസ്സിനു താഴെയുള്ള 
പുരുഷന്മാര്‍ക്കും വിവാഹം നിഷേധിക്കുകയും ചെയ്തു. 


മലബാറിന്റെ കാര്യത്തില്‍, 1933-ലെ മദിരാശി 
മരുമക്കത്തായം ആക്ട്‌ തറവാട്ടുസ്വത്തു ഭാഗംവയ്ക്കാന്‍ 
അനുവദിക്കുകയും മക്കത്തായത്തിന്‌ നിയമസാധുത 


നല്‍കുകയും ചെയ്തു. മരുമക്കത്തായം നിലവിലിരുന്ന മുസ്ലിം 
തറവാട്ടിലെ അംഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ 1939-ലെ മാപ്പിളമരുമക്കത്തായം 
ആക്ടനുസരിച്ച്‌, തറവാട്ടുസ്വത്ത്‌ വീതിച്ചുകിട്ടാന്‍ അവകാശം 
ലഭിച്ചു. അങ്ങനെ കിട്ടുന്ന സ്വത്ത്‌ ശരിഅത്ത്‌ നിയമത്തിന്‌ 
വിധേയമായിരിക്കുന്നതാണെന്നും ആക്ടില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചിരുന്നു. 
1937-ല്‍ കേന്ദ്രനിയമസഭ പാസ്സാക്കിയ ശരിഅത്ത്‌ ആക്ടിലെ 


വകുപ്പുകള്‍ മദിരാശി സംസ്ഥാനത്തെ മുസ്ലിങ്ങളുടെ സ്വത്തിനു 
കൂടി ബാധകമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ മദിരാശി നിയമസഭ 1949-ല്‍ ഒരു 


ആക്ട്‌ പാസ്സാക്കി. അതിനെത്തുടര്‍ന്ന്‌, 
മരുമക്കത്തായക്കാരായിരുന്ന മലബാര്‍ മുസ്ലിങ്ങളും 
മറ്റെങ്ങുമുള്ള മുസ്ലിങ്ങളെപ്പോലെ 


മക്കത്തായക്കാരായിത്തീര്‍ന്നു. 

1933-ലെ മദിരാശി നമ്പൂതിരി ആക്ട്‌ മലബാറിലെ 
നമ്പൂതിരിമാരുടെ ദായക്രമനിയമങ്ങളില്‍ മാറ്റം വരുത്തി. ഈ 
ആക്ടനുസരിച്ച്‌, ഇല്ലത്തെ സ്ത്രീകളും പുരുഷന്മാരുമായ എല്ലാ 
അംഗങ്ങള്‍ക്കും കുടുംബസ്വത്തില്‍ തുല്യാവകാശം സിദ്ധിച്ചു. 
ഈ  നിയമംകൊണ്ട്‌ ഇല്ലത്തുള്ള ഇളയനമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കും 
സ്വജാതിയില്‍നിന്നുതന്നെ വിവാഹം കഴിക്കാന്‍ അനുവാദവും 
ആ വിവാഹത്തിലുണ്ടാകുന്ന കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ ഇല്ലംവകസ്വത്തില്‍ 
അവകാശവും കൈവന്നു. ഇങ്ങനെ ഇക്കഴിഞ്ഞ ഏതാനും 
ദശകങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ കേരളത്തിലെ ദായക്രമത്തെയും 
വിവാഹത്തെയും സംബന്ധിച്ച നിയമങ്ങളില്‍ സാരമായ 
മാറ്റങ്ങളുണ്ടായി. 1975-ല്‍ കേരളനിയമസഭ പാസ്സാക്കിയ ഹിന്ദു 
കൂട്ടുകുടുംബ നിറുത്തല്‍നിയമം മരുമക്കത്തായ 
പരിഷ്കരണനിയമങ്ങളില്‍ അവസാനത്തേതാണ്‌. ഇത്‌ 
കേരളത്തില്‍ മരുമക്കത്തായ സമ്പ്രദായം ഓഈപചാരികമായി 
നിറുത്തലാക്കുകയും മറ്റു പരിഷ്കൃതസമുദായങ്ങളില്‍ 
നിലവിലുള്ള മക്കത്തായ സമ്പ്രദായം നടപ്പില്‍ വരുത്തുന്നതിന്റെ 
ആരംഭം കുറിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ഭൂനിയമപരിഷ്‌കാരങ്ങള്‍ 
കേരളത്തിലെ ഭൂവുടമകളും കുടിയാന്മാരും തമ്മില്‍ നിലനിന്ന 
ബന്ധത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണ്ണതയില്‍ 19൦ നൂറ്റാണ്ടുമുതല്‍ 
ഭൂനിയമങ്ങളുടെ പരിഷ്കരണം ആവശ്യമായിത്തീര്‍ന്നു. 
തിരുവിതാംകൂറിലെ ആദ്യത്തെ 
ഭൂനിയമനിര്‍മ്മാണങ്ങളിലൊന്നാണ്‌ കൊല്ലം 1040ാമാണ്ടത്തെ 
(1865 ജൂണ്‍) പാട്ടം വിളംബരം. തിരുവിതാംകൂര്‍ പ്രദേശത്തെ 
കൃഷിക്കാരുടെ 'മാഗ്നാകാര്‍ട്ടാ എന്ന ഈ വിളംബരത്തെ 
വിശേഷിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. പ്രസ്തുത വിളംബരം പണ്ടാരവക 
(സര്‍ക്കാർ) പാട്ടവസ്തുക്കളുടെ കൈവശാവകാശക്കാര്‍ക്ക്‌ 
അവയുടെ ഉടമസ്ഥാവകാശം സ്ഥിരപ്പെടുത്തിക്കൊടുക്കുകയും 
നിയമരഹിതമായ ഒഴിപ്പിക്കലില്‍നിന്നു പാട്ടകുടിയാന്മാര്‍ക്കു 
സംരക്ഷണം നല്‍കുകയും ചെയ്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ 1042 
കര്‍ക്കടകത്തില്‍ (1867 ആഗസ്റ്റില്‍) ഒരു രാജകീയവിളംബരം 
ഉണ്ടായി. ജന്മിമാരുടെയും കുടിയാന്മാരുടെയും അവകാശങ്ങളും 
ചുമതലകളും അതില്‍ വ്യക്തമാക്കിയിരുന്നു. എന്നാല്‍ ഈ 


വിളംബരവും ഉദ്ദേശിച്ച ഫലം ചെയ്യുന്നില്ലെന്നു കണ്ടാണ്‌ 1071- 
ലെ (1896) അഞ്ചാംനമ്പര്‍ റഗുലേഷനും 1108-ലെ (1932) 125൦ 
നമ്പര്‍ റഗുലേഷനും പാസ്സായത്‌. 1108-ലെ ഭേദഗതിപ്രകാരം 
കുടിയാന്മാര്‍ ജന്മിക്കരം മാത്രം കൊടുത്താല്‍ മതിയെന്ന 
വ്യവസ്ഥയില്‍ അവര്‍ക്കു വസ്തുവിന്മേല്‍ പരിപൂര്‍ണ്ണമായ 
ഉടമസ്ഥാവകാശം സ്ഥാപിച്ചുകിട്ടി. ജന്മിക്കു ലഭിച്ചിരുന്ന 
സര്‍വ്വവും ഒന്നിച്ചുചേര്‍ത്തുള്ള ഒരു വാര്‍ഷികത്തുകയാണ്‌ 
ജന്മിക്കരം. 

കൊച്ചിയില്‍, ഒഴിപ്പിക്കല്‍ തടയുന്നതിനും കുടിയാന്മാര്‍ക്ക്‌ 
അവകാശ സ്ഥിരത നല്‍കുന്നതിനുമാണ്‌ ആദ്യമായി 
ഭൂനിയമപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കപ്പെട്ടത്‌. 
കാണക്കുടിയാന്മാരെ 12 വര്‍ഷം പൂര്‍ത്തിയാകുന്നതിനു മുന്‍പ്‌ 
ഒഴിപ്പിക്കുന്നതു തടയുന്ന ഒരു തീട്ടൂരം കൊല്ലം 1038-ല്‍ (1863) 
പ്രാബല്യത്തില്‍ വന്നു. ഒരു താത്കാലികാശ്വാസ നടപടി 


മാത്രമായിരുന്നു അത്‌. 1885-നു മുമ്പുണ്ടായ 
കാണംവസ്തുക്കളില്‍ അവകാശം സ്ഥിരപ്പെടുത്തുന്നതിനും 
കുടിയാന്മാരുടെ ദേഹണ്ഡത്തിനു നഷ്ടപരിഹാരം 
കൊടുക്കുന്നതിനും കൊല്ലം 1090-ല്‍ (1915) ഒരു 
കുടിയായ്മനിയമം നടപ്പിലായി. മേല്പറഞ്ഞ നിയമത്തെ 
അസ്ഥിരപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ട്‌ കൊല്ലം 1113-ല്‍ (1938) 
പാസ്സാക്കിയ കൊച്ചി കുടിയായ്മനിയമം 1885-നും 1915-നും 
ഇടയ്ക്കുണ്ടായ കാണംവസ്തുക്കള്‍ക്കു സുരക്ഷിതത്വം 


നല്‍കുകയും കുടിയാന്മാരെ ഒഴിപ്പിക്കുന്നതില്‍ കൂടുതല്‍ 
നിയന്ത്രണം ഏര്‍പ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. കൊച്ചിയിലെ 
മറ്റൊരു ഭൂനിയമപരിഷ്കാരമായിരുന്നു 1943-ലെ 
വെറുംപാട്ടംദാര്‍സ്‌ ആകട്‌. ഈ ആക്ട്‌ വെറുംപാട്ടക്കാരുടെ 
താത്പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കുകയും പാട്ടക്കുടിയാന്മാർക്കും 
മേല്‍പാട്ടക്കുടിയാന്മാര്‍ക്കും തങ്ങളുടെ വസ്തുക്കളില്‍ 
അവകാശസുരക്ഷിതത്വം നല്‍കുകയും ചെയ്തു. 

മലബാറില്‍ കൂടക്കൂടെ നടന്നുകൊണ്ടിരുന്ന ഒഴിപ്പിക്കലും 
ഭാരിച്ച പാട്ടം ചുമത്തിലും നിമിത്തം ഭൂവുടമയും കുടിയാനും 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധം വഷളായിക്കൊണ്ടിരുന്നു. ജില്ലയിലെ 
സമാധാനത്തെ ഭഞ്ജിക്കുമാറുള്ള ഗുരുതരമായ 
അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതു വഴിതെളിച്ചു. ഈ കലാപങ്ങളുടെ 
കാരണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷണം നടത്തിയ ലോഗന്‍, ചില 


പ്രത്യേകതരം കുടിയാന്മാര്‍ക്ക്‌ അവകാശസ്ഥിരത 
നല്‍കണമെന്നു ശുപാര്‍ശ ചെയ്തു. അതനുസരിച്ച്‌ 


വര്‍ദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ഒഴിപ്പിക്കല്‍ തടയാന്‍ 1887-ലെ മലബാര്‍ 
കുടിയാന്‍ കുഴിക്കൂര്‍ ചമയ ആക്ട്‌ പാസ്സറാക്കപ്പെട്ടു. 
പ്രസ്തുതനിയമം 1900മാണ്ട്‌ പോരായ്മ പരിഹരിച്ചു 


ഭേദപ്പെടുത്തി. പക്ഷേ, ഭാരിച്ച പാട്ടംചുമത്തലും ഒഴിപ്പിക്കലും 
പിന്നെയും തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. പലതരത്തില്‍പ്പെട്ട 
കുടിയാന്മാര്‍ക്ക്‌ അവകാശ സുരക്ഷിതത്വം നല്‍കുന്നതിനും 
സങ്കടക്കാര്‍ക്ക്‌ സിവില്‍കോടതികളില്‍നിന്നു ന്യായമായ പാട്ടം 
നിശ്ചയിച്ചു കിട്ടുന്നതിനും വിപുലമായ വകുപ്പുകള്‍ 
ഉള്‍പ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുള്ളതായിരുന്നു. 1930-ലെ മലബാര്‍ 
കുടിയായ്മ ആക്ട്‌. ഒഴിപ്പിക്കല്‍ തടയുന്നതിനും കുടിയാന്മാരുടെ 
താത്പര്യങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ കാര്യക്ഷമമായി 
സംരക്ഷിക്കുന്നതിനുംവേണ്ടി ഈ ആക്ടില്‍ 1945, 1951, 1954 
എന്നീ വര്‍ഷങ്ങളില്‍ ഭേദഗതികള്‍ വരുത്തുകയുണ്ടായി. 


സ്വാതന്ത്ര്യലബ്ധിക്കുശേഷം ഭൂനിയമപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ 
നടപ്പാക്കുന്നതില്‍ സര്‍ക്കാര്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. 
നിയമരഹിതമായ ഒഴിപ്പിക്കലില്‍നിന്നു കൃഷിക്കാര്‍ക്കു 


സംരക്ഷണം നല്‍കാന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍-കൊച്ചി ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
1950 -ല്‍ ഒരു ആക്ട്‌ (5൮7 വ്‌ 12൦00൩ 270 ൧൦) 
പാസ്സാക്കി. കേരളസംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
ആവിര്‍ഭാവത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌, കുടിയാന്മാരെയും 
കുടികിടപ്പുകാരെയും മറ്റുചില കര്‍ഷകവിഭാഗങ്ങളെയും 
ഒഴിപ്പിക്കലില്‍നിന്നും സംരക്ഷിക്കാന്‍ 1957-ല്‍ ഒഴിപ്പിക്കല്‍ 
നടപടി നിരോധന ആക്ട്‌ (1൭ 5൭ ൨ 1000൩ 7700ോറനളട 
൧0 ) നിലവില്‍വന്നു. കര്‍ഷകര്‍ക്ക്‌ ഉട്ടണഭാരത്തില്‍നിന്ന്‌ 
ആശ്വാസം നല്‍കാനും (1൮൭ ൧ഇ൬ഇബിഡ്ഥട നാലാ ലല്‌ ൧൦0) 
കുടിയാന്മാരുടെ ദേഹണ്ഡത്തിനു നഷ്ടപരിഹാരം 
നല്‍കുന്നതിനും (17ലി൭6 00൩0൭50൧0൩ 0 ൨ബബ്ട 
1൩07 ഠഗബബ്്ട ൧൦ ) 1958-ല്‍ നടപ്പിലാക്കിയ ആക്ടുകള്‍ 
കൃഷിക്കാര്‍ക്കു വളരെ പ്രയോജനം ചെയ്തു. 
കേരളഗവണ്‍മെന്റ്‌ 1960-ല്‍ പാസ്സാക്കിയ ഭൂബന്ധനിയമം 
(ധപ ൧ ഇഷ 1ലിദ്ധീ൩ട ൧൧ ) വിപ്ലവകരമായ ഒരു 
ഭൂനിയമപരിഷ്കാരമായിരുന്നു. ഈ നിയമം കുടുംബത്തിനോ 
പ്രായപൂര്‍ത്തിയെത്തിയ ഒരു വിവാഹിതനോ കൈവശം 
വയ്ക്കാവുന്ന ഭൂമിയുടെ പരിധി നിര്‍ണ്ണയിച്ചു. മിച്ചഭൂമി 
ഭൂരഹിതര്‍ക്കു നല്‍കണമെന്നായിരുന്നു ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ 
തീരുമാനം. ഈ നിയമംകൊണ്ടു കുടിയാന്മാര്‍ക്ക്‌ 
അവകാശസ്ഥിരതയും ഒഴിപ്പിക്കലില്‍നിന്നു സംരക്ഷണവും 
ലാന്‍ഡ്‌ ട്ര്രൈബ്യൂണലുകളില്‍നിന്നു ന്യായമായ പാട്ടം നിശ്ചയിച്ചു 
കിട്ടാനുള്ള സാകര്യവും ലഭിച്ചു. 1963-ല്‍ ഈ ആക്ട്‌ കേരള 
ഹൈക്കോടതി തള്ളിക്കളഞ്ഞപ്പോള്‍ സര്‍ക്കാര്‍ 1963-ല്‍ കേരള 
ഭൂപരിഷ്കരണനിയമം (ലി 1,൬൩0 1ല്ഠന്൩ട ൧൦ ) പാസ്സാക്കി. 
ഈ ആക്ട്‌ പുതിയ കുടിയായ്മകളെ സൃഷ്ടിക്കുന്നതു 
നിരോധിക്കുകയും കുടിയാന്റെ കൈവശമിരിക്കുന്ന ഭൂമി 


അയാള്‍ക്കു ഭൂവുടമയില്‍നിന്നു വിലയ്ക്കുവാങ്ങാന്‍ അധികാരം 
നല്‍കുകയും ഒരു കുടുംബത്തിനു കൈവശം വയ്ക്കാവുന്ന 
പരമാവധി ഭൂമിയുടെ പരിധി നിശ്ചയിക്കുകയും ചെയ്തു. 195൦ 
ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധംതൊട്ടു കേരളത്തില്‍ 
ഏര്‍പ്പെടുത്തപ്പെട്ട ഭൂനിയമപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ സംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവുമായ പുരോഗതിക്കു വേഗം 
കൂട്ടുകയുണ്ടായി. 


സാമൂഹികക്ഷേമപദ്ധതികള്‍ 


ഭൂനയപരിഷ്കാരങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കിയതിനു പുറമേ, 
ക്ഷേമരാഷ്ട്രമെന്ന ലക്ഷ്യത്തില്‍ എത്തിച്ചേരാന്‍ 
ഉദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ടുള്ള അനവധി പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ സര്‍ക്കാര്‍ 
മുന്‍കൈയെടുക്കുകയുണ്ടായി. അവയിലൊന്നാണ്‌ മദ്യ 
നിരോധനം. 185ാം ശതകത്തില്‍പോലും 
മദ്യനിരോധനാദര്‍ശത്തിനു കേരളത്തില്‍ പ്രചാരം സിദ്ധിച്ചിരുന്നു. 
പനഞ്ചാരായം കുടിക്കുന്നതു നിരോധിച്ചു കൊണ്ട്‌ 


തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവ്‌ 1787-ല്‍ ഒരു കല്പന 
പുറപ്പെടുവിച്ചു. നിരോധനം ലംഘിക്കുന്നവരുടെ വസ്തുവകകള്‍ 


കണ്ടുകെട്ടാന്‍ സര്‍ക്കാരിന്‌ അധികാരമുണ്ടായിരുന്നു. 
ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ കാലത്തു 
സാമൂഹികരാഷ്ട്രിയപ്രവര്‍ത്തകര്‍ കേരളത്തിലുടനീളം 
മദ്യനിരോധനാദര്‍ശം പ്രചരിപ്പിച്ചു. സ്വാതന്ത്ര്യോദയത്തോടുകൂടി 
സംസ്ഥാനത്തിന്റെ ചില ഭാഗങ്ങളില്‍ മദ്യനിരോധനം 


ഏര്‍പ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. 1937-ലെ മദ്യനിരോധനനിയമം 1947 
ഒക്ടോബര്‍ 1൨൦ തീയതി മുതല്‍ മലബാര്‍ജില്ലയ്ക്കു കൂടി 


ബാധകമാക്കിയപ്പോള്‍ മലബാര്‍പ്രദേശം നിശ്ശേഷം 
മദ്യവര്‍ജ്ജിതമേഖലയായി. തിരുവിതാംകൂറിലും കൊച്ചിയിലും 
ഏതാനും താലൂക്കുകളില്‍ മാത്രമേ നിരോധനം 


ഏര്‍പ്പെടുത്തിയുള്ളൂ. മദ്യനിരോധനത്തിന്റെ ഭാഗികസ്വഭാവവും 
നിരോധന മേഖലകളില്‍ത്തന്നെ പ്രായോഗികമായി നേരിട്ട 
വമ്പിച്ച പരാജയവും ഭീമമായ റവന്യൂ നഷ്ടവും പരിഗണിച്ച 
കേരളാഗവണ്‍മെന്റ്‌ 1967 മെയ്‌ 1റാം തീയതി മദ്യനിരോധനം 
പിന്‍വലിച്ചു. 


തൊഴില്‍ നിയമങ്ങളിലും തൊഴിലാളികളുടെ 
ക്ഷേമകാര്യങ്ങളിലും അടുത്ത കാലത്ത്‌ കേരളത്തിനു കാര്യമായ 
പുരോഗതിയുണ്ടായി. 1947-ലെ തൊഴില്‍ത്തര്‍ക്കനിയമം 


(1൩്ധടന്ലി 2160യ൦ട ൧൦), 1948-ലെ മിനിമം വേജസ്‌ ആക്ട്‌ 
അതേവര്‍ഷമുണ്ടായ എപ്പോയീസ്‌ സ്റ്റേറ്റ്‌ ഇന്‍ഷ്വറന്‍സ്‌ ആക്ട്‌, 
1952-ലെ എംപ്ലോയീസ്‌ പ്രോവിഡന്റ്‌ ഫണ്ട്‌ ആക്ട്‌ മുതലായി 
തൊഴിലാളികള്‍ക്ക്‌ പ്രയോജനകരമായ കേന്ദ്രനിയമങ്ങള്‍ 


കേരളത്തിലും പ്രാബല്യത്തില്‍ വന്നിട്ടുണ്ട്‌. 1957-ലെ 
പ്രസവകാലാനുകൂല്യനിയമം, കേരള ഇന്‍ഡസ്ട്രിയല്‍ 
എസ്റ്റാബ്ലിഷ്മെന്റ്സ്‌ ആക്ട്‌ എന്നീ സംസ്ഥാനനിയമങ്ങളും 
വ്യവസായത്തൊഴിലാളികളുടെ ജീവിത ക്ഷേമത്തിനു ഗണ്യമായ 
സംഭാവന ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 1960 നവംബര്‍ റാം 
തീയതി മുതല്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ വാര്‍ദ്ധക്യകാല പെന്‍ഷന്‍ 
വ്യവസ്ഥയും ദരിദ്രവിധവകള്‍ക്കും അംഗഹീനര്‍ക്കും 
സഹായധനം നല്‍കാന്‍ 1964 ജനുവരി 1ാം തീയതി മുതല്‍ 
ആരംഭിച്ച പദ്ധതിയും സമുദായത്തിലെ നിരാശ്രയര്‍ക്ക്‌ 
ആശ്വാസകരമാണ്‌. കേരളത്തില്‍ പ്രാഥമികവിദ്യാഭ്യാസം 
സൌജന്യവും നിര്‍ബന്ധിതവുമാക്കിയിട്ട്‌ ഏറെക്കാലമായി. അത്‌ 
കേരളത്തെ ഇന്ത്യന്‍ യൂണിയനിലെ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ 
സാക്ഷരത്വമുള്ള സംസ്ഥാനമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. 


ആസൂത്രിതവികസനം 
1951-ല്‍ ആരംഭിച്ച ദേശീയ പഞ്ചവത്സരപദ്ധതികളുടെ 
ഫലമായുണ്ടായ വികാസത്തിന്റെ വിഹിതം കേരളത്തിനും 


ലഭിച്ചു. അതിന്റെ നേട്ടങ്ങള്‍ ഒരു പുതിയ 
സാമൂഹികക്രമത്തിലേക്കുള്ള കേരളത്തിന്റെ പുരോഗതിയെ 
ത്വരിപ്പിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. കാര്‍ഷികോല്‍പാദനത്തിന്റെ 


വര്‍ദ്ധനയ്ക്കാണ്‌ പദ്ധതികളില്‍ മുന്‍ഗണന കൊടുക്കപ്പെട്ടത്‌. 
ഈ ലക്ഷ്യം കണ്ടുകൊണ്ട്‌ ഒട്ടേറെ ജലസേചനപദ്ധതികള്‍ 
നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ടു. മലമ്പുഴ, പീച്ചി, മംഗലം, ചാലക്കുടി, പെരിയാര്‍, 
നെയ്യാര്‍, കല്ലട തുടങ്ങിയ ജലസേചനപദ്ധതികളുടെ കാര്യം 
ഇവിടെ എടുത്തു പറയേണ്ടതാണ്‌. രാജ്യത്തിന്റെ 
വ്യവസായവത്കരണവും ശ്രദ്ധിക്കപ്പെട്ടു. കളമശ്ശേരിയിലെ 
ഹിന്ദുസ്ഥാന്‍ മെഷീന്‍ ടൂള്‍സ്‌ ഫാക്ടറി, കൊച്ചിന്‍ ഓയില്‍ 
റിഫൈനറി മുതലായി ഈ അടുത്തകാലത്തു തുടങ്ങിയ 
വ്യവസായസ്ഥാപനങ്ങള്‍ കേരളത്തിന്റെ ഭാസുരമായ 
വ്യാവസായികഭാവിയിലേക്കു വിരല്‍ചൂണ്ടുന്നു. 
പെരിങ്ങൽകുത്ത്‌, ചെങ്കുളം, ശബരിഗിരി, ഇടുക്കി തുടങ്ങിയ 
ജല വൈദ്യുതപദ്ധതികള്‍ സംസ്ഥാനത്തിന്റെ 
സാമ്പത്തികവികാസത്തിലെ നാഴികക്കല്ലുകളാണ്‌. 
വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെയും സംസ്കാരത്തിന്റെയും രംഗങ്ങളില്‍ 
കേരളം വമ്പിച്ച പുരോഗതിയാണു നേടിയത്‌. തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സര്‍വ്വകലാശാല 1957 -ല്‍ കേരള സര്‍വ്വകലാശാലയായി 
വികസിച്ചു. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ കോഴിക്കോട്‌ (1968), കൊച്ചി (1971), 
കോട്ടയം (1983) എന്നീ കേന്ദ്രങ്ങള്‍ ആസ്ഥാനമാക്കി പുതിയ 
സര്‍വ്വകലാശാലകള്‍ നിലവില്‍വന്നു. തൃശൂര്‍ ആസ്ഥാനമാക്കി 
197 -ല്‍ കേരള കാര്‍ഷിക സര്‍വ്വകലാശാലയും 


പ്രവര്‍ത്തനമാരംഭിച്ചു. അതുപോലെ, കാലടി കേന്ദ്രമായി 
സംസ്കൃത സര്‍വ്വകലാശാലയും (1993)സ്ഥാപിതമായിട്ടുണ്ട്‌. 
വടക്കേ മലബാറിനെ ഉദ്ദേശിച്ച്‌ ഒരു പുതിയ സര്‍വ്വകലാശാല 
സ്ഥാപിക്കുന്നതിനുള്ള നിര്‍ദ്ദേശം 
സജീവപരിഗണനയിലിരിക്കുന്നു. കേരള സാഹിത്യ അക്കാദമി, 
കേരള സംഗീത നാടക അക്കാദമി, കേരള ലളിത 
കലാഅക്കാദമി എന്നിങ്ങനെ സംസ്കാരികരംഗത്തു 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന മുഖ്യസ്ഥാപനങ്ങള്‍ ഈ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ 
സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌. 


സാമ്പത്തികവും പ്രവൃത്തിപരവുമായ പുതിയ 


വര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ ആവിര്‍ഭാവം 
കേരളത്തില്‍ ഒരു പുതിയ സമുദായത്തിന്റെ പരിണാമത്തെ 
ത്വരിപ്പിച്ച സുപ്രധാനഘടകമാണ്‌. സാമ്പത്തികവും 


പ്രവ്യത്തിപരവുമായ പുതിയ വര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ ആവിര്‍ഭാവവും 
അവ പ്രവ്യദ്ധമായ രീതിയില്‍ പൊതുജീവിതത്തില്‍ വഹിച്ച 
മുഖ്യമായ പങ്കും പഴയ കേരളീയസമുദായത്തില്‍ ജാതിയും 
ഭൂസ്വത്തിന്റെ വ്യാപ്തിയുമായിരുന്നു ഒരാളുടെ സാമൂഹികപദവി 
നിശ്ചയിച്ചിരുന്നത്‌. അത്‌ ഇപ്പോള്‍ ഒരു പഴങ്കഥയായിരിക്കുന്നു. 
അടുത്ത ദശകങ്ങളില്‍ അടിക്കടി സംഭവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 


സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 
വിപ്ലവാത്മകവ്യതിയാനങ്ങള്‍ ഒരു പുതിയ 
സാമ്പത്തികവര്‍ഗ്ഗത്തെയും തൊഴില്‍ വര്‍ഗ്ഗത്തെയും മുന്നോട്ടു 
കൊണ്ടുവന്നിട്ടുണ്ട്‌. കൂട്ടുകുടുംബത്തിന്റെയും 
മരുമക്കത്തായത്തിന്റെയും തകര്‍ച്ച, അയിത്തത്തിന്റെ 
തിരോധാനം, പാശ്ചാത്യ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെയും 
സ്വതന്ത്രചിന്തയുടെയും പ്രചാരം, താണവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്കു 
സര്‍ക്കാരുദ്യോഗങ്ങളില്‍ പൂര്‍വ്വാധികമായി ലഭിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
പ്രവേശനം, പ്രായപൂര്‍ത്തി വോട്ടവകാശം, 
വ്യവസായവത്കരണത്തിന്റെ പുരോഗതി, 


ഭൂവുടമവര്‍ഗ്ഗത്തിനുണ്ടായ ക്ഷയം, മണ്ണില്‍ അവകാശം 
സ്ഥാപിച്ചുകൊണ്ടുള്ള പുതിയ കര്‍ഷകവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വളര്‍ച്ച, 
സര്‍വ്വോപരി രാജവാഴ്ചയുടെ അന്തര്‍ദ്ധാനം- 
ഇപ്പറഞ്ഞവയെല്ലാം പഴയ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയെ മാറ്റിമറിച്ചു. 
അതേസമയം, ജാതിവ്യത്യാസശിഥിലവും 
ഭൂപ്രഭുത്വാധിഷ്ഠിതവുമായിരുന്ന പഴയ സമുദായത്തിലെ 
അംഗങ്ങളുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ ഇന്ന്‌ വ്യവസായത്തൊഴിലാളികള്‍, 
ബിസിനസ്സുകാര്‍, ഗവണ്‍മെന്നുദ്യോഗസ്ഥന്മാര്‍, അദ്ധ്യാപകര്‍, 
വക്കീലന്മാര്‍, ഡോക്ടര്‍മാര്‍, എന്‍ജിനീയര്‍മാര്‍, 


പത്രപ്രവര്‍ത്തകര്‍ എന്നിങ്ങനെ സാമ്പത്തികവും 
പ്രവ്യത്തിപരവുമായ അധിഷ്ഠാനത്തിലുള്ള പുതിയ വര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ 
ഉയര്‍ന്നുവന്നിരിക്കുന്നു. ഇതിനിടെ, കേരളത്തിന്‌ പുറത്തുപോയി, 
പ്രത്യേകിച്ച്‌ ഗള്‍ഫ്‌ രാജ്യങ്ങളില്‍, ജോലിനോക്കി ധനം 
സമ്പാദിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന പുതിയ ഒരു സമ്പന്നവര്‍ഗ്ഗവും 
കേരളത്തിന്റെ സാമ്പത്തിക-സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ സ്വാധീനം 
ചെലുത്താന്‍ തുടങ്ങി. സംസ്ഥാനത്തിന്റെ മുഖച്ഛായയ്ക്ക്തന്നെ, 
ഒരു പരിധിവരെ മാറ്റംവരുത്താന്‍ സഹായിച്ചിട്ടുള്ള ഒരു 
സവിശേഷഘടകമാണിത്‌. ഇങ്ങനെ 19ഠാം ശതകത്തിലെയും 
20-ം ശതകത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തിലെയും ജീര്‍ണ്ണവും 
നിശ്ചലവുമായ സമുദായത്തിനു പകരം ഈര്‍ജ്ജസ്വലവും 
ചലനാത്മകവുമായ ഒരു പൂതിയ സമുദായം 
രൂപപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. 


* കെ. പി. പത്മനാഭമേനോന്‍, കൊച്ചീരാജ്യചരിത്രം, പുറം 632-637, 


അദ്ധ്യായം മുപ്പത്‌ 


സാഹിത്യവും കലകളും 


ന്ത്യയുടെ സംസ്‌കാരപാരമ്പര്യത്തിന്‌ 


സാഹിത്യത്തിന്റെയും കലകളുടെയും രംഗങ്ങളില്‍ കേരളം 
നല്‍കിയ സംഭാവന എതു രീതിയിലും മികച്ചതാണ്‌. കഴിഞ്ഞ 
അദ്ധ്യായങ്ങളില്‍ ഈ വിഷയത്തിന്റെ ചില വശങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
ആനുഷംഗികമായി പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. കേരളം സാഹിത്യത്തിലും 
ഇതരകലകളിലും കാലഘട്ടങ്ങളിലൂടെ നേടിയ വികാസത്തിന്റെ 
ചരിത്രം സംക്ഷിപ്തമായൊന്നു പരിശോധിക്കുകയാണ്‌ ഈ 
അദ്ധ്യായത്തില്‍. 


മലയാളഭാഷയുടെ ഉദ്ഭവം 

എ. ഡി. 800-നടുത്തുവരെ കേരളം മിക്കവാറും തമിഴകത്തിന്റെ 
ഒരു ഭാഗമായിരുന്നു. തമിഴിന്റെ പ്രാദേശികഭേദമായിരുന്നു 
അന്നത്തെ കേരളഭാഷ. പരണര്‍, ഇളംകോഅടികള്‍, 
കുലശേഖരഅഴ്യാര്‍ തുടങ്ങിയ പ്രമുഖരായ തമിഴ്കവികള്‍ 
കേരളീയരാണ്‌. എ.ഡി. 9-ം ശതകത്തോടുകൂടി മലനാട്ടുതമിഴ്‌, 
ചരിത്രപരമായ ചില സവിശേഷസാഹചര്യങ്ങളില്‍, 
സംസ്കൃതപ്രാകൃതങ്ങളുടെ സ്വാധീനത്തില്‍പ്പെട്ടു 
പ്രത്യേകമായൊരു ഭാഷയായി വളരാന്‍ തുടങ്ങി. തമിഴ്‌, കന്നടം, 
തെലുങ്ക്‌, മലയാളം എന്നീ പ്രധാനപ്പെട്ട ദ്രാവിഡഭാഷകളില്‍ 
ഏറ്റവും ഒടുവില്‍ രൂപംകൊണ്ടതു മലയാളമാണ്‌. മലയാളം 
വ്യക്തിത്വമാര്‍ന്ന ഒരു സ്വതന്ത്രഭാഷയായി വികസിച്ചതോടെ 
നേരത്തേ ഉണ്ടായിരുന്ന വട്ടെഴുത്ത്‌ ഉപേക്ഷിക്കുകയും തെക്കേ 
ഇന്ത്യയില്‍ സംസ്കൃതം എഴുതാനുപയോഗിച്ചിരുന്ന 
ഗ്രന്ഥാക്ഷരത്തിന്റെ സഹായത്താല്‍ ഒരു പുതിയ 
ലിപിസമ്്രദായം സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 


മണിപ്രവാളം 
മലയാളത്തില്‍ എ.ഡി. 9-ഉം 12-ഉം നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കിടയില്‍ 


മണിപ്രവാളം എന്ന ഒരു പുതിയ സാഹിത്യഭാഷ 


പ്രചാരത്തില്‍വന്നു. കേരളഭാഷയും സംസ്കൃതവും 
ചേര്‍ന്നുണ്ടായ ഈ പുതിയ മിശ്രഭാഷ 11-ാം ശതകത്തിനുശേഷം 
കവിതാരചനയ്ക്ക്‌ ഉപയോഗിക്കപ്പെടുകയുണ്ടായി. 


“'അട്ടപ്രകാര'ങ്ങളുടെയും 'ക്രമദീപിക'യുടെയും കര്‍ത്താവെന്നു 
കരുതപ്പെടുന്ന തോലനാണെന്നു തോന്നുന്നു മണിപ്രവാളത്തില്‍ 
ആദ്യമായി കവിതയെഴുതിയത്‌. 'വൈശികതന്ത്ര'മാണ്‌ ഈ 
പ്രസ്ഥാനത്തിലെ ഒന്നാമത്തെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതി. അമ്മ മകള്‍ക്കു 
നല്‍കുന്ന വേശ്യാധര്‍മ്മോപദേശമാണ്‌ ഇതിലെ പ്രമേയം. 
'പയ്യന്നൂര്‍ പട്ടോല'. യാത്രക്കളിയിലെ 'നാലുപാദം' തുടങ്ങി ചില 
പാട്ടുകള്‍ക്ക്‌ വളരെ പഴക്കമുണ്ടെന്നാണ്‌ പണ്ഡിതാഭിപ്രായം. 


“അര്‍ത്ഥശാസ്ത്ര'ത്തിന്റെ മലയാള വ്യാഖ്യാനമായ 
'ഭാഷാകാടലീയം' 12ാം ശതകത്തിലുണ്ടായതാണെന്നു 
വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. എട്ടുനൂറ്റാണ്ടിനു മുന്‍പുതന്നെ, 


അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രംപോലെ അതിപ്രഡമായ ഒരു പ്രാചീന 
സംസ്കൃതഗ്രന്ഥത്തിന്‌ ലളിതവും വിശദവുമായ ഒരൊന്നാംതരം 


വ്യാഖ്യാനമെഴുതാന്‍ പാകത്തില്‍ കഴിവുറ്റതായിരുന്നു 
മലയാളഭാഷ എന്നത്‌ എടുത്തുപറയേണ്ട ഒരു കാര്യമാണ്‌. 
'രാമചരിത'വും ഏതാണ്ട്‌ ഈ 
കാലഘട്ടത്തിനടുത്തുണ്ടായതാകാം. രാമായണത്തിലെ 


യുദ്ധകാണ്ഡത്തിനു പ്രാധാന്യം നല്‍കി രചിക്കപ്പെട്ട ഈ പാട്ട്‌ 
ശില്പഭംഗികൊണ്ടും ഭാവഗൌരവംകൊണ്ടും മികവാര്‍ന്ന ഒരു 
മഹാകാവ്യമാണെന്നു പറയാം. 


ചമ്പുക്കളും സന്ദേശകാവ്യങ്ങളും 
13-ഉം 14-ഉം ശതകങ്ങളിലാണ്‌ മലയാളത്തില്‍ ചമ്പുക്കളും 


സന്ദേശകാവ്യങ്ങളും ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ഗദ്യപദ്യാത്മകമായ 
ആഖ്യാനകൃതികളാണ്‌ ചമ്പുക്കള്‍. 13-ാം നൂറ്റാണ്ടിലുണ്ടായ 
'ഉണ്ണിയച്ചിചരിത'വും 'ഉണ്ണ്ണിച്ചിരുതേവിചരിത'വും 14-ാം 


നൂറ്റാണ്ടിലെ 'ഉണ്ണിയാടിചരിത'വും പ്രാചീനമണിപ്രവാളചമ്പുക്കള്‍ 
എന്നപേരില്‍ അറിയപ്പെടുന്നു. സ്ത്രീവര്‍ണ്ണനാപരങ്ങളാണ്‌ ഈ 
മൂന്ന്‌ കൃതികളും. ഗദ്യമെന്നു വിളിക്കുന്ന 
ദ്രാവിഡവ്യത്തകവിതാവിഭാഗങ്ങളാണ്‌ ഇവയുടെ 
കാവ്യസൌന്ദര്യത്തിനാസ്പദം. 

പൊതുവേ 'മേഘദൂത'ത്തെയും ചില വിശദാംശങ്ങളില്‍ 
'ശുകസന്ദേശ'ത്തെയും അനുകരിച്ച്‌ 1350-നും 1365-നും 
ഇടയ്ക്കു വിരചിതമാണ്‌ 'ഉണ്ണു നീലിസന്ദേശം'. സുന്ദരമായ ഈ 
കാവ്യത്തിലെ തിരുവനന്തപുരത്തുനിന്നും 
കടുത്തുരുത്തിവരെയുള്ള മാര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വര്‍ണ്ണന ചില 
ചരിത്രവസ്തുതകളെ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. വേണാട്ടിലെ 


യുവരാജാവായ ആദിത്യവര്‍മ്മയാണ്‌ സന്ദേശവാഹകന്‍. 1400- 
നടുത്തുണ്ടായ മറ്റൊരു സന്ദേശകാവ്യമാണ്‌ 'കോക സന്ദേശം. 
'ലീലാതിലകത്തിലുദ്ധരിക്കുന്ന ചില ശ്ലോകങ്ങള്‍ 
അക്കാലത്തുണ്ടായ മറ്റു സന്ദേശകാവ്യങ്ങളില്‍ നിന്നാണെന്നും 
ഈഹിക്കാം. 


നിരണംകവികള്‍ 

മദ്ധ്യകാലമലയാളത്തിലെ അവിസ്മരണീയരായ കവികളാണ്‌ 
നിരണംകവികള്‍ എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെടുന്നവര്‍. 
കണ്ണശപ്പണിക്കര്‍ എന്ന പ്രസിദ്ധനായ നിരണത്ത്‌ 
രാമപ്പണിക്കരാണ്‌ അവരില്‍ പ്രമുഖന്‍. കണ്ണശരാമായണം, 
ഭാരതം, ഭാഗവതം, ശിവരാത്രിമാഹാത്മ്യം എന്നിവയാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികള്‍. ഇവജെല്ലാം പ്രായേണ 
സംസ്കൃതകൃതികളുടെ വിവര്‍ത്തനമാണെങ്കിലും കവിയുടെ 
ഓചിത്യഭാസുരമായ ഭവനാവിലാസത്താല്‍ സ്വതന്ത്ര 
കാവ്യങ്ങളെപ്പോലെ സുന്ദരങ്ങളാണ്‌. ഭഗവദ്ഗീതാകാരനായ 
മാധവനും ഭാരതമാലാകര്‍ത്താവായ ശങ്കരനും 
കണ്ണുശകുടുംബത്തില്‍പ്പെട്ടവരാണോ എന്നറിഞ്ഞതുകൂടാ. 
വൃത്തങ്ങളിലും ഭാഷകളിലും രചനാശില്ലത്തിലും കാണുന്ന 
സാധര്‍മ്മ്യംകൊണ്ടാണെന്നു തോന്നുന്നു. 
സാഹിത്യചരിത്രകാരന്മാരില്‍ പലരും ഇവരെയും നിരണം 
കവികളായി കണക്കാക്കുന്നത്‌. ചമ്പുക്കളും 
സന്ദേശകാവ്യങ്ങളും ശ്ൃംഗാരത്തിനു പരമപ്രാധാന്യം 
നല്‍കിയപ്പോള്‍ നിരണം കവികള്‍ മതാത്മകകവിതയെ 
പുനഃപ്രതിഷ്ഠിക്കുകയുണ്ടായി. 


കൃഷ്ണഗാഥ 
15-5൦ ശതകത്തിലെ മനോഹരമായ ഒരു കാവ്യമാണ്‌ 
ചെറുശ്ശേരിയുടെ “കൃഷ്ണഗാഥ”. ഉദയവര്‍മ്മന്‍ കോലത്തിരി 
(1446-1475) യുടെ സദസ്യനായിരുന്നു ചെറുശ്ശേരി. ശൃംഗാരം 
അതിര്‍കടക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും ലാളിത്യം, മാധുര്യം മുതലായ 
ഗുണങ്ങളാല്‍ ഇന്നും കൃഷ്ണഗാഥ സഹൃദയലോകത്തിന്‌ 
ആനന്ദം നല്‍കിപ്പോരുന്നു. 


മദ്ധ്യകാലചമ്പുക്കള്‍ 
15-ഉം 16-ഉം നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ മലയാളസാഹിത്യത്തിന്റെ 
വികാസത്തില്‍ ചില നൂതനപ്രവണതകള്‍ കാണാം. ഇക്കാലത്ത്‌ 
മലയാളഭാഷ തമിഴിന്റെ സ്വാധീനശക്തിയില്‍നിന്നു മോചനം 
നേടുകയും സംസ്കൃതത്തിന്റെ പ്രേരണയെ തികച്ചും 


സ്വാംശീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. രാജാക്കന്മാരും പ്രഭുക്കന്മാരും 


തങ്ങളുടെ വിദ്യത്സദസ്സുകളില്‍ മലയാളസാഹിത്യത്തെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. കോഴിക്കോട്ടെ മാനവിക്രമന്‍ 
സാമൂതിരിപ്പാടിന്റെ (1466-1471) സദസ്യരായ 
പതിനെട്ടരക്കവികളില്‍ (പതിനെട്ടു രാജകിയകവികള്‍) 
ഒരാളായിരുന്ന പുനം നമ്പൂതിരി രാമായണം ചമ്പുവിന്റെ 
കര്‍ത്താവെന്ന നിലയില്‍ സ്മരിക്കപ്പെടുന്നു. 
മഴമംഗലംകവികളില്‍ അഗ്രഗണ്യനും നൈഷധം, രാജ 


രത്നാവലീയം തുടങ്ങിയ ചമ്പുക്കളുടെ കര്‍ത്താവുമായ 
നാരായണന്‍ കൊച്ചിയിലെ കേശവരാമവര്‍മ്മരാജാവിന്റെ 


(1565-1601) ആശ്രിതനായിരുന്നു. 
പ്രാചീനമണിപ്രവാളചമ്പുക്കളുടെ ഇതിവൃത്തങ്ങള്‍ 
സ്വകപോലകല്ലിതങ്ങളും അവയുടെ ലക്ഷ്യം 


നായികാവര്‍ണ്ണനവുമാണ്‌. മദ്ധ്യകാലചമ്പുക്കളാകട്ടെ, പ്രായേണ 
പുരാണേതിഹാസങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഇതിവൃത്തം സ്വീകരിക്കുകയും 
എല്ലാ രീതിയിലും സംസ്കൃതചമ്പുക്കളെ അനുകരിക്കുകയും 
ചെയ്തു. അവ ചാക്യാര്‍കൂത്തിനുപയോഗിച്ചിരുന്നു എന്നു 
വിശ്വസിക്കാന്‍ മതിയായ തെളിവുകളുണ്ട്‌. 
പ്രാചീനചമ്പുക്കളിലും മദ്ധ്യകാലചമ്പുക്കളിലും പ്രയോഗിച്ചിട്ടുള്ള 
മലയാളവ്യത്തങ്ങളും അവയില്‍ കാണുന്ന ഫലിതമയമായ 
സാമൂഹികപരാമര്‍ശങ്ങളും പില്ക്കാലത്ത്‌ കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ക്ക്‌ 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനം നല്‍കിയിട്ടുണ്ടാവണം. 

ഏതു രീതിയിലും ഒരു നമ്പൂതിരിക്കവിയുടേതാണെന്നു 
തീര്‍ത്തും വിശ്വസിക്കാവുന്ന ചന്ദ്രോത്സവ'ത്തിന്റെ കാലം 16ാം 
ശതകമാണ്‌. മേദീനീവെണ്ണിലാവെന്ന ദേവദാസി നടത്തുന്ന 
ചന്ദ്രോത്സവമാണ്‌ ഈ കാവ്യത്തിന്റെ വര്‍ണ്ണനാവിഷയം. 


ഭക്തികാവ്യങ്ങള്‍ 
മലയാളത്തില്‍ ഭക്തിഭാവം അതിന്റെ പരമമായ 
കാവ്യാവിഷ്കാരം കണ്ടെത്തിയത്‌ തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്റെയും 
പൂന്താനം നമ്പൂതിരിയുടെയും കൃതികളിലാണ്‌. 165൦ 
ശതകത്തിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധവും 17-ാം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യ 
ഭാഗവുമാണ്‌ തുഞ്ചത്തു രാമാനുജനെഴുത്തച്ഛന്റെ ജീവിതകാലം. 


മലയാള സാഹിത്യം അതിന്റെ വികാസത്തെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഏറ്റവും കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌ 
എഴുത്തച്ഛനോടാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൈകളില്‍ 


കിളിപ്പാട്ടുപ്രസ്ഥാനം സമഗ്രസാഭാഗ്യം നേടി. എഴുത്തച്ഛന്റെ 
അദ്ധ്യാത്മരാമായണവും ഭാരതവും മലയാളത്തിലെ ഏറ്റവും 
മികച്ച ക്ലാസിക്കുകളാണ്‌. മലയാളത്തിന്റെ പുരോഗതിയില്‍ 
സുപ്രധാനമായ ഒരു വഴിത്തിരിവിനെക്കുറിക്കുന്ന ഈ കൃതികള്‍ 


അവയുടെ കര്‍ത്താവിന്‌ 'ആധുനികമലയാളത്തിന്റെ പിതാവ്‌ 
എന്ന ബഹുമതി സമ്പാദിച്ചു കൊടുത്തു. 
ഇഞാനവിജ്ഞാനങ്ങള്‍ ഏതേതിടങ്ങളില്‍ 
നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നുവോ അതാതിടങ്ങളിലെല്ലാം അവയുടെ 
പ്രകാശം പരത്തി സംസ്‌കാര വികാസത്തിന്റേതായ ഒരത്ഭുതം 
സൃഷ്ടിച്ചു എഴുത്തച്ഛന്‍. 

ഗുരുവായൂരപ്പന്റെ പരമഭക്തനായിരുന്നു പൂന്താനം നമ്പൂതിരി 
(1547-1640). ഭക്തിപ്രസ്ഥാനകവികളില്‍ അദ്ദേഹത്തിനുള്ള 


സമുന്നതസ്ഥാനത്തെ കുറിച്ച മുന്‍പൊരദ്ധ്യായത്തില്‍ 
സൂചിപ്പിക്കുകയുണ്ടായല്ലോ.ശ്രീകൃഷ്ണകര്‍ണ്ണാമൃതം, 
ജ്ഞാനപ്പാന, സന്താനഗോപാലം എന്നി കൃതികള്‍ 


അദ്ദേഹത്തിനു ഭക്തകവികള്‍ക്കിടയില്‍ അനശ്വരസ്ഥാനം 
നേടിക്കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. 

17ാം ശതകത്തിലെ ഗണനീയനായ ഒരു കവിയാണ്‌ കോട്ടയം 
കേരളവര്‍മ്മ (1645-1696). വേണാട്ടിലെ ഉമയമ്മറാണിയെ 
സഹായിച്ചത്‌ അദ്ദേഹമായിരുന്നു. കേരളവര്‍മ്മരാമായണവും 
പാതാളരാമായണവും പദ്മനാഭകീര്‍ത്തനവുംമറ്റും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികളാണ്‌. 


ആട്ടക്കഥകള്‍ 
17ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തോടുകൂടിയാണ്‌ കഥകളിയുടെ 
സാഹിത്യമായ ആട്ടക്കഥാപ്രസ്ഥാനം രൂപംകൊണ്ടത്‌. 


കഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭാവചലനങ്ങളാലും ഹസ്തമുദ്രകളാലും 
ദൃശ്യാവിഷ്കാരം നല്‍കുമാറ്‌ ഗായകന്മാര്‍ ആലപിക്കുന്ന 
പദങ്ങളും മിക്കവാറും സന്ദര്‍ഭസൂചനം നല്‍കുന്ന ശ്ലോകങ്ങളും 
ചേര്‍ന്നതാണ്‌ കഥകളിസാഹിത്യം. 17-ഠാം ശതകത്തിന്റെ 
ഒടുവിലും 18-ാം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭത്തിലുമായി ജീവിച്ചിരുന്ന 
കൊട്ടാരക്കരതമ്പുരാനാണ്‌, അന്നു നിലവിലിരുന്ന മതപരമായ 
നാടന്‍ന്യത്തങ്ങളെയും ഗാനസമ്പ്രദായത്തെയും ഉചിതമായ 
സാഹിത്യപശ്ചാത്തലത്തില്‍ പുരാണകഥാ പ്രദര്‍ശനത്തിനു 
ചേരുംവിധം സംവിധാനം ചെയ്ത്‌ കഥകളിക്കു രൂപം നല്‍കിയത്‌. 
രാമായണകഥയെ ഉപജീവിച്ച അദ്ദേഹം നിര്‍മ്മിച്ച കൃതികളാണ്‌ 
ആദ്യത്തെ ആട്ടക്കഥകള്‍. അവയെ പൊതുവേ രാമനാട്ടം എന്നു 
വിളിക്കുന്നു. കോഴിക്കോട്ടെ മാനവേദന്‍ സാമൂതിരിപ്പാട്‌ 
കൃഷ്ണനാട്ടത്തിനുവേണ്ടി സംസ്കൃതത്തിലെഴുതിയ “കൃഷ്ണ 
ഗീതി' രാമനാട്ടത്തിനു മാതൃകയായിരുന്നിട്ടുണ്ടാവണം. 
ആട്ട്ക്കഥാകാരന്മാരുടെ കൂട്ടത്തില്‍ അതിപ്രശസ്തമായ 
പേരാണ്‌ കോട്ടയത്ത്‌ വിദ്വാന്‍തമ്പുരാന്റേത്‌. ബകവധം, 
കല്യാണസൌഗന്ധികം, കിര്‍മ്മീര വധം, കാലകേയവധം എന്നീ 
കോട്ടയംകഥകള്‍ സാഹിത്യഭംഗിയിലും 


രംഗപ്രയോഗാര്‍ഹതയിലും മികച്ചുനില്‍ക്കുന്നു. 

വ്യക്തിത്വമുള്ള സാഹിത്യരൂപമെന്ന നിലയില്‍ ആട്ടക്കഥ 18-ാം 
നൂറ്റാണ്ടില്‍ ഉണ്ണായിവാര്യര്‍, കാര്‍ത്തികതിരുനാള്‍ (ധർമ്മരാജാ), 
അശ്വതിതിരുനാള്‍ എന്നിവരുടെ സംഭാവനകളാല്‍ കൂടുതല്‍ 
പരിപുഷ്ടമായി. ഉണ്ണായി വാര്യരുടെ നളചരിത്രം മലയാളത്തിലെ 
അതുല്യമായ കലാസൃഷ്ടിയാണ്‌. എതു രീതിയിലും മികവാര്‍ന്ന 
ഒരു നാടകംതന്നെയാണ്‌ അത്‌. രസാവിഷ്കാരം, പാത്രസൃഷ്ടി, 
ഇതിവ്ൃത്തവികാസം മുതലായ കാര്യങ്ങളില്‍ നളചരിത്രം 
കാളിദാസശാകുന്തളത്തോട്‌ അടുത്തു നില്‍ക്കുന്നു. 
കാര്‍ത്തികതിരുനാളിന്റെ രാജസൂയം, നരകാസുരവധം, 
സുഭദ്രാഹരണം തുടങ്ങിയ കൃതികളും അശ്വതിതിരുനാളിന്റെ 
അംബരീഷചരിത്രം, പൂതനാമോക്ഷം, രുക്മിണീസ്വയംവരം 


മുതലായവയും തലമുറകളായി കഥകളിപ്രോമികളെ 
രസിപ്പിച്ചുപോരുന്നു. 
ഇരയിമ്മന്‍തമ്പി (1782-1856) യുടെ “കീചകവധം, 


'ഉത്തരാസ്വയംവരം', 'ദക്ഷയാഗം' എന്നീ മൂന്നു കൃതികളും 
കഥകളിസാഹിത്യത്തില്‍ സ്ഥിരപ്രതിഷ്ഠ നേടിയവയാണ്‌. 
കിളിമാനൂര്‍ വിദ്വാന്‍ കോയിത്തമ്പുരാന്റെ രാവണ വിജയം” 
അഭിനയയോഗ്യതകൊണ്ട്‌ അനായാസം സഹ്ൃദയപ്രീതി നേടി. 
രാവണനെ കഥാനായകനാക്കിയത്‌ 'രാവണവിജയ്ത്തിന്റെ ഒരു 
പ്രത്യേകതയാണ്‌. 


കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരും രാമപുരത്തുവാര്യരും 
18-ാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മലയാളസാഹിത്യം കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരുടെയും 
രാമപുരത്തു വാരിയരുടെയും കൃതികളാല്‍ സമ്പന്നമാണ്‌. 
മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെയും ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെയും 
പ്രോത്സാഹനം ലഭിച്ചവരാണ്‌ ഇരുവരും. നമ്പ്യാര്‍ മലബാറിലെ 
കിള്ളിക്കുറിശ്ശിമംഗലത്താണ്‌ ജനിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം ചെമ്പകശ്ശേരി 
രാജാവിന്റെ സദസ്യനായി കുറെക്കാലം കഴിഞ്ഞു. 1746-ല്‍ 
മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ ചെമ്പകശ്ശേരിരാജ്യം 
പിടിച്ചടക്കിയതോടുകൂടി നമ്പ്യാര്‍ തിരുവന്തപുരത്തേക്കു പോയി. 
അദ്ദേഹം തന്റെ തുള്ളല്‍ക്കഥകള്‍കൊണ്ട്‌ സ്വന്തം നാമം 
മലയാളസാഹിത്യത്തില്‍ സുസ്ഥിരമാക്കിയിരിക്കുന്നു. 
അനക്ഷരരായ സാധാരണക്കാര്‍ക്കുകൂടി മനസ്സിലാകുന്ന 
ലളിതഭാഷയും അകംകുളിര്‍പ്പിക്കുന്ന ഫലിതവും 
സമുദായത്തിന്റെ ദോഷദൌര്‍ബല്യങ്ങളില്‍ ആഞ്ഞുതറയ്ക്കുന്ന 
നിശിതപരിഹാസവും ചേര്‍ന്ന്‌ ചടുലമധുരമായൊഴുകിയ 
നമ്പ്യാര്‍ക്കവിതകള്‍ കേരളീയജനതയെ 
പാട്ടിലാക്കിക്കളഞ്ഞതില്‍ അദ്ഭുതമില്ല. പുരാകഥാഖ്യാനത്തിന്റെ 
വിശദാംശങ്ങള്‍ക്കുപോലും കേരളിയജീവിതത്തിന്റെ നിറം 


നല്‍കത്തക്കവണ്ണം ഈ നാട്ടിലെ സാമൂഹികപ്രവണതകളെ 
സ്വന്തം കാവ്യാവബോധത്തില്‍ അലിയുമാറാക്കിയ കവിയാണ്‌ 
കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍. അത്രകണ്ട ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ 
കവിതയുമായി ഇണക്കിയ അദ്ദേഹം സാഹിത്യത്തെ 
സമൂഹപരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ ആയുധമാക്കിയ ആദ്യത്തെ മലയാള 
കവിയാണ്‌. സംസ്കൃതത്തില്‍ അനേകം കാവ്യനാടകങ്ങള്‍ 
രചിച്ച രാമപാണിവാദനും കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരും ഒരാളാണെന്ന്‌ 
ഒരഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ഇപ്പോഴും അതൊരു വിവാദവിഷയമായി 
നിലകൊള്ളുന്നതേയുള്ളൂ. 

ഒരൊറ്റ ഖണ്ഡകാവ്യംകൊണ്ട്‌ മലയാളത്തില്‍ 
ശാശ്വതപ്രതിഷ്ഠ നേടിയ കവിയാണ്‌ രാമപുരത്തുവാരിയര്‍. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ “കുചേലവൃത്തം വഞ്ചിപ്പാട്ട്‌ ഭക്തിഭാവത്തിന്റെ 
നിറഞ്ഞുതുളുമ്പല്‍കൊണ്ടും ആഖ്യാനചാതുരി കൊണ്ടും 
കേരളത്തില്‍ സാര്‍വ്വജനീനമായിത്തീര്‍ന്ന ഒരുത്തമഖണ്ഡ 
കാവ്യമാണ്‌. 


ആദ്യകാലത്തെ മിഷനറിമാരുടെ 
സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
19-ഉം 20-ഉം നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ മലയാളസാഹിത്യത്തിനുണ്ടായ 
വളര്‍ച്ചയെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കുന്നതിനുമുന്‍പ്‌, കേരളത്തില്‍ വന്ന 
യൂറോപ്യന്‍ശക്തികള്‍ മലയാളത്തിന്റെ വികാസത്തെ എങ്ങനെ 


സഹായിച്ചു എന്നറിയുന്നതുകൊള്ളാം. പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ 
മിഷനറിമാർ ഇവിടെ നടപ്പിലാക്കിയ അച്ചടിസമ്പ്രദായം 
അടിസ്ഥാനപരമായ ഒരു പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ 
നാന്ദിയായിരുന്നു. അവര്‍ 1577-ല്‍ കൊച്ചിയിലും 
വൈപ്പിക്കോട്ടയിലും അച്ചടിശാലകള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. 
'ക്രിസ്തീയമതതത്ത്വം', 'ക്രിസ്തീയവണക്കം' മുതലായ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 1579-ല്‍ ഇവിടെ അച്ചടിക്കുകയുണ്ടോയി. 
തമിഴ്ടൈപ്പുകളാണ്‌ അതിനുപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. 


വൈപ്പിക്കോട്ടയിലെ അച്ചടിശാല 1603-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂരേക്കും 
ഡച്ചുശക്തി ആധിപത്യമുറപ്പിച്ചതിനുശേഷം അവിടെനിന്ന്‌ 1663- 
ല്‍ 


അമ്പഴക്കാട്ടേക്കും മാറ്റുകയുണ്ടായി. 
ലത്തീന്‍ഭാഷയിലെഴുതിയ 'ഹോര്‍ത്തുസ്‌ മലബാറിക്കുസ്‌(൩൦ 
110ഡട 1/4ല1പ്ലാഹിഡട) 1678-നും 1703-നും ഇടയ്ക്ക്‌ 


ഡച്ചുനേതൃത്വത്തില്‍ ആംസ്തറര്‍ഡാമില്‍നിന്നു പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. 
മലയാളലിപി ആദ്യമായി അച്ചടിച്ചുകാണുന്നത്‌ ഇതിലാണ്‌. 
അമ്പഴക്കാട്ടും വരാപ്പുഴയും ഉണ്ടായിരുന്ന 
കത്തോലിക്കാമിഷനറിമാര്‍ വ്യാകരണഗ്രന്ഥങ്ങളും 
നിഘണ്ടുക്കളും നിര്‍മ്മിച്ചു. 1699-ല്‍ കേരളത്തില്‍ വന്ന ജര്‍മ്മന്‍ 


മിഷനറിയായ അർണ്ണോസ്‌ പാതിരി (ജോണ്‍ എര്‍നെസ്റ്റസ്‌ 
ഹാന്‍ക്സ്‌ ലീഡന്‍) 16ം ശതകത്തിന്റെ ആരംഭകാലത്ത്‌ 


മലയാളത്തില്‍ ഒരു വ്യാകരണവും നിഘണ്ടുവും 
എഴുതിയുണ്ടാക്കി. അദ്ദേഹം ഏതാനും മലയാളകവിതകളും 
രചിച്ചു. 1712-ല്‍ ആഞ്ചലോ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ ഒരു 


മലയാളലഘുവ്യാകരണവും എഴുതി. 

185ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ രണ്ടാം പകുതിയില്‍ ഫാദര്‍ ക്ലെമന്റ്‌ 
മലയാളഭാഷാ പഠനത്തില്‍ വിദേശമിഷനറിമാരെ 
സഹായിക്കാന്‍വേണ്ടി, ഒരു മലയാളനിഘണ്ടു പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. 
അദ്ദേഹം തന്നെ നിര്‍മ്മിച്ചതും 1772-ല്‍ റോമില്‍നിന്നു 
പ്രകാശനം ചെയ്തതുമായ “സംക്ഷേപവേദാര്‍ത്ഥമാണ്‌ 
ആദ്യവസാനം മലയാളം അച്ചുപയോഗിച്ച്‌ ഒന്നാമതായി 
മുദ്രണംചെയ്ത മലയാളപുസ്തകം. കരിയാട്ടില്‍ 
ഓസേപ്പുകത്തനാര്‍ 1768-ല്‍ ആങ്ങാട്ടുവച്ചെഴുതിയ 
“വേദതര്‍ക്കം' മലയാളത്തിലെ ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ 
ക്രിസ്തീയമതശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥമാണ്‌. ഈ കാലത്തുണ്ടായ 
ഏറ്റവും രസകരവും വിലപ്പെട്ടതുമായ കൃതിയാണ്‌ 
പാഠേമ്മാക്കില്‍ തോമ്മാക്കത്തനാരുട്ടെ[1740-1799) 
'വര്‍ത്തമാനപ്പുസ്തകം അഥവാ റോമായാത്ര'. മലയാളത്തിലെ 
ഈ ആദ്യത്തെ സഞ്ചാരവിവരണം മനുഷ്യരെയും 
സംഭവങ്ങളെയുംകുറിച്ചുള്ള സൂക്ഷ്മനിരീക്ഷണത്താല്‍ 
സമ്പന്നമാണ്‌. 1777 തൊട്ട്‌ 1789 വരെ വരാപ്പുഴയില്‍ 
താമസിച്ചിരുന്ന ഫാദര്‍ ബര്‍ത്തലോമിയോ നല്ലൊരു 
മലയാളപണ്ഡിതനായിരുന്നു. 'ത്രേസ്യാചരിതം', 'ദേവഷള്‍ഗുണം' 
എന്നീ കവിതകളും 'കൂദാശാപുസ്തകം' എന്ന ഗദ്യകൃതിയും 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റേതാണ്‌. 

18-ാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തിലും 19-ാം ശതകത്തിന്റെ 
പ്രാരംഭത്തിലും കൂട്ടംകൂട്ടമായി കേരളത്തിലെത്തിയ 
ഇംഗ്ലീഷുകാരും പ്രൊട്ടസ്റ്റന്റുകാരുമായ മിഷനറിമാര്‍ 
മലയാളഭാഷ ഗാരവബുദ്ധ്യാ പഠിക്കുകയുണ്ടായി. റോബര്‍ട്ട്‌ 
ഡ്രമ്മണ്‍ഡ്‌ 1799-ല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മലയാള വ്യാകരണ 
ബന്ധം(നമണണപ വ്‌ ൫൦ 14ലിപ്ലിമ൬൩ 1,397 ഗ്രദമൂല) 
ബോംബെയില്‍നിന്നു പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. എഫ്‌. സ്പ്രിങ്ങിന്റെ 
വകയായി മറ്റൊരു മലയാളവ്യാകരണവും പുറത്തുവന്നു. ഈ 
രണ്ടു കൃതികളും ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിയിലെ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ ഉദ്ദേശിച്ച്‌ എഴുതപ്പെട്ടവയാണ്‌. റവറന്റ്‌ 
ബഞ്ചമിന്‍ ബെയ്ലി 1821-ല്‍ കോട്ടയത്തെ സി.എം.എസ്‌. പ്രസ്‌ 


സ്ഥാപിച്ചു. കാലക്രമേണ അവിടെനിന്ന്‌ ഒട്ടേറെ 
മലയാളപുസ്തകങ്ങള്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കപ്പെട്ടു. റവറന്റ്‌ 


ബെയ്‌ലിയുടെ മലയാളം-ഇംഗ്ലീഷ്‌ നിഘണ്ടു 1846-ല്‍ പുറത്തു 


വന്നു. ക്രിസ്ത്യന്‍മിഷനറിമാർ നിര്‍മ്മിച്ച നിഘണ്ടുക്കളില്‍ 
ഏറ്റവും മികച്ചത്‌ ഡോക്ടര്‍ ഹെര്‍മന്‍ ഗുണ്ടര്‍ട്ടിന്റെ മലയാളം- 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ നിഘണ്ടു(1872) ആണ്‌. ഭാഷ, വ്യാകരണം, ചരിത്രം, 
മതതത്ത്വശാസ്ത്രം മുതലായ വിഷയങ്ങളെ അധികരിച്ചുള്ള 
പണ്ഡിതോചിതമായ മറ്റു പത്തൊമ്പതു മലയാളഗ്രന്ഥങ്ങള്‍കൂടി 
അദ്ദേഹത്തിന്റേതായുണ്ട്‌. ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ട്‌ തലശ്ശേരിയില്‍നിന്ന്‌ 
1847 ജൂണില്‍ തുടങ്ങിയ 'രാജ്യസമാചാര്‌വും 1847 
ഒക്ടോബറില്‍ തുടങ്ങിയ 'പശ്ചിമോദ്യ്‌'വും മലയാളത്തിലെ 
ആദ്യത്തെ വര്‍ത്തമാനപത്രങ്ങളാണ്‌. കോട്ടയം സി.എം.എസ്‌. 
കോളജിന്റെ പ്രിന്‍സിപ്പലായിരുന്ന റവറന്റ്‌ റിച്ചാര്‍ഡ്‌ 
കൊള്ളിന്‍സ്‌ 1865-ല്‍ സ്വന്തമായൊരു മലയാളനിഘണ്ടു 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. 


195ാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മലയാളസാഹിത്യം 
കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ ചരമമടഞ്ഞ്‌ 1770 തൊട്ട്‌, സ്വാതിതിരുനാള്‍ 
തിരുവിതാംകൂറില്‍ ഭരണഭാരമേറ്റ 1829 വരെയുള്ള കാലഘട്ടം 


മലയാളസാഹിത്യത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍ നിശ്ചലമാണ്‌. 
മൈസൂറിന്റെ ആക്രമണങ്ങളും ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ആധിപത്യത്തിനെതിരായി നടന്ന കലാപങ്ങളും 
സാഹിത്യവികാസത്തിന്‌ അനുകൂലമല്ലാത്ത 
അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങളുടെയും ക്ലേശങ്ങളുടെയും ഒരന്തരിക്ഷം 
സൃഷ്ടിച്ചു. സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ ഭരണാരംഭത്തോടുകൂടി 


നിഷ്ക്രിയതയുടേതായ ഈ ഘട്ടം അവസാനിച്ചു എന്നു പറയാം. 
സ്വാതിതിരുനാള്‍ പ്രതിഭാശാലിയായ കവിയും അനുഗൃഹീതനായ 
ഗാനരചയിതാവും ആയിരുന്നു. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സദസ്യനായിരുന്നു ഇരയിമ്മന്‍തമ്പി. ആട്ടക്കഥകള്‍ക്കു പുറമേ 
അനേകം കൃതികള്‍ തമ്പി രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
'ഓമനത്തിങ്കള്‍ക്കിടാവോ' എന്നാരംഭിക്കുന്ന താരാട്ട്‌ ഇന്നും 
കേരളത്തിലെ അമ്മമാരുടെ അധരങ്ങളില്‍നിന്നു 
കുഞ്ഞുങ്ങളുടെ ഹൃദയങ്ങളിലേക്കു 
സ്വപ്നമായലിഞ്ഞുചേരുന്നു. വടക്കേ മലബാറിലെ 
ശങ്കരനാഥജ്യോത്സ്യര്‍(1790-1858) സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ 
പ്രമുഖനായ ഒരുദ്യോഗസ്ഥനായിരുന്നല്ലോ. അദ്ദേഹം 
പഞ്ചാബിലെ രഞ്ജിത്സിംഗിന്റെ മന്ത്രിസഭയില്‍നിന്നു 
പിരിഞ്ഞുപോന്നപ്പോള്‍ കൊണ്ടു വന്ന 'ദേവീഭാഗവതം' എന്ന 
സംസ്കൃതകൃതി അദ്ദേഹംതന്നെ മലയാളത്തിലേക്കു 
വിവര്‍ത്തനം ചെയ്തു. ആദ്യത്തെ എട്ടു സര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ 
വിവര്‍ത്തനം മാത്രമേ മുഴുമിപ്പിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞുള്ളൂ. 
ജ്യോത്സ്യരുടെ മരണത്തിനുശേഷം മകന്‍ ആറ്റുകാല്‍ 
ശങ്കരപിള്ള പൂര്‍ത്തിയാക്കി. സ്വാതിതിരുനാളിനു തൊട്ടടുത്തുള്ള 


ഘട്ടം വിവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും പദ്യരൂപത്തിലുള്ള 
കത്തുകളുടെയും നിമിഷകവിതകളുടെയും കാലമായിരുന്നു. 
ഭാരതീയവും പാശ്ചാത്യവുമായ സാഹിത്യസംസ്കാരങ്ങളുടെ 


സമ്മേളനത്താല്‍ പ്രബുദ്ധവും കേരളവര്‍മ്മ 
വലിയകോയിത്തമ്പുരാന്‍(1845-1914), എ.ആര്‍. 
രാജരാജവര്‍മ്മ(1863-1918) മുതലായ മഹാരഥന്മാരുടെ 
നേതൃത്വത്തില്‍ ചൈതന്യപൂര്‍ണ്ണവുമായ 


ആധുനികമലയാളസാഹിത്യത്തിന്റെ ആരംഭമാണ്‌ അടുത്തത്‌. 
വലിയകോയിത്തമ്പുരാനന്‍്‌ കേരളകാളിദാസന്‍ എന്ന ബിരുദം 


നേടിക്കൊടുത്ത 'മണിപ്രവാളശാകുന്തള'വും 
(അഭിജ്ഞാനശാകു ന്തളത്തിന്റെ വിവര്‍ത്തനം) 
സ്വാനുഭവപ്രതിപാദകമായ “മയൂരസന്ദേശം” എന്ന 
സന്ദേശകാവ്യവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികളില്‍ 
മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നു. സംസ്കൃതത്തില്‍ 
അഗാധപണ്ഡിതനായിരുന്ന കേരളവര്‍മ്മയുടെ ഭാഷ 


സംസ്കൃതമയവും കവിതാരീതി ബാഹ്യാഡംബരമാര്‍ന്നതും 
ആയിരുന്നു. പാഠപുസ്തകങ്ങള്‍ക്കും മറ്റുമായി അപ്പോഴപ്പോള്‍ 
അദ്ദേഹം എഴുതിയിട്ടുള്ള ഉപന്യാസങ്ങള്‍ അനുകരണീിയങ്ങളും 
മലയാളഗമദ്ൃത്തിന്റെ നേട്ടങ്ങളുമാണ്‌. 

കേരളവര്‍മ്മയുടെ ഭാഗനേയനാണ്‌ ഏ.ആര്‍. രാജരാജവര്‍മ്മ. 
ആധുനികമലയാളസാഹിത്യത്തിന്‌ അദ്ദേഹത്തോടുള്ള കടപ്പാടു 
കുറച്ചൊന്നുമല്ല. കേരളപാണിനി എന്ന അപരാഭിധാനത്തിന്‌ 
അദ്ദേഹത്തെ സര്‍വ്വദാ അര്‍ഹനാക്കിയ 'കേരളപാണിനീയ്‌മാണ്‌ 
ഇന്നും മലയാളത്തിന്റെ ആധികാരികമായ വ്യാകരണഗ്രന്ഥം. 


അലങ്കാരശാസ്ത്രത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
'ഭാഷാഭൂഷണ'ത്തെയും വൃത്തശാസ്ത്രത്തില്‍ 
'വൃത്തമഞ്ജരി'യെയും പിന്നിലാക്കുന്ന ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
മലയാളത്തില്‍ ഉണ്ടായിട്ടില്ല. “സാഹിത്യസാഹ്യം 
ആധുനികഗദ്യരചനയുടെ സങ്കേതങ്ങളെ സമര്‍ത്ഥമായി 
പ്രതിപാദിക്കുന്നു. കവിയെന്ന നിലയിലും ഏ.ആര്‍. 
മലയാളത്തിന്‌ അവിസ്മരണീയനാണ്‌. “അഭി 
ഇഞഞാനശാകുന്തളം', “കുമാരസംഭവം, “മേഘദൂതം, 
'മാളവികാഗ്നിമിത്രം' എന്നീ കാളിദാസകൃതികള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം 
ചമച്ച വിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വിവര്‍ത്തന കലയുടെ 
വിജയത്തിനുദാഹരണങ്ങളത്രേ. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സ്വതന്ത്രകൃതിയായ 'മലയവിലാസ'ത്തിന്‌ 
ആധുനികമലയാളകവിതയുടെ തുടക്കമെന്ന നിലയില്‍ 
പ്രത്യേകസ്ഥാനമുണ്ട്‌. 


ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ മലയാളസാഹിത്യത്തെ, വിശേഷിച്ചു 
കവിതയെ, കാര്യമായി സ്വാധീനിച്ച ഒരു കേന്ദ്രമായിരുന്നു 


കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കോവിലകം. അവിടത്തെ രാജകവികളില്‍ 
ഏറ്റവും പ്രമുഖനായ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍തമ്പുരാ൯(1865-1913) 
ചുരുങ്ങിയ സമയംകൊണ്ട്‌ വിസ്മയകരമാംവിധം മഹാഭാരതം 
വൃത്താനുവ്ൃത്തം വിവര്‍ത്തനംചെയ്ത്‌ 'കേരളവ്യാസന്‍' എന്ന 
ബിരുദത്തിനര്‍ഹനായി. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കൊച്ചുണ്ണിത്തമ്പുരാന്‍ 
'പാണ്ഡവോദയം', 'വഞ്ചീവംശം' എന്നിങ്ങനെ രണ്ടു 
മഹാകാവ്യങ്ങള്‍ രചിക്കുകയുണ്ടായി. വെണ്മണി, ശീവൊള്ളി, 
നടുവം, ഒറവങ്കര തുടങ്ങി ശ്രദ്ധാര്‍ഹരായ ഒട്ടേറെ കവികള്‍ 
കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കോവിലകത്തു വളര്‍ന്നുയര്‍ന്നവരാണ്‌. 
കവിതാരചന ഒരു വിനോദമാക്കിയിരുന്ന ഈ കവികള്‍ 
കവിതാഭാഷയെ വ്യവഹാര ഭാഷയോട്ടടുപ്പിക്കുകയും കവിതയെ 
ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍ ജനകിയമാക്കുകയും ചെയ്തു. 

മലയാളത്തിലെ മഹാകാവ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചു സൂചിപ്പിക്കാനുള്ള 
സന്ദര്‍ഭം ഇതാണ്‌. പണ്ടുപണ്ടേ നിലവിലിരുന്ന 
മഹാകാവ്യനിര്‍വ്ൃചനങ്ങളനുസരിച്ച്‌ കാവ്യങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ 
ഇക്കാലത്തു പലരും ശ്രമിക്കുകയുണ്ടായി. അഴകത്തു 


പത്മനാഭക്കുറുപ്പിന്റെ 'രാമചന്ദ്രവിലാസ്‌മാണ്‌ ഇവയില്‍ 
ആദ്യത്തേത്‌. നേരത്തേ പറഞ്ഞ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
കൊച്ചുണ്ണിത്തമ്പുരാനെക്കൂടാതെ കെ.സി. കേശവപിള്ള, 


കട്ടക്കയത്തില്‍ ചെറിയാന്‍മാപ്പിള, പന്തളം കേരളവര്‍മ്മ, 
വടക്കുംകൂര്‍ രാജരാജവര്‍മ്മ മുതലായവരും മഹാകാവ്യങ്ങള്‍ 
എഴുതി പേരെടുത്തവരാണ്‌. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ഏതര്‍ത്ഥത്തിലും 
മഹാകവികളായിത്തീര്‍ന്ന വള്ളത്തോളും ഉള്ളൂരും തങ്ങളുടെ 
കാവ്യജീവിതാരംഭകാലത്ത്‌ മഹാകാവ്യരചനയില്‍ ഏർപ്പെട്ടു. 


ആധുനിക മലയാളകവിത 
കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ക്കുശേഷം മലയാളകവിതയ്ക്ക്‌ 
ജീവിതത്തോടുള്ള ബന്ധം കുറഞ്ഞുകുറഞ്ഞുവന്നു. അതു 
പൊള്ളയായ പുറംതോട്‌ ചായംതേച്ചു മിനുക്കുന്നതില്‍ മാത്രം 
ശ്രദ്ധിച്ചു. ഈ ചൈതന്യശൂന്യത അവസാനിക്കുന്നത്‌ 
കവിതയുടെ ശബ്ദാലങ്കാരത്തെയും അന്തസ്സൂന്ദര്യത്തെയും 
സംബന്ധിച്ച സുദീര്‍ഘമായ ഒരു 
ആശയസംഘട്ടനത്തോടുകൂടിയാണ്‌. ബാഹ്വയാലങ്കാരങ്ങളുടെ 
ആരാധകന്മാര്‍ കേരളവര്‍മ്മയുടെ നേതൃത്വം സ്വീകരിച്ചപ്പോള്‍ 
പുരോഗമനവാദികളെ നയിച്ചത്‌ രാജരാജവര്‍മ്മയായിരുന്നു. 
വര്‍ഷങ്ങളോളം നീണ്ടു നിന്ന ഈ വാദപ്രതിവാദത്തില്‍ 
കേരളത്തിലെ മിക്ക സാഹിത്യകാരന്മാരും പങ്കെടുത്തു. രണ്ടു 
മഹാകാവ്യങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണമായിരുന്നു ഇതിന്റെ താത്കാലിക 
ഫലം. ഉള്ളൂര്‍ “ഉമാകേരളം' രചിച്ച 
കേരളവര്‍മ്മപ്രസ്ഥാനത്തെയും കെ.സി. 'കേശവീയം' എഴുതി 


മറുഭാഗത്തെയും സമര്‍ത്ഥിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ഇരുഭാഗക്കാരും ഈ 
ആശയസമരത്തില്‍ പ്രത്യക്ഷമായി വിജയിച്ചില്ലെങ്കിലും 
കവിതയ്ക്ക്‌ അതിന്റെ നഷ്ടപ്പെട്ട ജീവചൈതന്യം 
വീണ്ടെടുക്കാന്‍ ഇതു കുറച്ചൊക്കെ സഹായകമായി. 
ആധുനികപാശ്ചാത്യകാവ്യമാതൃകകള്‍, വിശേഷിച്ചും റൊമാന്റിക്‌ 
കാവ്യങ്ങള്‍, ഇക്കാര്യത്തില്‍ മലയാള കവികള്‍ക്കു പ്രചോദനം 
നല്‍കി. 1895-ല്‍ പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ രാജരാജവർമ്മയുടെ 
'മലയവിലാസം' പുതിയൊരു രൂപമാതൃക സംഭാവന ചെയ്തു. 
നന്നേ ചെറുപ്പത്തില്‍തന്നെ അത്തരിച്ചുപോയ വി.സി. 
ബാലകൃഷ്ണപ്പണിക്കരുടെ(1889-1915) 'വിലാപ്‌വും 
'വിശ്വരൂപ്‌'വും ഭാവോല്‍ക്കര്‍ഷത്തിലേക്കുള്ള ആധുനിക 
മലയാളകവിതയുടെ ആദ്യത്തെ കാല്‍വയ്പുകളാണ്‌. 

എന്‍. കുമാരനാശാന്‍ (1873-1924), വള്ളത്തോള്‍ 
നാരായണമേനോന്‍(1 878-1 958), ഉള്ളൂര്‍ എസ്‌. 
പരമേശ്വരഅയ്യര്‍(1877-1949) എന്നീ മഹാകവികളുടെ വിശിഷ്ട 
സംഭാവനകളാണ്‌ ആധുനിക മലയാളകവിതയ്ക്ക ഗാംഭീര്യം 
നേടിക്കൊടുത്തത്‌. വൃത്യസ്തമായ വ്യക്തിത്വങ്ങളും വിഭിന്ന 
ലക്ഷ്യങ്ങളുമുണ്ടായിരുന്ന ഈ പ്രതിഭാശാലികളുടെ കാലം 
മലയാളകവിതയുടെ സുവര്‍ണ്ണഘട്ടമാണ്‌. ആശാനൊഴിച്ചു മറ്റു 
രണ്ടുപേരും മഹാകാവ്യങ്ങളെഴുതിയവരാണ്‌. ആശാനാകട്ടെ, 
“വീണപൂവ്‌ എന്ന ഖണ്ഡകാവ്യംകൊണ്ടാണ്‌ 
മഹാകവിത്വത്തിലേക്കുയര്‍ന്നത്‌. റൊമാന്റിസിസത്തെ അതിന്റെ 
എല്ലാ ഭംഗികളോടും മലയാളത്തില്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌ 
അദ്ദേഹമാണ്‌. സ്നേഹമാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതകളുടെ 
മുഖ്യഭാവം. “വീണപൂവ്‌, 'നളിനി', 'ലീല', 'ശ്രീബുദ്ധചരിതം', 


'പ്രരോദനം', 'ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത, "ദുരവസ്ഥ, 
'ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി', 'കരുണ' എന്നിവയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മുഖ്യകാവ്യങ്ങള്‍. എഴുത്തച്ഛനുശേഷം മലയാളകവിത 
ഭാവങ്ങളുടെ ഉദാത്തമേഖലകളെ സ്പര്‍ശിക്കുന്നത്‌ 
ആശാനിലൂടെയാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാവനിര്‍ഭരവും 
ധ്വന്യാത്മകവുമായ കവിതയുടെ ഭാഷ ചേതോഹരമാംവിധം 
ദൃഡാബദ്ധമാവുക സ്വാഭാവികമത്രേ. ദീര്‍ഘകാലം 
എസ്‌.എന്‍.ഡി.പി. യോഗത്തിന്റെ കാര്യദര്‍ശിയായിരുന്ന 


ആശാന്‌ കേരളത്തിലെ സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെ പല 
ഭാവങ്ങളും അവയുടെ അഗാധതയില്‍ത്തന്നെ മനസ്സിലാക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞു. ജാതിവ്യത്യാസം മുതലായ 
അനാചാരങ്ങള്‍ക്കെതിരായി ശബ്ദമുയര്‍ത്താന്‍ ആ 
സാമൂഹികാവബോധം അദ്ദേഹത്തെ നിര്‍ബ്ദന്ധിതനാക്കി. 
അതിന്റെ ഫലങ്ങളാണ്‌ 'ദുരവസ്ഥ്‌, ചണ്ഡാലഭിക്ഷകി' മുതലായ 
ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍. അങ്ങനെ മലയാളകവിതയ്ക്കും 


കേരളീയജീവിതത്തിനും ജഡാചാരങ്ങളില്‍നിന്നു മോചനം 
നേടിക്കൊടുത്ത വിപ്ലവകാരിയാണ്‌ ആശാന്‍. 

വള്ളത്തോളിനെ 'ദേശീയസ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ ഗായകന്‍ എന്നു 
വിശേഷിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. ദേശീയത ആ കവിവ്ൃയക്തിത്വത്തിന്റെ ഒരു 
മുഖം മാത്രമേ ആകുന്നുള്ളൂ. 'ചിത്ര യോഗം” 
മഹാകാവ്യത്തില്‍നിന്ന്‌ 'സാഹിത്യമഞ്ജരി'കളിലെ ഭാവദീപ്തമായ 
ലഘുകാവ്യങ്ങളിലേക്കുള്ള വികാസം ഒരു മഹാകവിയുടെ 
ജൈത്രയാത്രയാണ്‌. പുരാണകഥാശകലങ്ങളെ നാടകീയ 
സൌഈഭഗം ചാര്‍ത്തിച്ചു പുനരാവിഷ്കരിക്കുന്നതില്‍ വള്ളത്തോള്‍ 
കാട്ടിയ നൈപുണ്യം മറ്റാര്‍ക്കും കിട്ടിയിട്ടില്ല. “ബധിരവിലാപം, 
“ഗണപതി”, 'ബന്ധനസ്ഥനായ അനിരുദ്ധന്‍, ഒരു കത്ത്‌, 
“ശിഷ്യനും മകനും', 'മഗ്ദലനമറിയം', 'കൊച്ചുസീത', “അച്ഛനും 
മകളും', 'സാഹിത്യമഞ്ജരിയിലെ ലഘുകാവ്യങ്ങള്‍' എന്നിവയാണ്‌ 
വള്ളത്തോളിന്റെ കൃതികള്‍. സ്വതന്ത്രകാവ്യങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ, 
വാലമീകിരാമായണത്തിന്റെയും ഗ്വേദത്തിന്റെയും പല 
സംസ്കൃത നാടകങ്ങളുടെയും വിവര്‍ത്തനംകൊണ്ടും അദ്ദേഹം 
മലയാളത്തെ സമ്പന്നമാക്കി. ഭാരതീയസംസ്‌കാരം നല്‍കിയ 


ധീരതയോടെ അസമത്വത്തിനും രാഷ്ട്രീയമായ 
അടിമത്തത്തിനുമെതിരായി കവിത്വശക്തിയെ 
ജനതാവികാരമാക്കിയ വള്ളത്തോള്‍ ദേശീയത്വത്തിന്റെ 
പരിധിയില്‍ ഒതുങ്ങിനില്‍ക്കുന്നില്ല. ഗുരുനാഥനായ 


മഹാത്മജിയെ ആവേശപൂര്‍വ്വം അനുസ്മരിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
ലെനിന്റെ ശവകുടീരത്തിനു മുന്നില്‍വച്ചു സോഷ്യലിസത്തെ 
അഭിവാദനം ചെയ്യാന്‍ സന്നദ്ധനാകുംവിധം വിശാലമായിരുന്നു 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാഴ്ചപ്പാട്‌. കഥകളിക്ക്‌ ഇന്നു കൈവന്നിട്ടുള്ള 
അഭിവൃദ്ധിക്കും അഖിലലോകപ്രശസ്തിക്കും ഹേതുഭൂതന്‍ 


വള്ളത്തോളാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിരന്തരമായ 
പരിശ്രമമില്ലായിരുന്നെങ്കില്‍ കലാമണ്ഡലം 
രൂപംകൊള്ളുമായിരുന്നില്ല. 

ഉള്ളൂരിന്റെ 'ഉമാകേരളത്തെക്കുറിച്ചു നേരത്തേ 
പറയുകയുണ്ടായല്ലോ. ചരിത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ ഇതിവ്യത്തം 
സ്വീകരിച്ചതാണ്‌ ഈ മഹാകാവ്യത്തിന്റെ ഒരു സവിശേഷത. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളധികവും 


പുരാണേതിഹാസങ്ങളില്‍നിന്നുയിര്‍ക്കൊണ്ടവയാണ്‌. 
ഭാവഭംഗിയാലെന്നതിനെക്കാള്‍ ചില ധാര്‍മ്മികമൂല്യങ്ങളുടെ 
അനുഗാനംകൊണ്ടാണ്‌ “കര്‍ണ്ണഭൂഷണം', 'പിംഗള മുതലായ 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍ അനുവാചകരെ 
ആകര്‍ഷിക്കുന്നത്‌. സദാചാരപ്രബോധകമാകുമ്പോള്‍ 
ഉള്ളൂര്‍ക്കവിത ഉജ്ജ്വലമാകാറുണ്ട്‌. പൊതുവേ 


അലങ്കാരബഹുലവും കഠിവുമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശൈലി. 


ഉള്ളൂരിന്റെ ലഘുകാവ്യങ്ങളില്‍ പലതും ഭാവപുഷ്കലങ്ങളാണ്‌. 
'പ്രേമസംഗീതം'പോലുള്ള കവിതകള്‍ കൈരളിയുടെ 
നിത്യഭൂഷണങ്ങളാണ്ടെന്നതില്‍ സംശയമില്ല. ഗദ്യകാരനെന്ന 
നിലയില്‍ അദ്ദേഹം മലയാളത്തിനു ചെയ്ത സേവനം 
നിസ്സീമമാണ്‌. ഉള്ളൂരിന്റെ മരണാനന്തരം അഞ്ചു വാള്യങ്ങളായി 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ 'കേരളസാഹിത്യചരിത്രം' അദ്ദേഹത്തിനു 
മാത്രമേ എഴുതാന്‍ കഴിയുമായിരുന്നുള്ളൂ. 

ഏതാണ്ട്‌ ഇതേ കാലത്തു ജീവിച്ചിരുന്ന കെ.പി. കറുപ്പന്‍, 
നാലപ്പാട്ടു നാരായണമേനോന്‍, കുറ്റിപ്പുറത്തു കേശവന്‍നായര്‍, 
പള്ളത്തു രാമന്‍, എം.ആര്‍. കൃഷ്ണവാരിയര്‍, കെ.എം. 
പണിക്കര്‍ തുടങ്ങിയ കവികള്‍ ഒരു രീതിയിലല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരു 
രീതിയില്‍ സ്മരണീയരാണ്‌. സമൂഹത്തിലെ 
ഉച്ചനീചത്വങ്ങള്‍ക്കെതിരായി തൂലിക ചലിപ്പിച്ച കവിയാണ്‌ 
കെ.പി. കറുപ്പന്‍. നാലപ്പാടന്‍ “കണ്ണുനിര്‍ത്തുള്ളി'യെന്ന 
വിലാപകാവ്യംകൊണ്ട്‌ മലയാളക വിതയില്‍ ചിരപ്രതിഷ്ഠ നേടി. 
കുറ്റിപ്പുറത്തിന്റെ കവിതകളില്‍ കേരളഗ്രാമ ജീവിതത്തിന്റെ 
ശാലീനസന്ദര്യം മധുരാനുഭൂതികളായിത്തീര്‍ന്നു. പള്ളത്തു 
രാമന്റെ മിക്ക കവിതകളും സാമൂഹികനീതിക്കുവേണ്ടി 
വാദിക്കുന്നവയാണ്‌. സാമാന്യജീവിതത്തിലെ സാധാരണ 
സംഭവങ്ങള്‍ ലളിതമായ ഭാഷയില്‍ ആവിഷ്കരിക്കുന്നവയാണ്‌ 
എം.ആര്‍. കൃഷ്ണവാരിയരുടെ കവിതകള്‍. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
'കുരുംബ്‌, 'തേവന്‍', 'ഭാര്‍ഗ്ഗവി' മുതലായ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ഒരുകാലത്ത്‌ നല്ല പ്രചാരമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അത്യന്ത 
ലാഘവംകൊണ്ടാവാം, ഇന്ന്‌ അവയുടെ ആകര്‍ഷകത്വം 
നഷ്ടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. സര്‍ദാര്‍ കെ.എം. പണിക്കര്‍ 
കൈവയ്ക്കാത്ത കവിതാശാഖകള്‍ ഇല്ലെന്നുതന്നെ പറയാം. 
ശൃംഗാര കവിതകള്‍ (പ്രേമഗീതി, ബാലികാമതം, 
ചാടുക്തിമുക്താവലി), സന്ദേശകാവ്യം (ഭൂപസന്ദേശം), 
ചമ്പു(ഹൈദര്‍നായിക്കന്‍), ഹാസ്യകവനം(പങ്കീപരിണയം) 
എന്നിങ്ങനെ പോകുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ കവിതകള്‍. 

ആശാനും വള്ളത്തോളിനും ശേഷം കവിതയില്‍ തികച്ചും 
ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടേണ്ട ചില ചലനങ്ങളുണ്ടാക്കിയവരാണ്‌ ഇടപ്പള്ളി 


രാഘവന്‍പിള്ള 909 -1935)യും ചങ്ങമ്പുഴ 
കൃഷ്ണപിള്ള(1913-1948)യും. അകാലചരമം പ്രാപിച്ച ഈ 
രണ്ടുപേരും ഒരുപോലെ വിഷാദാത്മകരാണ്‌. 


ഫ്യൂഡല്‍സംസ്‌കാരത്തിന്റെ ദയാദാക്ഷിണ്യങ്ങള്‍ക്കു കീഴിലാണ്‌ 
ഇവര്‍ ജനിച്ചതും വളര്‍ന്നുവന്നതും. ആകയാല്‍ ഒരു 
അപകര്‍ഷബോധം ഇവരെ കീഴടക്കിക്കളഞ്ഞു. വികസിച്ചുവന്ന 
കവിത്വം ആ ബോധത്തെ വളര്‍ത്തുകയും ഭംഗ്യന്തരേണ 
പ്രകാശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ഒന്നാം 


ലോകമഹായുദ്ധത്തിനുശേഷം കേരളത്തില്‍ 
സാമാന്യമായുണ്ടായ സാമ്പത്തികത്തകര്‍ച്ചയും അതുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട യുവജനങ്ങളുടെ നിസ്സഹായതാബോധധവും 
കൂടിയായപ്പോള്‍ ഈ യുവകവികള്‍ക്കു വേണ്ടതെല്ലാമായി. 
ഇവരില്‍ ഇടപ്പള്ളി സ്വാനുഭൂതികള്‍ മാത്രം ആവിഷ്കരിച്ചു. 
ചങ്ങമ്പുഴ സമൂഹത്തിന്റെഇ വികാരങ്ങള്‍കൂടി ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ 
ശ്രമിക്കുകയുണ്ടായി. ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചു സുവ്യക്തമായ ഒരു 
ബോധം വളര്‍ത്തിയെടുക്കാന്‍ സാധിക്കാതെപോവുകയാല്‍ 
ചങ്ങമ്പുഴ നിമിഷങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ പ്രചോദനം സമ്പാദിച്ച 


നിയന്ത്രണമേതുമെന്റേ പാടി. പാടിയ തെല്ലാം 
മധുരമായിട്ടായിരുന്നു. ആ പാട്ടുകളില്‍ ശബ്ദങ്ങളുടെ 
കാല്‍ച്ചിലമ്പൊച്ചയും ആരബ്ധയാവനത്തിന്‌ 
ഉന്മാദമുണ്ടാക്കാന്‍പോന്ന ചില ലോലഭാവങ്ങളും പരസ്പരം 
തഴുകിനിന്നു. വള്ളത്തോളും ഉള്ളൂരും 
ജീവിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍തന്നെ, ചങ്ങമ്പുഴയായിത്തീര്‍ന്നു 
ജനങ്ങളുടെ പ്രിയങ്കരനായ കവി. ഇന്ന്‌ 


ദശാബ്ദങ്ങള്‍ക്കുശേഷവും ആ കവിതകളുടെ മാധുര്യം 
ഏവിടെയോ അലിഞ്ഞുതീര്‍ന്നതുപോലെ തോന്നുന്നു. എങ്കിലും 
ചങ്ങമ്പുഴയുടെ ചില കവിതകള്‍ അവയുടെ ഭാവഭംഗികൊണ്ടും 
സംഗീതാത്മകതകൊണ്ടും അഭംഗുരമായി നിലകൊള്ളും. 
ഇന്നത്തെ മലയാളസാഹിത്യത്തിലെ ഏറ്റവും സജീവമായ 
ശാഖ കവിതയാണെന്നു തോന്നുന്നു. അധുനാതനഭാരതത്തിലെ 
ഏറ്റവും മികച്ച കവിയായി സമ്മാനിതനായത്‌ ജി. 
ശങ്കരക്കുറുപ്പാണല്ലോ. മലയാളത്തില്‍ എറ്റവും 
വിമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്ന കവിയും അദ്ദേഹമാണ്‌. ആദ്ധ്യാത്മികവും 
ഭാതികമായ രണ്ടു മുഖങ്ങളുണ്ട്‌ ജി.യുടെ കവിതയ്ക്ക്‌. 


അനാദിയായ പരാശക്തിയുടെ ആസ്തിക്യമുദ്രകളെ 
പ്രകൃതിസൌന്ദര്യത്തിന്റെ അവിരാമചലനങ്ങളിലൂടെ 
സാക്ഷാത്കരിച്ചു നിര്‍വ്യതികൊള്ളുന്ന അതേ 


കവിതതന്നെയാണ്‌ ലുമും ബയുടെ വധത്തിലും വിയറ്റ്നാമിലെ 
ബോംബിങ്ങിലും അതിമാത്രം ക്ഷമുബ്‌ ധനാകുന്നത്‌. 
പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ നിഗൂഡരഹസ്യങ്ങളിലും ദരിദ്രമായ ഗ്രാമീണ 
ദമ്പതിമാരുടെ ഹൃദയങ്ങളിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൌതുകം 
ഒരുപോലെയാണ്‌. 1966-ല്‍ ജി. ശങ്കരക്കുറുപ്പിന്റെ 'ഓടക്കുഴലി'ന്‌ 
ഭാരതീയജ്ഞാനപീഠത്തിന്റെ പ്രഥമ സമ്മാനം ലഭിച്ചു 
എന്നതിന്റെ അര്‍ത്ഥം മലയാളകവിത അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കൈകളാല്‍ ഇന്ത്യന്‍ സാഹിത്യസിംഹാസനത്തില്‍ 
അഭിഷിക്തയായി എന്നാണ്‌. 

കെ.കെ. രാജാ, ബാലാമണിയമ്മ, വെണ്ണിക്കുളം, പി. 
കുഞ്ഞിരാമന്‍നായര്‍, ഇടശ്ശേരി ഗോവിന്ദന്‍നായര്‍ എന്നിവര്‍ 


മലയാളകവിതയുടെ വികാസത്തെ പലരീതിയില്‍ 
ത്വരിപ്പിച്ചവരാണ്‌. കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ പാരമ്പര്യത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവന്ന 
കെ.കെ. രാജാ സ്വച്ഛാനുഭൂതികള്‍ തുളുമ്പിനില്‍ക്കുന്ന 
മുക്തകങ്ങളുടെ കവിയാണ്‌. സ്വന്തം വികാരങ്ങളോടു തീവ്രമായ 
ആത്മാര്‍ത്ഥത പുലര്‍ത്തുന്നു എന്നതാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മെച്ചം. തന്റെ അന്ത്യംവരെ ഒരു യുവാവിന്റെ ചുറുചുറുക്കോടെ 
അദ്ദേഹം കവിതാരചനയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ബാലാമണിയമ്മ 
സ്ത്രീത്വത്തിന്റെ വികാസ്ഘട്ടങ്ങളോരോന്നും കടന്ന 
കവിതയിലൂടെ ലോകത്തിന്റെ മുഴുവനും അമ്മയായിത്തീര്‍ന്നു 
എന്നുപറഞ്ഞാല്‍ ആ കവയിത്രിയെക്കുറിച്ചു 
പറയാനുള്ളതെല്ലാം പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. വെണ്ണിക്കുളം 
അകൃതിമകോമളമായ ശൈലിയില്‍ ജീവിതത്തിന്റെ 
മൃദുലഭാവങ്ങള്‍ക്കു പ്രകാശനം നല്‍കുകയുണ്ടായി. പി. 
കുഞ്ഞിരാമന്‍നായര്‍ കവിതയിലൂടെ പ്രകൃതിസന്ദര്യംകൊണ്ടു 


വര്‍ണ്ണോത്സവം കൊണ്ടാടി. ഇടശ്ശേരി പരുക്കനായ 
ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ പരുക്കനായിത്തന്നെ അവതരിപ്പിച്ചു. 
ദേശീയവും അന്തര്‍ദേശീയവുമായ ജീവിതത്തിന്റെ 
അന്തര്‍ധാരകളെ മനുഷ്യത്വത്തിന്‍റെ 
മൌാലികഭാവങ്ങളുമായിണക്കി കവിതയെ ജീവിതത്തിന്റെ 
കവിള്‍ത്തുടുപ്പാക്കുന്ന വൈലോപ്പിള്ളി 
ശ്രീധരമേനോനെപ്പോലെയുള്ള കവികളെയും 


കൃതജ്ഞതയോടെ മാത്രമേ സ്മരിക്കാനാവൂ. വ്യക്തമായ 
ജീവിതധാരണയും സ്വന്തമായ കാവ്യാവബോധമുള്ള അവര്‍ 
മലയാളകവിതയുടെ സീമകളെ വിപുലമാക്കാന്‍ പോന്നവയാണ്‌. 
എം.പി. അപ്പന്‍, പാലാ നാരായണന്‍നായര്‍, അക്കിത്തത്ത്‌ 
അച്യുതന്‍ നമ്പൂതിരി, ഒളപ്പമണ്ണ സുബ്രഹ്മണ്യന്‍നമ്പൂതിരി, പി. 
ഭാസ്‌കരന്‍, വയലാര്‍ രാമവര്‍മ്മ, അയ്യപ്പപ്പണിക്കര്‍, ഒ.എന്‍.വി. 
കുറുപ്പ്‌, കടമ്മനിട്ട രാമകൃഷ്ണന്‍, ചെമ്മനം ചാക്കോ, 
സുഗതകുമാരി, സച്ചിദാനന്ദന്‍ എന്നിവരുടെ സംഭാവനകളും 
സമകാലിക മലയാള കവിതയ്ക്കു മുതല്‍ക്കൂട്ടാണ്‌. 


നോവലും ചെറുകഥയും 
ടി.എം. അപ്പു നെടുങ്ങാടിയുട്ടെ (1887) 'കുന്ദലത'യോടുകൂടിയാണ്‌ 
മലയാളത്തില്‍ നോവല്‍പ്രസ്ഥാനം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 
ലക്ഷണമൊത്ത ആദ്യത്തെ മലയാളനോവല്‍ ഒ. 
ചന്തുമേനോന്റെ 'ഇന്ദുലേഖ'യാണ്(1 889). മലബാറിലെ ഫ്യൂഡല്‍ 
സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെ കെടുതികളെ അതിവിദഗ്ദ്ധമായി 
പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്ന ആ നോവല്‍, പാശ്ചാത്യവിദ്യാഭ്യാസം 
കേരളീയജിവിതത്തിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ വരുത്തിയ 
ആരോഗ്യകരമായ വൃയതിയാനത്തെയാണ്‌ പ്രധാനമായും 


പ്രതിപാദനവിഷയമാക്കുന്നത്‌. പുതിയ സംസ്കാരത്തില്‍ 
സ്വതന്ത്രവികാസമാര്‍ജ്ജിച്ചുതുടങ്ങിയ 

കേരളീയസ്ത്രീത്വത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയാണ്‌ ഇന്ദുലേഖ. 
അന്ധാചാരങ്ങളെ ഏതിര്‍ക്കുന്നതില്‍ കഥാനായകനായ 
മാധവനെക്കാള്‍ കൂടുതല്‍ സാഹസികമായ തന്റേടം 
ഇന്ദുലേഖയ്ക്കുണ്ട്‌. ഭാഷയുടെ സാരള്യവും 
പാത്രചിത്രീകരണത്തില്‍ പ്രകടമാവുന്ന നൈപുണ്യവും ഉടനീളം 
പ്രസരിക്കുന്ന നര്‍മ്മബോധവും ഇന്ദുലേഖയെ മിഴിവുറ്റ ഒരു 


കലാസൃഷ്ടിയാക്കുന്നു. ഫ്യൂഡല്‍ജീവിതസമ്പ്രദായത്തിന്റെ 
മറ്റൊരു ജീര്‍ണ്ണതാപ്രവണതയെ എടുത്തുകാണിക്കുന്ന 
കൃതിയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'ശാരദ്‌'. മൂന്നു 


ഭാഗങ്ങളായെഴുതാന്‍ നിശ്ചയിച്ചിരുന്ന ശാരദയുടെ ഒന്നാംഭാഗമേ 
പുറത്തുവന്നുള്ളു. 

മലയാളനോവല്‍പ്രസ്ഥാനത്തിലെ അതുല്യനായ മറ്റൊരു 
മഹാശില്ലിയാണ്‌ സി.വി. രാമന്‍പിള്ള(1858-1922). 
'മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മ', “രാമരാജാബഹദൂര്‍, “ധര്‍മ്മരാജ്‌, 
'പ്രേമാമ്ൃതം' എന്നിവയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നോവലുകള്‍. 
ആദ്യത്തെ മൂന്നും ചരിത്രാഖ്യായികകളാണ്‌. തിരുവിതാംകൂര്‍ 
ചരിത്രത്തിലെ ചില സംഭവങ്ങളെ അത്ഭുതകരമായ 
ഭാവനാവിലാസത്താല്‍ സജീവമായി പുനഃസൃഷ്ടിക്കുകയാണ്‌ 
അദ്ദേഹം ചെയ്തത്‌. കഥാപാത്രങ്ങളുടെ അസാധാരണത്വം 
ചരിത്രപശ്ചാത്തലവുമായി ഇണങ്ങിപ്പോവുന്നു. സി.വി.യുടെ 
ഭാഷാരീതിയില്‍ ഇന്നത്തെ വായനക്കാര്‍ക്കു ലേശം 
വല്ലായ്മതോന്നുമെങ്കിലും ഒരൊറ്റ കഥാപാത്രവും 
നോവലിസ്റ്റിന്റെ ഭാഷയില്‍ സംസാരിക്കുന്നില്ലെന്നത്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ രചനാപാടവത്തിന്‌ ഉദാഹരണമാണ്‌. 
നാടന്‍ഭാഷയുടെ സമസ്ത ശക്തിയും പാത്രാവിഷ്കരണത്തില്‍ 
ഈവിധം പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള നോവലിസ്റ്റുകള്‍ 
അധികമില്ല. സി.വി.യുടെ രാജഭക്തിയോടു വായനക്കാരുടെ 
മനോഭാവം എന്തായാലും അത്‌ ഈ സാഹിത്യസൃഷ്ടിയുടെ 
കലാസൂന്ദര്യത്തെ കെടുത്തുന്നില്ലതന്നെ. 

അപ്പന്‍തമ്പുരാന്റെ 'ഭൂതരായര്‍', ചെങ്ങളത്തു 
കുഞ്ഞിരാമമേനോന്റെ (എം.ആര്‍.കെ.സി.) 
'വെള്ളുവക്കമ്മാര൯'. അമ്പാടി നാരായണപ്പൊതുവാളിന്റെ 
'കേരളപുത്രന്‍', ടി. രാമന്‍നമ്പീശന്റെ 'കേരളേശ്വര൯ന്‍', കപ്പന 
കൃഷ്ണമേനോന്റെ “ചേരമാന്‍ പെരുമാള്‍' എന്നിവയും 
ഇക്കാലത്തുണ്ടായ ചരിത്ര നോവലുകളാണ്‌. കോലത്തിരിയുടെ 
ഒരു നായര്‍ സേനാനായകന്‍ ഇസ്ലാം മതം സ്വീകരിച്ച്‌ ഷെക്ക്‌ 
അയാസ്‌ ഏന്ന പേരില്‍ ഹൈദര്‍ ആലിയുടെ കീഴില്‍ സേവനം 
അനുഷ്ഠിച്ച കഥയാണ്‌ 'വെള്ളുവക്കമ്മാര൯'. മറ്റു 


നോവലുകളെല്ലാം അതിവിദൂരഭൂതകാലത്തെ 
കേരളചരിത്രത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ എഴുതപ്പെട്ടവയാണ്‌. 
ചരിത്രകാരനെന്നനിലയില്‍ സുപ്രസിദ്ധനായ സര്‍ദാര്‍ 
കെ.എം. പണിക്കരുടെ ചരിത്രാഖ്യായികള്‍ അവയുടെ 
ചരിത്രപശ്ചാത്തലത്തില്‍ വിശ്വാസ്യതയാല്‍ ഗണനീയങ്ങളാണ്‌. 
'പുണര്‍കോട്ടുസ്വരൂപം', 'പറങ്കിപ്പടയാളി', “കേരള സിംഹം, 


'കല്യാണമല്‍' എന്നിവയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ചരിത്രനോവലുകള്‍. ഇന്ത്യാചരിത്രത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
എഴുതിയതാണ്‌ 'കല്യാണമല്‍.'. സാഹിത്യമൂല്യത്തില്‍ 


“കേരളസിംഹം മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നു. ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ക്കെതിരായി 
പഴശ്ശിരാജാവ്‌ നടത്തിയ വീരസമരമാണ്‌ ഇതിലെ ഇതിവൃത്തം. 
ചന്തുമേനോന്‍, സി.വി. രാമന്‍പിള്ള എന്നിവര്‍ക്കുശേഷം 


ഏറെക്കാലം മലയാള നോവല്‍സാഹിത്യം 
മങ്ങിക്കിടക്കുകയായിരുന്നു. ഇക്കാലത്തുണ്ടായ ഒരേയൊരു 
കൃതി 1930-ല്‍ പുറത്തുവന്ന മുത്തിരിങ്ങോട്ട്‌ 


ഭവത്രാതന്‍നമ്പൂതിരിപ്പാടിന്റെ “അപ്പന്റെ മകള്‍' ആണ്‌. 
പില്‍ക്കാലത്ത്‌ നോവല്‍രംഗത്തുണ്ടായ പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ 
ആദ്യചലനമാണ്‌ ഇത്‌ എന്നുപറയാം. 

മലയാളത്തിലെ ലബ്ധപ്രതിഷ്ഠരായ ചെറുകഥാകാരന്മാർ 
നോവല്‍ രചനയിലേക്കു തിരിഞ്ഞതോടുകൂടി ആ രംഗം 
സജീവമായി. തകഴി ശിവശങ്കരപ്പിള്ള, പി. കേശവദേവ്‌, വൈക്കം 
മുഹമ്മദ്‌ ബഷീര്‍, എസ്‌.കെ. പൊറ്റെക്കാട്ട്‌, പി.സി. 
കുട്ടിക്കൃഷ്ണന്‍ തുടങ്ങിയവരാണ്‌ നവോത്ഥാനകാലഘട്ടത്തിലെ 
പ്രമുഖ നോവലിസ്റ്റുകള്‍. ജീവിതത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണ്ണവിശാലതയും 


ചെറുകഥയുടെ പരിമിതിയും തമ്മിലുള്ള 
പൊരുത്തക്കേടാണെന്നു തോന്നുന്നു ഈ കഥാകൃത്തുക്കളെ 
നോവലെഴുതാന്‍ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. പാശ്ചാത്യസാഹിത്യം 


നോവലുകളില്‍ക്കൂടി നേടിയ പുരോഗതിയും ഇവരെ 
ആകരര്‍ഷിച്ചിട്ടുണ്ടാവാം. 


മേല്പറഞ്ഞ സാഹിത്യകാരന്മാരെല്ലാം 
യാഥാസ്ഥിതികത്വത്തോട്‌ വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാത്ത സമരം നടത്തി. 
സാഹിത്യത്തെ ബഹുജനജീവിതവുമായി 
ബന്ധപ്പെടുത്തിയവരാണ്‌. 1927-ല്‍ ആരംഭിച്ച സമസ്ത കേരള 
സാഹിത്യപരിഷത്ത്‌ മിക്കവാറും യാഥാസ്ഥിതിക 
ചിന്താഗതിക്കാര്‍ക്ക്‌ മേല്‍ക്കൈയുള്ള 
സാഹിത്യസംഘടനയായിരുന്നു. ആധുനികപ്രവണതകളെ 


അംഗീകരിക്കാന്‍ അതു കൂട്ടാക്കുന്നില്ലെന്ന്‌ പലര്‍ക്കും തോന്നി. 
സാമാന്യജനജീവിതത്തെ സാഹിത്യത്തിനു വിഷയമാക്കാന്‍ 
വെമ്പല്‍കൊണ്ട്‌ പുതിയ തലമുറയ്ക്ക്‌ സ്വന്തം മാര്‍ഗ്ഗം 
കണ്ടുപിടിക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. എ. ബാലകൃഷ്ണ പിള്ളയും 


മറ്റും ആധുനികപാശ്ചാത്യസാഹിത്യത്തിലെ 
നൂതനപ്രവണതകളുമായി ഈ യുവസാഹിത്യകാരന്മാരെ 
ബന്ധപ്പെടുത്തി. മാര്‍ക്സസിന്റെയും ഗ്രേഫായിഡിന്റെയും 
ആശയങ്ങള്‍ എഴുത്തുകാരുടെ പൂതിയ തലമുറയെ 
ആകര്‍ഷിച്ചതും ഇക്കാലത്തായിരുന്നു. അങ്ങനെ 1937-ല്‍ 
പുരോഗമനസാഹിത്യസമിതി രൂപംകൊണ്ടു. അനന്തരകാലത്ത്‌ 
നോവലിസ്റ്റുകളായിത്തീര്‍ന്ന ചെറുകഥാകൃത്തുക്കളാണ്‌ ആ 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ മുന്‍പന്തിയില്‍ നിന്നിരുന്നത്‌. ഇവര്‍ 
നോവലിസ്റ്റുകളായപ്പോള്‍ തോട്ടിയും റിക്ഷാക്കാരനും 
കര്‍ഷകത്തൊഴിലാളിയുംമറ്റും നോവലിലെ 
കഥാനായകന്മാരായി. കേശവദേവിന്റെ 'ഓടയി'ല്‍നിന്ന്‌, 
തകഴിയുടെ “തോട്ടിയുടെ മകന്‍, ബഷീറിന്റെ “ബാല്യകാലസഖി, 
എസ്‌.കെ. പൊറ്റെക്കാട്ടിന്റെ 'വിഷകന്യക', പി.സി. 
കുട്ടികൃഷ്ണന്റെ “സുന്ദരികളും സുന്ദരന്മാരും' എന്നിവയെല്ലാം 
കേരളീയ ജനജീവിതത്തില്‍നിന്നുയര്‍ന്നുവന്നവയാണ്‌. 

തകഴിയുടെ നോവലുകളില്‍ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ 
ചവുട്ടിനില്‍ക്കുന്ന മണ്ണുകൂടി മറ്റൊരു കഥാപാത്രമാണ്‌. 
ആദ്യമാദ്യം കഥാപാത്രങ്ങളുടെ മാനസിക വൈകൃതങ്ങളില്‍ 
കൌതുകം പൂണ്ടിരുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാവന ആലപ്പുഴയിലെ 
തോട്ടികളുടെ ജീവിതവേദനയിലും കുട്ടനാട്ടെ 
കര്‍ഷകത്തൊഴിലാളികളുടെ സ്നേഹതീവ്രതയിലും 
നീര്‍ക്കുന്നപ്പുഴ കടല്‍പ്പുറത്ത മുക്കുവരുടെ 
അന്ധവിശ്വാസനീതമായ ജീവിതദുരന്തത്തിലും 
അലിഞ്ഞുചേര്‍ന്നു. മലയാള നോവലിന്‌ 
വിശ്വസാഹിത്യത്തിലേക്കു കടന്നു ചെല്ലാന്‍ തകഴിയുടെ 
'ചെമ്മീന്‍' വഴിതെളിച്ചു. കൂടാതെ, അദ്ദേഹത്തിന്റെ മറ്റൊരു 
ബൃഹത്തായ നോവല്‍ 'കയര്‍' ഭാരതീയ ജ്ഞാനപീഠത്തിന്റെ 
സമ്മാനത്തിനര്‍ഹമായി (1984). 

ദേവിന്റെ നോവലുകളില്‍ ജീവിതത്തിന്റെ പ്രവാഹം 


ശക്തിയുറ്റതും പലേടത്തും വിസ്ഫോടകവുമാണ്‌. 
മലയാളത്തിലെ അജയ്യപ്രഭാവാനായ ആദ്യത്തെ പ്രൊലറ്റേറിയറ്റ്‌ 
കഥാനായകനാണ്‌ ദേവിന്റെ പപ്പു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 


'ഓടയി'ല്‍നിന്ന്‌ മലയാളനോവല്‍സാഹിത്യത്തിലെ ഭാസുരമായ 
ഒരു യുഗത്തിന്റെ തുടക്കമാണ്‌. ഈ നോവല്‍ ദേവിന്‌ 
മലയാളസാഹിത്യത്തില്‍ അത്യുന്നതമായ സ്ഥാനം 
നേടിക്കൊടുത്തെങ്കിലും നോവലിസ്റ്റ്‌ എന്ന നിലയില്‍ അദ്ദേഹം 
മികച്ച വിജയം നേടിയിരിക്കുന്നത്‌ 'ഭ്രാന്താലയ്‌ ത്തിലാണ്‌. അത്‌ 
സമഗ്രസൌന്ദര്യമാര്‍ന്ന കലാശില്ലവും ദേവിന്റെ 
മനുഷ്യത്വാര്‍ദ്രമായ ഹൃദയത്തിന്റെ ശാശ്വതസ്മാരകവുമാണ്‌. 
ബഷീര്‍ സാമൂഹികപ്രശ്നങ്ങള്‍ കൈകാര്യംചെയ്യുന്നു എന്ന 


മട്ടില്‍ മനുഷ്യഹൃദയങ്ങളുടെ അഗാധതലങ്ങളെ 
ഭാവിരമണീയമായി അനാവരണം ചെയ്യുകയാണ്‌. മോഹങ്ങളും 
മോഹഭംഗങ്ങളും ചിരിക്കുകയും കണ്ണീര്‍തൂവുകയും ചെയ്യുന്ന 
ഒരു കൊച്ചു മാനവപ്രപഞ്ചത്തെ ഉള്ളിലൊതുക്കിക്കൊണ്ട്‌, 
അതിന്റെ വികാരങ്ങളെ ആത്മാലാപമെന്നോണം അദ്ദേഹം 
ആവിഷ്കരിക്കുന്നു. ഏറ്റവും കരുത്തുറ്റ സാമൂഹികപ്രശ്നം 
കൈകാര്യം ചെയ്യുമ്പോഴും എസ്‌.കെ. പൊറ്റെക്കാട്ടിന്റെ 
നോവലുകള്‍ റൊമാന്റിസത്തിന്റെ ദുകൂലം 
അണിയാതിരിക്കുന്നില്ല. 'വിഷകന്യക', ഒരു തെരുവിന്റെ കഥ” 
എന്നീ നോവലുകളില്‍പ്പോലും ഈ പ്രത്യേകത കാണാം. 
ആത്മകഥാപരമായ 'ഒരു ദേശത്തിന്റെ കഥ' എന്ന നോവലിന്‌ 
1981-ല്‍ ഭാരതീയ ജ്ഞാനപീഠത്തിന്റെ സമ്മാനം 
ലഭിക്കുകയുണ്ടായി. കുട്ടികൃഷ്ണന്‍ ജീവിതത്തെ അതിന്റെ 
വിശാലതയില്‍ അവതരിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. ഒരിക്കലും 
കഥാപാത്രങ്ങളെ അദ്ദേഹം പിടിച്ചുനടത്തിക്കാറില്ല. അവര്‍ 
സ്വയം സഞ്ചരിക്കുകയാണ്‌. 

മധുരമായ നര്‍മ്മബോധധവും ഗ്രാമീണതയുടേതായ തുറന്ന 
മനസ്സും കവിതാമാധുര്യവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ നോവലുകളെ 
ഹൃദയത്തോടടുപ്പിക്കുന്നു. 

നോവലിസ്റ്റുകളുടെ കരുത്തുറ്റ ഒരു പുതിയ തലമുറ 
പില്‍ക്കാലത്ത്‌ കേരളത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവന്നു. “മണ്ണിന്റെ മാറില്‍, 
"മുത്തശ്ശി തുടങ്ങിയ കൃതികളുടെ കര്‍ത്താവായ 
ചെറുകാടിനെപ്പോലെ അക്കൂട്ടത്തില്‍ ചിലര്‍ സമകാലിക 
സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍ ചെലുത്തിയ സ്വാധീനത്തിലൂടെ 
പ്രതിഷ്ഠ നേടിയവരാണ്‌. പാറപ്പുറം, എം.ടി. വാസുദേവന്‍നായര്‍, 
വിലാസിനി(എം. കെ. മേനോന്‍), കെ. സുരേന്ദ്രന്‍, സി. 
രാധാകൃഷ്ണന്‍, ഒ.വി. വിജയന്‍, കാക്കനാടന്‍, എം. മുകുന്ദന്‍, 
ആനന്ദ തുടങ്ങിയവര്‍ നോവലിന്‌ പുതിയ രൂപഭാവങ്ങള്‍ നല്‍കി 
വിപുലമായ ജനസമ്മതി ആര്‍ജ്ജിച്ചവരത്രേ. ചിലര്‍ 
പടിഞ്ഞാറന്‍ നോവലുകളിലെ ഏറ്റവും പുതിയ 
സമീപനങ്ങളെയും സങ്കേതങ്ങളെയും അവലംബിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെ ബാഹ്യാന്തര്‍മണ്ഡലങ്ങളെ 
വ്യാഖ്യാനിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. വിവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂടെ ഫ്രഞ്ച്‌ - 
ഇംഗ്ലീഷ്‌-റഷ്യന്‍ നോവലുകള്‍ പലതും മലയാളത്തില്‍ വന്നിട്ടുണ്ട്‌. 
ഇന്ത്യയിലെ ഇതരസാഹിത്യങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള വിവര്‍ത്തനങ്ങളും 


കുറവല്ല. 

നോവലിനെപ്പോലെ മലയാളത്തിലെ ചെറുകഥയും 
പാശ്ചാത്യസാഹിത്യസമ്പര്‍ക്കത്തില്‍നിന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ടതാണ്‌. 
ഒടുവില്‍ കുഞ്ഞുകൃഷ്ണമേനോന്‍, സി.എസ്‌. 


ഗോപാലപ്പണിക്കര്‍, അമ്പാടി നാരായണപ്പൊതുവാള്‍, 


ചെങ്ങളത്തു കുഞ്ഞിരാമമേനോന്‍, കെ. സുകുമാരന്‍, ഇ.വി. 
കൃഷ്ണപിള്ള തുടങ്ങിയവരാണ്‌ ആദ്യകാലത്തെ പേരെടുത്ത 
കഥയെഴുത്തുകാര്‍. കവിതകള്‍ക്കു പ്രഥമസ്ഥാനം 
അനുവദിച്ചിരുന്ന അന്നത്തെ 
ആനുകാലികപ്രസിദ്ധീകരണങ്ങളില്‍ വൈവിധ്യത്തിന്റെതായ 
ഒരാകര്‍ഷകത്വം പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചു കൊണ്ടു പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട ഇവരുടെ 


കഥകള്‍ ജീവിതത്തിന്റെ തീവ്രഭാവങ്ങള്‍ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവയായിരുന്നില്ല. പ്രതിപാദനരീതിയുടെ 
സവിശേഷതയായിരുന്നു അവയില്‍ പലതിനെയും 
ശ്രദ്ധേയമാക്കിയത്‌. 


ഈ നൂറ്റാണ്ടിന്റെ നാലാം ദശകം ആരംഭിക്കുമ്പോഴേക്ക്‌ 
മലയാളകഥാസാഹിത്യം ഒരു പുതിയ മാര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്കു 
പ്രവേശിക്കുന്നു. മലയാളത്തിലെ പല പ്രമുഖ നോവലിസ്റ്റുകളും 
കഥാകാരന്മാര്‍ എന്ന നിലയില്‍ സാഹിത്യ ജീവിതം ആരംഭിച്ചത്‌ 
അക്കാലത്താണ്‌. അന്നും പില്‍ക്കാലത്തും കഥാരംഗത്തു 
സ്വന്തം വ്യക്തിമുദ്രപതിപ്പിച്ച്‌ മിക്കവാറും അവിടെത്തന്നെ 
ഉറച്ചുനിന്നവരുമുണ്ട്‌. പൊന്‍കുന്നം വര്‍ക്കി, ലളിതാംബിക 
അന്തര്‍ജ്ജനം, കാരൂര്‍ നീലകണ്ഠപിള്ള, ഇ.എം. കോവൂര്‍ 
തുടങ്ങിയവര്‍ ആ വിഭാഗത്തില്‍പ്പെടുന്നു. 

ചെറുകഥയുടെ ആദ്യ വികാസ്ഘട്ടത്തില്‍ മോപ്പസാങ്‌, 


ആനന്‍്റന്‍ ചെഖോവ്‌, മാക്സിം ഗോര്‍ക്കി എന്നീ 
പാശ്ചാത്യസാഹിത്യനായകന്മാരുടെ പ്രേരണപ്രകടമാണ്‌. 
അവരുടെ കലാസൃഷ്ടികളെ അനുകരിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ 


മലയാളത്തിലെ കഥാകാരന്മാരില്‍ ചിലരെങ്കിലും ആദ്യകൃതികള്‍ 
രചിച്ചത്‌. ഒരു പ്രത്യേക രീതിയിലുള്ള മാനസികാപഗ്രഥനവും 
സമുദായത്തിന്റെ ജീര്‍ണ്ണതകളെ തുറന്നുകാണിക്കാനുള്ള 


വെമ്പലും സാമൂഹികാസമത്യങ്ങള്‍ക്കെതിരായുള്ള 
ആക്രമണവും ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ കഥകളുടെ 
സവിശേഷതകളാണ്‌. 


തകഴി സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തിന്റെ മാനസികവശങ്ങളെ 
അപ്രഗ്രഥിക്കാനാണ്‌ ആദ്യം ശ്രമിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം ക്രമേണ 
അദ്ധ്യാനിക്കുന്നവരുടെയും ഇടത്തരക്കാരുടെയും വിശാലമായ 
ജീവിതത്തിലേക്കു പിന്‍വാങ്ങി. ചടുലവും അകൃത്രിമവുമായ 
ഭാഷാരീതി, നിസ്സംഗമായ പ്രതിപാദനം, ഒരു പ്രത്യേക 
വീക്ഷണത്തിലൂടെ കഥാപാത്രങ്ങളുടെ ഹൃദയങ്ങളിലേക്കു 
കടന്നുചെല്ലാനുള്ള കഴിവ്‌, ഏകാഗ്രത എന്നിവയാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കഥയുടെ പ്രത്യേകതകള്‍. 

കേശവദേവ്‌ സാമൂഹികയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ, വിശേഷിച്ചും 
സാമ്പത്തികാടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള ഉച്ചനീചത്വങ്ങളെ, 
കഥാവിഷയമാക്കുന്നു. വളരേണ്ട മാനുഷികമൂല്യങ്ങള്‍ക്കു 


ശക്തി നല്‍കിയും തകരേണ്ടവയെ തകര്‍ത്തും അദ്ദേഹം 
ആശയങ്ങളുടെ സംഘട്ടനം ഉണ്ടാക്കുന്നു. ഈ സംഘട്ടനങ്ങളില്‍ 
സ്വന്തം ഇഷ്ടാനിഷ്ടങ്ങള്‍ക്കനുസ്യതമായി ദേവ്‌ ചില 
കഥാപാത്രങ്ങളില്‍ ആവേശിക്കുകയും മറ്റുചിലവയെ അഭിമുഖം 
എതിര്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്നതു കാണാം. മര്‍ദ്ദിതജീവിതത്തെ 
മലയാളസാഹിത്യത്തിലും പുതിയ മൂല്യങ്ങളെ കേരളീയ 
ജീവിതത്തിലും പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നതില്‍ അദ്ദേഹമാണ്‌ 
മുന്‍കൈയെടുത്തത്‌. ദേവിന്റെ ഈര്‍ജ്ജസ്വലമായ ശൈലി 
ആത്മാര്‍ത്ഥതയാല്‍ ദീപ്തമാണ്‌. 

ബഷീര്‍ മിക്കവാറും ഒറ്റപ്പെട്ടുനില്‍ക്കുന്ന കഥാകാരനാണ്‌. 
രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവുമായ്‌ ഉറച്ച അടിത്തറയാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെയും കഥകള്‍ക്കുള്ളതെങ്കിലും അവയിലെല്ലാം 
സ്നേഹം അതിന്റെ നാനാഭാവങ്ങളില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നു. 
കഥാകൃത്തിന്റെ വ്യക്തിപരമായ അനുഭൂതികളുടെ സൌമ്യമായ 
ചൂട്‌ ഓരോ കഥയ്ക്കുമുണ്ട്‌. ആദ്യമാദ്യം ജീവിതാനുഭവങ്ങളുടെ 
ട്ടജുവായ ആഖ്യാനമാണ്‌ അദ്ദേഹം തുടര്‍ന്നുപോന്നതെങ്കിലും 
ഒടുവില്‍ സാമൂഹിക വൈകല്യങ്ങളുടെ നേര്‍ക്കുള്ള ഏറ്റവും 
നിശിതമായ പരിഹാസമായി മാറി അദ്ദേഹത്തിന്റെ കഥകള്‍. 
അസാധാരണമാണ്‌ ബഷീറിന്റെ നര്‍മ്മബോധം. സംസാരഭാഷ 
എത്രത്തോളം ശക്തവും സുന്ദരവുമാകാമെന്നതിന്‌ 
ഉദാഹരണമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഓരോ കഥയും. 

സുനിയതമായ ലക്ഷ്യവും ഉറച്ച ജീവിതാവബോധവുമുള്ള 
കഥാകൃത്താണ്‌ പൊന്‍കുന്നം വര്‍ക്കി. സമുദായത്തിന്റെ ചില 


പ്രത്യേക മേഖലകളിലെ അടിഞ്ഞുകൂടിക്കിടക്കുന്ന 
ധാര്‍മ്മികമാലിന്യങ്ങള്‍ക്കെതിരായി നിരന്തരം 
നടന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഒരു കുരിശുയുദ്ധമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സാഹിത്യജീവിതമെന്നു പറയാം. വര്‍ക്കിയെപ്പോലെ 
മറ്റൊരാള്‍കൂടിയില്ല. കഥയുടെ നാടകീയമായ ചില 
സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ മനുഷ്യസ്നേഹത്താലും നീതിബോധത്താലും 
സ്വയം വിസ്മരിച്ചുപോകുന്ന കാഥികന്‍ കൂടക്കൂടെ 
വായനക്കാരനോടു നേരിട്ടു പ്രസംഗിച്ചുപോകുന്നത്‌ 


പോരായ്മയാണെന്നു ചിലര്‍ക്കു തോന്നാം. ഏതംശത്തിലും 
സാഹിത്യം ജീവിതത്തിന്റെ വക്താവാണെന്നു തീര്‍ത്തും 
വിശ്വസിക്കുന്ന പൊന്‍കുന്നം വര്‍ക്കി ഈ ആരോപണം 
സമ്മതിച്ചുകൊടുക്കുമെന്നു തോനുന്നില്ല. 

വിഷയസ്വീകരണത്തില്‍ റിയലിസവും ആവിഷ്കരണത്തില്‍ 
റൊമാന്റിസിസവുമാണ്‌ എസ്‌.കെ. പൊറ്റെക്കാട്ടിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗം. 
പ്രകൃതിസന്ദര്യം നൂറു പഴുതുകളിലൂടെ ചോര്‍ന്നുവീഴുന്ന 
കഥകളില്‍ സ്വപ്നങ്ങളും സങ്കല്പങ്ങളും തങ്ങിനില്‍ക്കുന്നു. 
കവിതാമധുരമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാഷ. പി.സി. 


കുട്ടികൃഷ്ണന്‍ നാനാഭാവങ്ങളാര്‍ന്ന മനുഷ്യഹൃദയങ്ങളിലൂടെ 
നമ്മെ കൂട്ടിക്കൊണ്ടുപോകുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശില്പഭംഗി 
തികഞ്ഞ കഥകളില്‍ സാധാരണ മനുഷ്യരും അവരുടെ 


സാധാരണ ജീവിതവും തുടിച്ചുനില്‍ക്കുന്ന കാഴ്ച 
ചേതോഹരമാണ്‌. ഏറ്റവും മിതമായി മാത്രം 
വാക്കുകളുപയോഗിക്കുന്ന കുട്ടികൃഷ്ണന്‍ ഒരിക്കലും 


ഒരാശയത്തെ പ്രകടമായി പ്രചരിപ്പിക്കുന്നില്ല. അതെല്ലാം 
കഥയുടെ ധ്വന്യാത്മകതയില്‍ ഒളിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. കാരൂര്‍ കഥ 
പറയുന്നത്‌ നര്‍മ്മബോധമുള്ള ഒരു കാരണവരെപ്പോലെയാണ്‌. 
അദ്ദേഹം നിസ്സാരമായ ഒരു സംഭവം കഥയിലൂടെ 
അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ അതിന്‌ എങ്ങു നിന്നോ ഒരര്‍ത്ഥഗൌരവം 
വന്നുചേരുന്നു. അത്‌ നമ്മെ ഗാഡമായി സ്പര്‍ശിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. കാരൂര്‍ വളരെ വൈകിയിട്ട്‌ നോവലെഴുത്തിലേക്കു 
തിരിഞ്ഞു. ഇ.എം. കോവൂര്‍ ജീവിതത്തിന്റെ നര്‍മ്മസുന്ദരമായ 
ഭാഗങ്ങളെ ലേശം റൊമാന്റിക്‌ വര്‍ണ്ണം കലര്‍ത്തി 
വരച്ചെടുക്കാനാണ്‌ ആദ്യം ഉദ്യമിച്ചത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സഹജമായ ഫലിതവാസന സമൂഹത്തിന്റെ ചില 
ദൌര്‍ബല്യങ്ങളെ പകര്‍ത്തി രസിക്കുന്നതുകാണാം. കടംവാങ്ങിയ 
തൂവലുകള്‍ തുന്നിച്ചേര്‍ത്ത്‌ പരിഷ്‌കാരം നടിക്കുന്നതിന്റെ 
അര്‍ത്ഥശൂന്യതയെ ഇത്രത്തോളം നിശിതമായി പരിഹസിക്കുന്ന 
മറ്റൊരു കഥാകൃത്ത്‌ നമുക്കില്ല. “കാട്‌ എന്ന നോവലിലൂടെ 
നല്ലൊരു നോവലിസ്റ്റെന്നപേരും അദ്ദേഹം സമ്പാദിച്ചു. 
ലളിതാംബിക അന്തര്‍ജ്ജനം ഒരു കവയിത്രിയായിട്ടാണ്‌ 


ആരംഭിച്ചത്‌. അവര്‍ സ്വന്തം സമുദായത്തിന്റെയും 
തന്റെതന്നെയും അനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും ഉചിതമായ 
ആവിഷ്കരണോപാധിയെന്ന നിലയില്‍ കഥാസങ്കേതം 


സ്വീകരിച്ചു. അന്തഃപുരത്തില്‍നിന്നു കഷ്ടിച്ചു പൂമുഖംവരെ 
വരാന്‍ മാത്രം അനുവാദമുണ്ടായിരുന്ന അന്തര്‍ജ്ജനങ്ങളുടെ 
ആ പ്രതിനിധി ഇത്രയധികം കഥകളെഴുതിയതില്‍നിന്ന്‌ 
അവരുടെ നിരീക്ഷണപാടവവും ആഖ്യാനസാമര്‍ത്ഥ്യവും 
മനസ്സിലാക്കാം. പ്രധാനമായും അന്തഃപുരസ്ത്രീത്വത്തിന്റെ 
അസ്വാതന്ത്രയത്തെയും വേദനകളെയും ഗ്രാമജീവിതത്തിന്റെ 
ഗാര്‍ഹികാനുഭവങ്ങളെയും കവിതാമധുരമായി ചിത്രീകരിക്കുന്ന 
ആ കഥകളില്‍ മൌലികമായ മനുഷ്യത്വവും മാതൃത്വത്തിന്റെ 
വാത്സല്യനിര്‍ഭരമായ ഭാവോത്കണ്ഠകളും നിഴലിട്ടുനില്‍ക്കുന്നു. 

ഇന്നു മലയാളത്തിലെ ചെറുകഥയുടെ വികാസം 
നാനാമുഖമാണ്‌. മേല്ുറഞ്ഞ ചെറുകഥാകൃത്തുക്കളെ 
തള്ളിമാറ്റിക്കൊണ്ട്‌ പുതിയ തലമുറകളില്‍പ്പെട്ട ഒട്ടേറെപ്പേര്‍ 
മുന്നോട്ടുവരികയും ജനപ്രീതി നേടുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ടി. 
പദ്മനാഭന്‍, എം.ടി. വാസുദേവന്‍നായര്‍, മാധവിക്കുട്ടി, 


കാക്കനാടന്‍, എം. മുകുന്ദന്‍ എന്നിവരാണ്‌ ഇക്കൂട്ടത്തില്‍ 
പ്രമുഖര്‍. 


നാടകം 
കുലശേഖരന്‍, ശക്തിഭദ്രന്‍ തുടങ്ങിയ കേരളീയ 
സംസ്കൃതനാടകകാരന്മാരെക്കുറിച്ചു മുന്‍പു 
സൂചിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. സംസ്കൃതനാടകഭാഗങ്ങളുടെ 
വിസ്തരിച്ചുള്ള കേരളീയാഭിനയമാണ്‌ കൂടിയാട്ടം. കഥകളിയുടെ 
പ്രചാരത്തോടുകൂടി അത്തരത്തിലുള്ള 
സംസ്കൃതനാടകാഭിനയം കുറഞ്ഞു. സംസ്കൃതത്തിലെ 
സാഹിത്യപ്രസ്ഥാനങ്ങളെല്ലാം അനുകരിക്കപ്പെട്ട കേരളത്തില്‍ 
നാടകത്തെ മാത്രം മലയാളകവികൾ വിട്ടുകളഞ്ഞത്‌ 


കഥകളികൊണ്ടു കേരളത്തിന്റെ ദൃശ്യകലാകൌതുകം 
സംത്ൃപ്തമായിക്കൊള്ളും എന്നു കരുതിയാവാം. ഏതായാലും 
മലയാളത്തിന്റേതായ നാടകമുണ്ടാകുന്നത്‌ വളരെ 
വൈകിയാണ്‌. 

കേരളവര്‍മ്മ വലിയകോയിത്തമ്പുരാന്‍ 1880-ല്‍ 
അഭിജ്ഞാനശാകുന്തളം വിവര്‍ത്തനം ചെയ്യുകയും അത്‌ 
അതിവിദഗ്ദ്ധമായി അഭിനയിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 
ഇതോടുകൂടിയാണ്‌ മലയാളനാടകവേദിയുടെ ചരിത്രം 
ആരംഭിക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ ചാത്തുക്കുട്ടിമന്നാടിയാര്‍ 
'ഉത്തരരാമചരിത'വും 'ജാനകീപരിണയ്‌വും തര്‍ജ്ജമ 


ചെയ്തപ്പോള്‍ കേരളത്തില്‍ നാടകാഭിനയത്തിന്റെ വ്യാപ്തി 
വര്‍ദ്ധിച്ചു. 

നാടകത്തിന്റെ നേര്‍ക്ക്‌ ബഹുജനങ്ങള്‍ അസാധാരണമായ 
താത്പര്യം കാണിച്ചതോടുകൂടി ചില സ്വതന്ത്രനാടകങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടായി. കൊച്ചുണ്ണിത്തമ്പുരാന്റെ (1855-1926) 
'കല്യാണിനാടകം', കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍തമ്പുരാന്റെ 'ചന്ദ്രിക്‌, കെ.സി. 
കേശവപിള്ളയുടെ 'ലക്ഷ്മീകല്യാണം', വറുഗീസ്‌ മാപ്പിളയുടെ 
'എബ്രായക്കുട്ടി' എന്നിവയാണ്‌ അവയില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ടവ. 
ഇവയില്‍ അവസാനത്തേത്‌ ഇംഗ്ലീഷനാടകരീതിയുടെ ചില 
സവിശേഷതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. വറുഗീസ്മാപ്പിളതന്നെ 
"സ്സ ൨7 ൫൪൦ ട്ഡണബ്‌ എന്ന ഷേക്സ്പിയര്‍നാടകം 
'കലഹിനീദമനകം' എന്ന പേരില്‍ ഭാഷാന്തരപ്പെടുത്തി. 


പുരാണേതിവ്ൃത്തങ്ങളെ ആസ്പദമാക്കി, തോട്ടയ്ക്കാട്‌ 
ഇക്കാവമ്മയുടെ “സുഭദ്രാര്‍ജ്ജനം', കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍തമ്പുരാന്റെ 
'ലക്ഷണാസംഗം', കൊച്ചുണ്ണിത്തമ്പുരാന്റെ “'ഉമാവിവാഹം, 


നടുവത്ത്‌ അച്ഛന്‍ നമ്പൂതിരിയുടെ 'ഭഗവദ്ദൂത്‌' എന്നിങ്ങനെയും 
ചില നാടകങ്ങളുണ്ടായി. വിവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും സ്വതന്ത്ര 
കൃതികളുടെയും ഒരു പ്രവാഹമായിരുന്നു പിന്നെ. 


ക്ഷുദ്രകൃതികളുടെ ഈ പെരുപ്പം തടയാന്‍ മുന്‍ഷി 
രാമക്കുറുപ്പിന്‌ ചക്കീചങ്കരം' എഴുതേണ്ടി വന്നു. 

അടുത്തത്‌ തമിഴ്നാടകങ്ങളെ അനുകരിച്ചുകൊണ്ടുള്ള 
സംഗീതനാടകങ്ങളുടെ കാലമാണ്‌. ചക്രപാണിവാരിയരുടെ 
'ഹരിശ്ചന്ദ്രചരിത്രം,' ടി.സി. അച്ചുതമേനോന്റെ 
“നൈഷധം, കെ.സി. കേശവപിള്ളയുടെ 'സദാരാമ' 
തുങ്ങിയവയാണ്‌ ഇക്കൂട്ടത്തിലെ പ്രധാന നാടകങ്ങള്‍. ഇവയുടെ 
അവതരണം ഇന്നത്തെ നിലയില്‍ അപഹാസ്യമെന്നു 
തോന്നുമെങ്കിലും അത്‌ അന്നത്തെ ബഹുജനങ്ങളുടെ 
രസവാസനകളെ തൃപ്തിപ്പെടുത്തുകയും 
മലയാളനാടകവേദിയുടെ വികാസത്തില്‍ നിര്‍ണ്ണായകമായ 
പങ്കുവഹിക്കുകയും ചെയ്തു. 

അഭ്യസ്തവിദ്യര്‍ക്ക്‌ പാശ്ചാത്യനാടകങ്ങളോട്‌ 
ആഭിമുഖ്യമുണ്ടായപ്പോള്‍ സി.വി.രാമന്‍പിള്ള 
തിരുവനന്തപുരത്തെ നഗരജീവിതത്തെയും പുതിയ 
പരിഷ്കാരഭ്രമത്തെയും അധികരിച്ച്‌ അനേകം പ്രഹസനങ്ങള്‍ 
എഴുതുകയും അവയെല്ലാം അമച്ചര്‍നാടകസംഘങ്ങള്‍ 
അഭിനയിച്ചുഫലിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ വിനോദനാടകങ്ങള്‍ 
നേരമ്പോക്കിനു മാത്രമേ വക നല്‍കുന്നുള്ളൂ എന്നു കണ്ട 
സി.വി. തന്റെ ചരിത്രനോവലുകള്‍ നാടകങ്ങളാക്കി 
അവതരിപ്പിച്ചു. അവയ്ക്കു ലഭിച്ച സ്വീകരണമാണ്‌ അവയെ 
മാതൃകയാക്കി ഗദ്യനാടകങ്ങളെഴുതാന്‍ ഇ.വി. കൃഷ്ണപിള്ളയെ 
പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. എന്‍.പി. ചെല്ലപപ്പന്‍നായര്‍ മുതലായ 
നാടകകൃത്തുക്കള്‍ ഇ.വി.യെ അനുകരിക്കുകയുണ്ടായി. നാടകം 
സാമൂഹികജീവിതത്തെ ബോധപൂര്‍വ്വം പ്രതിഫലിപ്പിക്കാന്‍ 
തുടങ്ങിയതു മുതലാണ്‌ മലയാളനാടകപ്രസ്ഥാനം ഗാരവമുള്ള 
ഒരു സാഹിത്യശാഖയാകുന്നത്‌. വി.ടി. ഭട്ടതിരിപ്പാടിന്റെ 
“അടുക്കളയില്‍നിന്ന്‌ അരങ്ങത്തേക്ക്‌, എം.പി. ഭട്ടതിരിപ്പാടിന്റെ 
'ജതുമതി,' കെ. ദാമോദരന്റെ 'പാട്ടബാക്കി' എന്നി 
നാടകങ്ങളാണ്‌ ഈ വ്യതിയാനത്തിന്റെ മുന്നോടികള്‍. ആദ്യത്തെ 
രണ്ടു നാടകങ്ങളും നമ്പൂതിരിസമുദായത്തിലെ 
അന്തഃപുരജീവിതത്തിന്റെ ദയനീയതയെ അരങ്ങത്തു 
കൊണ്ടുവരുന്നു. 'പാട്ടബാക്കി” കൃഷിക്കാരുടെ 
ജീവിതക്നേശങ്ങളെ വര്‍ഗ്ഗബന്ധപരമായി അപ്രഗ്രഥിക്കുകയും 
അവരെ വിപ്ലവത്തിലേക്ക്‌ ആഹ്വാനം ചെയ്യുകയും ചെയ്യുന്നു. 

തുടര്‍ന്നു പല രീതിയില്‍ നൂറുകണക്കിനു നാടകങ്ങളുണ്ടായി. 
അവയിലൊന്നുപോലും അവിസ്മരണിയമായ സാഹിത്യസൃഷ്ടി 
എന്ന പദവി നേടിയില്ല. ഈ ഘട്ടത്തിലാണ്‌ എന്‍. 
കൃഷ്ണപിള്ളയുടെ പുതുമയുള്ള നാടകങ്ങള്‍, 
സാഹിത്യചരിത്രത്തില്‍ ഒരു പുതിയ അദ്ധ്യായം കുറിച്ചുകൊണ്ട്‌, 


ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌. സജീവമായ ഒരു സാമൂഹികപ്രശ്‌നം, അതിന്റെ 


ആഘാത പ്രത്യാഘാതങ്ങളില്‍പ്പെടുന്ന കഥാപാത്രങ്ങള്‍, 
ഹൃദയപ്രകാശനം മാത്രമായ സംഭാഷണം, ബന്ധദാര്‍ഷ്യം 
എന്നിവയാല്‍ ആ നാടകങ്ങള്‍ തികച്ചും 


ശ്രദ്ധാര്‍ഹങ്ങളായിരുന്നു. ഇബ്സനായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രധാന മാതൃക. എന്‍. കൃഷ്ണപിള്ളയുടെ ഭഗ്നഭവനം, കന്യക, 
ബലാബലം, അനുരഞ്ജനം തുടങ്ങിയ കൃതികള്‍ പ്രധാനമായും 
ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരുടെ ജീവിതത്തെയാണ്‌ 
വിഷയമാക്കുന്നത്‌. അതേ മാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ മുന്നോട്ടു പോയ 
സി.ജെ. തോമസ്‌, സി.എന്‍. ശ്രീകണ്ഠന്‍നായര്‍, കെ.ടി. മുഹമ്മദ്‌, 
ഏന്‍.എന്‍. പിള്ള തുടങ്ങിയവര്‍ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ തങ്ങളുടേതായ 
നാടകമാത്യകകള്‍ കണ്ടെത്തി. ജി. ശങ്കരപ്പിള്ളയും കാവാലം 
നാരായണപ്പണിക്കരും നാടകവേദിയുടെ കലാപരമായ 
പുരോഗതിയെ ലക്ഷ്യമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ നാടക സാഹിത്യത്തിലും 
പുതുമകള്‍ ആവിഷ്കരിച്ചു. 

പൊതുവേ നോക്കിയാല്‍ മലയാളനാടകവേദി 
ക്രമവികസിതമാണ്‌. 'മണിപ്രവാളശാകുന്തള'ത്തിന്റെയും 
'ഉത്തരരാമചരിത'ത്തിന്റെയും രംഗാവിഷ്കരണം മലയാളത്തില്‍ 
പ്രൊഫഷണല്‍ നാടകവേദിക്കു രൂപംകൊടുത്തു. അതിന്റെ 
വികാസമാണ്‌ “സദാരാമ' തുടങ്ങിയ സംഗീതനാടകങ്ങള്‍. 
കുമാരനാശാന്റെ 'കരുണ'യുടെ നാടകീയാവിഷ്കരണം 
സംഗീതനാടകത്തിന്റെ വസന്തകാലമായിരുന്നു. കലാമൂല്യം 
തീരെയില്ലാത്ത സാമൂഹികനാടകങ്ങള്‍ സംഗീതനാടകങ്ങളുടെ 
വേഷത്തില്‍ പ്രത്ൃക്ഷപ്പെട്ടതോടുകൂടി ക്രമേണ നാടകവേദിക്കു 
ക്ഷീണം സംഭവിച്ചു. ഈ സാഹചര്യത്തില്‍ “അനാര്‍ക്കലി' 
തുടങ്ങിയ ഗദ്യനാടകങ്ങള്‍ പ്രൊഫഷണല്‍ നാടകവേദിയില്‍ 
വിജയകരമായി അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. തുടര്‍ന്ന്‌ 
രാഷ്ട്രീയനാടകങ്ങളുടെ കാലമായി. ഇവയ്ക്കു കേരളത്തിലെ 
സാംസ്‌കാരികജീവിതത്തെ നല്ലവണ്ണം സ്വാധീനിക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ഭാവോന്നമനത്തിനു സംഗീതത്തിന്റെയും 
ഗാനങ്ങളുടെയും സഹായം സ്വീകരിച്ച്‌ അരങ്ങേറുന്ന ഈ 
നാടകങ്ങള്‍, കലാപരമായ ന്യൂനത ഒട്ടേറെയുണ്ഞടെങ്കിലും 
കാണികളെ ആകര്‍ഷിക്കുന്നതില്‍ വിജയം കൈവരിച്ചു. ഇവ 
കഴിവുള്ള പല നാടകകാരന്മാരെയും മലയാളത്തിനു സംഭാവന 
ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. 


സാഹിത്യനിരൂപണം 
ആധുനികരീതിയിലുള്ള സാഹിത്യനിരൂപണം 
മലയാളത്തിലാരംഭിക്കുന്നത്‌ ഏ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ 
കാലംമുതലാണ്‌. അദ്ദേഹം നളചരിത്രത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ 


ചേര്‍ത്ത ദീര്‍ഘമായ ആമുഖവും ആശാന്റെ നളിനിക്കെഴുതിയ 
ഹ്രസ്വമായ അവതാരികയും സാഹിത്യനിരൂപണത്തിന്റെ നല്ല 
മാതൃകകളാണ്‌. ആദ്യത്തേത്‌ ലബ്ധപ്രതിഷ്ഠമായ ഒരു കൃതിയെ 
മൌലികമായ കാവ്യതത്ത്വങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ എങ്ങനെ 
വിലയിരുത്തണമെന്നു കാണിക്കുന്നു. രണ്ടാമത്തേതാകട്ടെ, 
ആശാന്റെ കൃതിക്ക്‌ അവതാരികയെന്നമട്ടില്‍ സമകാലിക 
കവിതയെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം ചെയ്ത നിശിതനിരൂപണമാണ്‌. 
പ്രശസ്തനായ മറ്റൊരു നിരൂപകനാണ്‌ സാഹിത്യപഞ്ചാനനന്‍ 
പി.കെ. നാരായണപിള്ള. മലയാളകവിതയുടെ മഹാശില്ലികളായ 
എഴുത്തച്ഛന്‍, ചെറുശ്ശേരി, ഉണ്ണായിവാര്യര്‍, കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാര്‍ 


എന്നിവരെക്കുറിച്ചു പാശ്ചാത്യസാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിന്റെ 
ശൈലിയില്‍ അദ്ദേഹം നടത്തിയ പഠനങ്ങള്‍ 
ആദരണീയങ്ങളാണ്‌. കെ. രാമകൃഷ്ണപിള്ള, ഡി. 


പത്മനാഭനുണ്ണി, സി.എസ്‌. നായര്‍ തുടങ്ങിയവരും ഇവിടെ 
സ്മരിക്കപ്പെടേണ്ടവരാകുന്നു. 

മലയാളസാഹിത്യം ജീവിതത്തോടു കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ 
അടുക്കുകയും പുതിയ പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ ആവിര്‍ഭവിക്കുകയും 
ചെയ്തപ്പോള്‍ എ. ബാലകൃഷ്ണ പിള്ള പുതിയ രീതിയില്‍ ഒരു 
നിരൂപണസമ്പ്രദായം ആരംഭിക്കുകയുണ്ടായി. 
പാശ്ചാത്യസാഹിത്യത്തിലെ പുതിയ ചലനങ്ങളെ അദ്ദേഹം 
അന്നത്തെ യുവസാഹിത്യകാരന്മാര്‍ക്ക്‌ 
പരിചയപ്പെടുത്തിക്കൊടുക്കുകയും തത്ഫലമായി 
മലയാളസാഹിത്യരംഗം ആകെക്കൂടി സജീവമാകുകയും 
ചെയ്തു. ഇതുകൊണ്ട്‌ ഗുണവും ദോഷവുമുണ്ടായി. പുതിയ 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ സ്വീകരിക്കാന്‍ നമ്മുടെ സാഹിത്യകാരന്മാരെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു എന്നതാണ്‌ ഗുണം. അവരില്‍ ചിലരെങ്കിലും 
പാശ്ചാത്യസാഹിത്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍ കഥയറിയാതെ 
സഞ്ചരിക്കാനിടയായി എന്നതാണ്‌ ദോഷം. എ. 
ബാലകൃഷ്ണപിള്ള സമകാലികസാഹിത്യകൃതികളെ ഒട്ടേറെ 
പ്രസ്ഥാനവിശേഷങ്ങളായി പകുത്തുകൊണ്ട്‌ നിരൂപണം 
ചെയ്തത്‌ വായനക്കാരെ അമ്പരപ്പിച്ചിരിക്കണം. 

മലയാളത്തിനു മറക്കാനാവാത്ത പേരാണ്‌ എം.പി. 
പോളിന്റേത്‌. പാശ്ചാത്യസാഹിത്യസിദ്ധാന്തങ്ങളെ നല്ലപോലെ 
സ്വാംശീകരിച്ച അദ്ദേഹം മലയാളത്തിലെ 
പുരോഗമനപ്രവണതകളുടെ നേതാവായിരുന്നു. മലയാളത്തിലെ 
ചെറുകഥകളെയും നോവലുകളെയും സമഗ്രമായവലോകനം 


ചെയ്ത്‌ അദ്ദേഹം രചിച്ച “ചെറുകഥാപ്രസ്ഥാന്വും 
'നോവല്‍സാഹിത്യ'വും പ്രമാണഗ്രന്ഥങ്ങളുടെ പദവി 
നേടിയിട്ടുണ്ട്‌. 


മലയാളനിരൂപണസാഹിത്യത്തിനു അന്തസ്സു നല്‍കിയവരില്‍ 


മുന്‍പന്തിയില്‍ നില്‍ക്കുന്നവരാണ്‌, ജോസഫ്‌ മുണ്ടശ്ശേരിയും 
കുട്ടികൃഷ്ണമാരാരും. പുരോഗമനോന്മുഖമായ വീക്ഷണം 
അവലംബിച്ച്‌ പാശ്ചാത്യവും പൌരസ്ത്യവുമായ 
സാഹിത്യതത്ത്വങ്ങളെ സമന്വയിച്ചുകൊണ്ട്‌ കാലാനുസ്യതമായ 
ഒരു നിരൂപണസമ്പ്രദായം നടപ്പിലാക്കി എന്നതാണ്‌ 
മുണ്ടശ്ശേരിയുടെ പ്രത്യേകത. യാഥാസ്ഥിതികപണ്ഡിതന്മാരുടെ 
എതിര്‍പ്പിനു മുമ്പില്‍ പുരോഗമനസാഹിത്യത്തെ 
ഉറപ്പിച്ചുനിര്‍ത്തിയ മുണ്ടശ്ശേരി ആ 
ഒരൊറ്റക്കാരണത്താല്‍ത്തന്നെ സ്മരണീയനാണ്‌. ആധുനിക 
മഹാകവികളെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം നടത്തിയ നിരൂപണങ്ങള്‍ 
പലതുകൊണ്ടും പഠനാര്‍ഹമായി നിലകൊള്ളുന്നു. സുശക്തമായ 
പക്ഷപാതങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിരൂപണത്തെ പലപ്പോഴും 
നിറംപിടിപ്പിക്കാറുണ്ടെന്നതും ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. ഭാരതീയ 
സാഹിത്യപാരമ്പര്യത്തിന്റെ വിദഗ്ദ്ധനായ വക്താവാണ്‌ മാരാര്‍. 
എങ്കിലും അദ്ദേഹം ഒരിക്കലും ഒരു പഴഞ്ചനാകുന്നില്ല. 
വാദഗതികളിലും സമീപനത്തിലും ഉടനീളം അദ്ദേഹം സ്വകീയത 
പുലര്‍ത്തുന്നു. മാരാരുടെ നിശിത സുന്ദരമായ ശൈലി 
അദ്ദേഹത്തിന്റേതു മാത്രമാണ്‌. വ്യക്തിത്വമുള്ള മറ്റൊരു 
നിരൂപകനാണ്‌ കുറ്റിപ്പുഴ കൃഷ്ണപിള്ള. എസ്‌. ഗുപ്തന്‍നായര്‍, 
സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌, എം. കൃഷ്ണന്‍നായര്‍, എം. ലീലാവതി 
തുടങ്ങിയ പ്രസിദ്ധ വേറെയുമുണ്ട്‌. 
അധുനാതനമലയാളസാഹിത്യത്തിന്റെമേല്‍ 

മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ സ്വാധീനശക്തി ഗണനീയമാണ്‌. 
മാര്‍ക്സിസ്റ്റ്സിദ്ധാന്തങ്ങളെ അടിസ്ഥാനപ്രമാണമാക്കുന്ന ഒരു 
നിരൂപണസമ്പ്രദായവും വളര്‍ന്നുവന്നിട്ടുണ്ട്‌. എം.എസ്‌. 
ദേവദാസ്‌, പി. ഗോവിന്ദപ്പിള്ള തുടങ്ങി പലരും 
അക്കൂട്ടത്തില്‍പ്പെടും. 


ഉപന്യാസങ്ങളും ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങളും 
മലയാളഗദ്യത്തിനു പൊതുവേയുണ്ടായ 
വികാസത്തിനാനുപാതികമായി ഉപന്യാസശാഖയും 
ശാസ്ത്രസാഹിത്യവും വളര്‍ന്നിട്ടുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞുകൂടാ. 
“കേസരി' എന്ന തൂലികാനാമത്തില്‍ പ്രസിദ്ധനായ വേങ്ങയില്‍ 
കുഞ്ഞിരാമന്‍നായനാരെയാണ്‌ ആദ്യകാല 
ഉപന്യാസകാരന്മാരില്‍ ഒന്നാമനായി കരുതേണ്ടത്‌. 
മലയാളമനോരമയുടെ സ്ഥാപകനായ കണ്ടത്തില്‍ വറുഗീസ്‌ 
മാപ്പിള, വിദ്യാവിനോദിനിയുടെ പ്രതാധിപരായിരുന്ന സി.പി. 
അച്യുതമേനോന്‍, ആര്‍. ഇവശ്വരപിള്ള, മൂര്‍ക്കോത്തു കുമാരന്‍, 
കേരളകൌഈമുദിയുടെയും മലയാളരാജ്യത്തിന്റെയും 
പ്ര്രാധിപരായിരുന്ന സി.വി. കുഞ്ഞുരാമന്‍, എം.രാജരാജവര്‍മ്മ, 


കെ. ആര്‍. കൃഷ്ണപിള്ള, ഇ.വി. കൃഷ്ണപിള്ള, എം. ആര്‍. 


നായര്‍ (സഞ്ജയന്‍) എന്നിവരുടെ പേരുകള്‍ 
എടുത്തുപറയേണ്ടതാണ്‌. ഹാസ്യസാഹിത്യകാരന്മാരെന്ന 
നിലയിലും പ്രസിദ്ധന്മാരാണ്‌ “കേസരി'യും ഇ.വി.യും 


സഞ്ജയനും. നേരമ്പോക്കിനു വകനല്‍കുന്ന സന്ദര്‍ഭങ്ങളെ 
നോക്കി സ്വയം രസിക്കുകയായിരുന്നു 'കേസരി.' സ്വന്തം 
ജീവിതത്തെത്തന്നെ ഒരു പൊട്ടിച്ചിരിയാക്കിയ ഇ.വി. 


സമൂഹത്തില്‍ മാന്യന്മാരെന്നു മേനിനടിക്കുന്നവരുടെ 
വങ്കത്തങ്ങളെ തുറന്നു കളിയാക്കുകയും ജീവിതത്തിന്റെ 
പൊരുത്തക്കേടുകളുടെയും സ്വയംകൃതാനര്‍ത്ഥങ്ങളുടെയും 


വിനോദചിത്രങ്ങള്‍ വര്‍ണ്ണപ്പകിട്ടോടെ വരയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. 
സഞ്ജയന്റെ ഏറ്റവും മികച്ച ഹാസ്യകൃതികളില്‍പ്പോലും 
ആത്മനിഷ്ഠമായ ഒരു ശോകച്ഛായ കാണാം. 
ഹാസ്യസാഹിത്യത്തില്‍ ഇ.വി.യെ പിന്തുടര്‍ന്നവരാണ്‌ ഇ.എം. 
കോവൂരും എന്‍.പി. ചെല്ലപ്പന്‍നായരും. വി.കെ.എന്‍. ആണ്‌ 
ഇന്നത്തെ ഹാസ്യസാഹിത്യകാരന്മാരില്‍ പ്രമുഖന്‍. 

ഭാതികവും സാമൂഹികവുമായ ശാസ്ത്രങ്ങളുടെ മേഖലയില്‍ 
മലയാളം ഇനിയും അധികം വികസിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. എം. 
രാജരാജവർമ്മയുടെ 'നവീന ശാസ്ത്രപീഠികയും' കെ.ആര്‍. 
കൃഷ്ണപിള്ളയുടെ പാശ്ചാത്യ ശാസ്ത്രസിദ്ധാന്ത'വുമാണ്‌ 
ശാസ്ത്രവിഷയകമായ ആദ്യത്തെ കൃതികള്‍. അടുത്തകാലത്ത്‌ 
ഈ രംഗത്തു കാര്യമായ സേവനം അനുഷ്റഠിച്ചവരാണ്‌ പി.കെ. 
കോരു ('കരണപദ്ധതി', 'വരഗണിതപ്രവേശിക), ഡോക്ടര്‍ കെ. 
ഭാസ്കരന്‍നായര്‍ (ശാസ്ത്രത്തിന്റെ ഗതി”, ആധുനികശാസ്ത്രം, 
'പരിണാമം', 'പ്രാണിലോകം?), എം. ബാലരാമമേനോന്‍ 
(പരമാണു, ശാസ്ത്രദീപ്തി) തുടങ്ങിയവര്‍, പി.റ്റി. 
ഭാസ്‌കരപ്പണിക്കരെപ്പോലെ ചിലര്‍ ശാസ്ത്രവിഷയങ്ങള്‍ 
ലളിതമായി പ്രതിപാദിച്ച്‌ വിദ്യാര്‍ത്ഥികളില്‍ ശാസ്ത്രതാത്പര്യം 
വളര്‍ത്തിയെടുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

ധനതത്ത്വശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ മലയാളത്തില്‍ 
ആദ്യമായെഴുതിയത്‌ സി.പി. അച്യുതമേനോന്‍ (വിദ്യാവിനോദിനി 
പ്രതാധിപര്‍) ആണെന്നു തോന്നുന്നു. എം. രാജരാജവർമ്മയുടെ 
'അര്‍ത്ഥനിരൂപണ്‌ വും ധനതത്ത്വശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥമാണ്‌. 
'പണത്തിന്റെ കഥ, 'സാമ്പത്തികവികാസം' എന്നിവയുടെ 
കര്‍ത്താവായ കെ.എസ്‌. ലക്ഷ്മണപ്പണിക്കരും ഈ രംഗത്ത്‌ 
സ്മരണീയനാണ്‌. കെ. ദാമോദരന്റെ 'നാണയപ്രശ്‌നം', ഉറുപ്പിക, 


'ധനതത്ത്വശാസ്ത്രങ്ങള്‍', 'ധനശാസ്ത്രപ്രവേശിക്‌' എന്നീ 
കൃതികള്‍ മാര്‍ക്സിയന്‍സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
എഴുതപ്പെട്ടവയാകുന്നു. സമീപകാലത്ത്‌ ഗവണെെന്റിന്റെ 


ആഭിമുഖ്യത്തില്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌, 


എൻസൈക്ലോപ്പീഡിയ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌ എന്നിവയുടെ പ്രവര്‍ത്തനം 
ഒട്ടേറെ വൈജ്ഞാനികഗ്രന്ഥങ്ങളും ഗ്രന്ഥകാരന്മാരും 
രംഗത്തുവരാന്‍ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 


ജീവചരിത്രവും യാത്രാവിവരണവും 

മൂര്‍ക്കോത്തു കുമാരനും കുന്നത്ത്‌ ജനാര്‍ദദനമേനോനുമാണ്‌ 
ജീവചരിത്രങ്ങള്‍ സാഹിത്യകൃതികളെന്ന നിലയില്‍ 
ആദ്യമായവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ചന്തുമേനോന്‍, വേങ്ങയില്‍ 
കുഞ്ഞിരാമന്‍നായര്‍, ശ്രീനാരായണന്‍ എന്നിവരുടെ 
ജീവചരിത്രങ്ങള്‍ മൂര്‍ക്കോത്തു കുമാരനും കുമാരനാശാന്റെയും 
വി.സി. ബാലകൃഷ്ണപ്പണിക്കരുടെയും ജീവചരിത്രങ്ങള്‍ 
ജനാര്‍ദ്ദനമേനോനും എഴുതി. പിന്നീടുണ്ടായ ജീവചരിത്രങ്ങളില്‍ 
പി.കെ. പരമേശ്വരന്‍നായരുടെ 'സാഹിത്യപഞ്ചാനനന്‍', “സി.വി. 
രാമന്‍പിള്ള, കെ. ഭാസ്കരന്‍പിള്ളയുടെ “സ്വദേശാഭിമാനി”, എന്‍. 
ബാലകൃഷ്ണന്‍നായരുടെ 'രാജരാജവര്‍മ്മ്‌ എന്നിവ 
മികച്ചുനില്‍ക്കുന്നു. പ്രൊഫ.എം. കെ. സാനു രചിച്ച 
'നാരായഗുരുസ്വാമി' മുതലായ കൃതികള്‍ ശ്രദ്ധേയങ്ങളായ 
ജീവചരിത്രഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. 

കെ. രാമകൃഷ്ണപിള്ള തന്റെ നാടുകടത്തലിനെക്കുറിച്ച്‌ 
അനുസ്മരിക്കുന്ന “എന്റെ നാടുകടത്തിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സഹധര്‍മ്മിണി ബി.കല്യാണിയമ്മയുടെ 'വ്യാഴവട്ടസ്മരണകളും 
ആദ്യകാലത്തെ ആത്മകഥകളില്‍ മികവുറ്റവയാണ്‌. പി. കെ. 
നാരായണപിള്ളയുടെ 'സ്മരണമണ്ഡലം', ഇ.വി. 
കൃഷ്ണപിള്ളയുടെ 'ജീവിതസ്മരണകള്‍'. കെ.എം. 
പണിക്കരുടെ 'ആത്മകഥ', എ.കെ. ഗോപാലന്റെ എന്റെ 
പൂര്‍വൃകാലസ്മരണകള്‍'. സി. കേശവന്റെ. “ജീവിതസമരം, 
കെ.പി. കേശവമേനോന്റെ “കഴിഞ്ഞകാലം, മന്നത്തു 
പത്മനാഭന്റെ 'ജീവിതസ്മരണകള്‍, മുണ്ടശ്ശേരിയുടെ 
“കൊഴിഞ്ഞ ഇലകള്‍ മിസ്സിസ്സ്‌ എം.പി. പോളിന്റെ സ്മരണകള്‍! 
എന്നിവ മലയാളത്തിലെ മെച്ചമേറിയ ആത്മകഥാഖ്യാനങ്ങളാണ്‌. 

മലയാളത്തിലെ ആദ്യത്തെ യാത്രാവിവരണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
(തോമാക്കത്തനാരുടെ 'വര്‍ത്തമാനപ്പുസ്തകം”) നേരത്തെ 
പറയുകയുണ്ടായി. അതിനു ശേഷം ആ ശാഖയില്‍ 
വളരെക്കാലം ചനലമൊന്നുമുണ്ടായില്ല. ഈ നിശ്ചലതയെ 
ഭഞ്ജിക്കുന്നത്‌ കെ.പി. കേശവമേനോന്റെ “ബിലാത്തിവിശേഷം' 
ആണെന്നു തോന്നുന്നു. എസ്‌.കെ. പൊറ്റെക്കാട്ടാണ്‌ 
മലയാളത്തില്‍ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ യാത്രാവിവരണങ്ങള്‍ 
എഴുതിയിട്ടുള്ളത്‌. കെ.എം. പണിക്കരുടെ “രണ്ടു ചൈനയില്‍, 
എ.കെ. ഗോപാലന്റെ 'ഞാന്‍ ഒരു പുതിയ ലോകം കണ്ടു, കെ. 
ഭാസ്കരന്‍നായരുടെ “പുതുമയുടെ ലോകം/, ഏന്‍.വി. 


കൃഷ്ണവാരിയരുടെ “'അമേരിക്കയിലൂടെ, കെ.എം. 
ജോര്‍ജ്ജിന്റെ “അമേരിക്കയില്‍ പോയ കഥ' എന്നിവ 
മലയാളത്തിലെ സഞ്ചാരസാഹിത്യകൃതികളില്‍ ചിലത്‌ 
മാത്രമാണ്‌. 


വ്യാകരണം, നിഘണ്ടു, ഭാഷാശാസ്ത്രം മൂതലായവ 


ഡോക്ടര്‍ ഗുണ്ടര്‍ട്ടിന്റെ 'മലയാളഭാഷാവ്യാകരണമാണ്‌ 
ആധുനികമലയാളത്തിന്റെ സമഗ്രമായ ആദ്യത്തെ 
വ്യാകരണഗ്രന്ഥം. റവറന്റ്‌ ജോര്‍ജ്‌ മാത്തന്‍, കോവുണ്ണി 
നെടുങ്ങാടി, ശേഷഗിരിപ്രഭു എന്നിവരും വ്യാകരണം 
നിര്‍മ്മിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. എ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ 


'കേരളപാണിനീയ്‌മാണ്‌ ഇന്നും പ്രമാണഗ്രന്ഥം. 
ഡോക്ടര്‍ ഗുണ്ടര്‍ട്ടിന്റെ 'മലയാളം-ഇംഗ്ലീഷ്‌ നിഘണ്ടു 


അതിന്റെ ശാസ്ത്രീയതയാല്‍ മലയാളത്തിലെ 
മാത്ൃകാനിഘണ്ടുവായി നിലകൊള്ളുന്നു. ശ്രീകണ്ഠേശ്വരം 
പത്മനാഭപിള്ളയുടെ 'ശബ്ദതാരാവലി'യും ആര്‍. 
നാരായണപ്പണിക്കരുടെ 'നവയുഗഭാഷാനിഘണ്ടു'വും പ്രചാരം 
സിദ്ധിച്ച മെച്ചപ്പെട്ട മലയാളനിഘണ്ടുക്കളാണ്‌. ടി. 
രാമലിംഗപിള്ളയുടെയും സി. മാധവന്‍പിള്ളയുടെയും ഇംഗ്ലീഷ്‌- 
മലയാളം നിഘണ്ടുക്കളുടെ കാര്യവും ഇവിടെ 
എടുത്തുപറയേണ്ടതുണ്ട്‌. കേരളസര്‍വ്വകലാശാലയുടെ 
പ്രസിദ്ധീകരണമായ മലയാളമഹാനിഘണ്ടുവിന്റെ 


നിര്‍മ്മാണത്തിനു നേതൃത്വം വഹിച്ച ശൂരനാട്ടു പി. എന്‍. 
കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പിന്‍ഗാമികളും അനുഷ്ഠിച്ച 
സേവനങ്ങളും സ്മരണീയമത്രേ. 

മലയാളത്തിലെ ആദ്യത്തെ സാഹിത്യചരിത്രം പി. 
ഗോവിന്ദപ്പിള്ളയുടെ 'മലയാളഭാഷാചരിത്ര'മാണ്‌. പി. 
ശങ്കരന്‍നമ്പ്യാരുടെയും ആര്‍. നാരായണപ്പണിക്കരുടെയും 
സാഹിത്യചരിത്രങ്ങളാണ്‌ പിന്നീടുണ്ടായവ. ഒരു 
പ്രത്യേകസമുദായം മലയാളഭാഷയ്ക്കും സാഹിത്യത്തിനും 
നല്‍കിയ സംഭാവനകളെക്കുറിച്ചുള്ള നിഷ്കൃഷ്ടമായ 
പഠനമാണ്‌ ഡോ. പി.ജെ. തോമസ്സിന്റെ മലയാളസാഹിത്യവും 
ക്രിസ്ത്യാനികളും”. ഉള്ളൂരിന്റെ അഞ്ചു വാള്യങ്ങളായി 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ 'കേരളസാഹിത്യചരിത്രം” ഈ ശാഖയിലെ 
ഏറ്റവും മഹത്തായ സമ്പത്താണ്‌. ശ്രദ്ധാര്‍ഹമായ മറ്റൊരു 
ഗ്രന്ഥമാണ്‌ ഡോ. കെ.എം. ജോര്‍ജ്ജിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 
“സാഹിത്യചരിത്രം പ്രസ്ഥാനങ്ങളിലൂടെ. പ്രൊഫ. എന്‍. 
കൃഷ്ണപിള്ളയുടെ 'കൈരളിയുടെ കഥയും 
മലയാളസാഹിത്യചരിത്രപഠനത്തിന്‌ ഉപയുക്തമായ 


വിശിഷ്ടഗ്രന്ഥങ്ങളുടെകൂട്ടത്തില്‍ പെടുന്നു. മലയാളത്തിലെ 
കവിത, നോവല്‍, നാടകം, ചെറുകഥ എന്നിവയുടെ 
വികാസപരിണാമങ്ങള്‍ വിശദീകരിക്കുന്ന 
പ്രത്യേകസാഹിത്യചരിത്രങ്ങള്‍ കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി 
അടുത്തകാലത്ത്‌ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മലയാളഭാഷയുടെ 
ഉദ്ഭവവികാസങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനങ്ങളില്‍ പ്രാമാണികരാണ്‌ 
എ.ആര്‍. രാജരാജവര്‍മ്മയും ഡോ. കെ. ഗോദവര്‍മ്മയും 
ഇളംകുളം പി.എന്‍. കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയും. 


ചരിത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
ഈ അദ്ധ്യായത്തില്‍ മലയാളത്തിലും ഇംഗ്ലീഷിലുമുള്ള 
പ്രധാനപ്പെട്ട കേരളചരിഗ്രന്ഥങ്ങളെയും അവയുടെ 


കര്‍ത്താക്കളെയും കുറിച്ചു ചിലത്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌ 
സംഗതമാണല്ലോ. മലയാളത്തിലെ ആദ്യത്തെ ചരിത്രകാരന്‍ 
എന്ന പദവിയും ഡോ. ഗുണ്ടര്‍ട്ടിനാണ്‌ ലഭിക്കുക. കേരളത്തിലെ 
പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരുടെ 1498 മുതല്‍ 1531 വരെയുള്ള 
ചരിത്രമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'കേരളപഴമ. പാച്ചുമൂത്തത്‌ 1868- 
ല്‍ തിരുവിതാംകൂറിന്‍റെ ഒരു ലഘുചരിത്രമെഴുതി. കെ.പി. 
പത്മനാഭമേനോന്റെ 'കൊച്ചീരാജ്യചരിത്ര'മായിരുന്നു 
അടുത്തകാലംവരെ കേരളത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയായ ചരിത്രം 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന ഒരേയൊരു ഗ്രന്ഥം. ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍, ആറ്റൂര്‍ 
കൃഷ്ണപ്പിഷാരടി, ആര്‍. നാരായണപ്പണിക്കര്‍, പി.സി. 
മാനവിക്രമന്‍രാജാ, ഇ.എം. ശങ്കരന്‍നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌, കെ. 
ദാമോദരന്‍, ശൂരനാട്ടു കുഞ്ഞന്‍പിള്ള, എം. ആര്‍. 
ബാലകൃഷ്ണവാരിയര്‍, വി. ആര്‍. പരമേശ്വരന്‍പിള്ള തുടങ്ങി 
പല പണ്ഡിതന്മാരും കേരളചരിത്രത്തെ ആസ്പദമാക്കി 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. പുത്തേഴത്തു രാമന്‍മേനോന്റെ 
'ശക്തന്‍തമ്പുരാന്‍', എസ്‌. ശങ്കു അയ്യരുടെ 
“കേരളചരിത്രത്തിലെ ചില അജ്ഞാതഭാഗങ്ങള്‍', കേരളവും 
ബുദ്ധമതവും'. പി.എ. സെയ്തുമുഹമ്മദിന്റെ 'കേരളമുസ്സിം 
ചരിത്രം” പി.കെ. ഗോപാലകൃഷ്ണന്റെ 'കേരളത്തിന്റെ 
സാംസ്‌കാരിക്ചരിത്രം' എന്നിവ കേരളചരിത്രത്തിന്റെ വിവിധ 
വശങ്ങളെ സ്പര്‍ശിക്കുന്നു. ആധുനികകാലത്തു 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചിട്ടുള്ള ഏറ്റവും വിലപ്പെട്ട ഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌ 
പ്രൊഫസ്സര്‍ ഇളംകുളം പി.എന്‍ കുഞ്ഞന്‍പിള്ളയുടെ 


'കേരളചരിത്രത്തിലെ ഇരുളടഞ്ഞ ഏടുകള്‍, 'ചില 
കേരളചരിത്രപ്രശ്നങ്ങള്‍, “കേരളം അഞ്ചും ആറും 
നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍, “അന്നത്തെ കേരളം” തുടങ്ങിയവ. 


ശിലാതാമ്രശാസനങ്ങള്‍, ഭാഷ, സാഹിത്യം മുതലായവ 
നല്‍കുന്ന എല്ലാ തെളിവുകളുടെയും ശാസ്ത്രീയപഠനത്താല്‍ 


സംഘകാലംതൊട്ട്‌ പോര്‍ട്ടുഗീസ്‌ കാലംവരെയുള്ള കേരളചരിത്രം 
അദ്ദേഹം സംവിധാനംചെയ്തു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ആദികാലം 
മുതലുള്ള തുടര്‍ച്ചയായ കേരളചരിത്രത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണം ഇന്ന്‌ 
നമുക്ക്‌ സാധ്യമായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നത്‌. ഡോ. എം.ജി. എസ്‌. 
നാരായണന്റെ “കേരളചരിത്രത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനശിലകള്‍' 


എന്ന കൃതിയും കേരളത്തിന്റെ പ്രാചീന- 
മദ്ധ്യകാലചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ വെളിച്ചം വീശുന്നു. 
1878-ല്‍ ശങ്കുണ്ണിമേനോന്‍ പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയ 


“തിരുവിതാംകൂര്‍ ചരിത്രം” (115107 07 1127൩07ല ആണ്‌ 
ആദ്യമായി ഇംഗ്ലീഷ്ഭാഷയിലുണ്ടായ കേരളചരിത്രഗ്രന്ഥം. 1887- 
ല്‍ ലോഗന്‍ 'മലബാര്‍ മാന്വല്‍' പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയത്‌ 
കേരളചരിത്രപഠനത്തില്‍ ഗണനീയമായ ഒരു സംഭവമായിരുന്നു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ 1906-ല്‍ നാഗമയ്യ തിരുവിതാംകൂര്‍ സ്റ്റേറ്റ്‌ മാമ്പലും 1911- 
ല്‍ സി. അച്യുതമേനോന്‍ കൊച്ചി സ്റ്റേറ്റ്‌ മാമ്പലും 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചു. ഇന്നീസും (11൩55) ഇവാന്‍സും (17925) ചേര്‍ന്നു 
തയ്യാറാക്കിയ 'മലബാര്‍ ഡിസ്ട്രിക്ട്‌ ഗസറ്റിയര്‍ 1908-ല്‍ 
പുറത്തുവന്നു. 1940-ല്‍ ടി.കെ. വേലുപ്പിള്ള തിരുവിതാംകൂര്‍ 
സ്റ്റേറ്റ്‌ മാന്വലി'ന്റെ പരിഷ്കരിച്ച പതിപ്പു പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തി. 

ആദ്യകാലത്തെ കേരളചരിത്രകാരന്മാരുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
എടുത്തുപറയേണ്ട പേരാണ്‌ പ്രൊഫസ്സര്‍ പി. 
സുന്ദരംപിള്ളയുടേത്‌. ശിലാതാമ്രശാസനങ്ങളുടെ പഠനം 
കേരളചരിത്രരചനയ്ക്ക്‌ പ്രയോജനപ്പെടുത്താനുള്ള ആദ്യത്തെ 
ശ്രമം നടക്കുന്നത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ തിരുവിതാംകൂറിലെ പൂര്‍വ്വ 
കാലരാജാക്കന്മാര്‍' (50൩൦ 11 ടഠഴലല്ണ്ട ൨ 117ബ്ഥഠോല) 
എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിലാണ്‌. കെ.ജി. ശേഷയ്യരുടെ 'സംഘകാലത്തെ 
ചേരരാജാക്കന്മാര്‍' (൦൩൧൭ ന്൩ളട ൨ 1൨൩൧൦ 5൭൩ 7ബഠഠ), 
ഡോക്ടര്‍ എസ്‌. കൃഷ്ടമസ്വാമി അയ്യങ്കാരുടെ 'ചേരന്‍വഞ്ചി' 
(ടക സബ) എന്നിവയും കേരളത്തിന്റെ പ്രാചീന 
ചരിത്രത്തിലേക്കു വെളിച്ചംവീശുന്നു. 
നരവംശശാസ്ത്രജ്ഞന്മാരായ എല്‍. കെ. അനന്തകൃഷ്ണയ്യരും 
ഏല്‍.എ. കൃഷ്ണയ്യരും യഥാക്രമം കൊച്ചിയിലെയും 
തിരുവിതാംകൂറിലെയും ഗോത്രങ്ങളെയും ജാതികളെയും 
കുറിച്ചു നടത്തിയ പഠനങ്ങള്‍ കേരളചരിത്രകാരന്മാര്‍ക്ക്‌ വളരെ 
പ്രയോജനംചെയ്യു നനവയാണ്‌. 

മലബാറില്‍നിന്നുള്ള വിഷറുടെ കത്തുകള്‍ക്കെഴുതിയ 
വിശദീകരണക്കുറിപ്പുകളുടെ രൂപത്തില്‍ കെ.പി. 
പത്മനാഭമേനോന്‍ നാലു വാള്യങ്ങളായി രചിച്ച കേരളചരിത്രം 
(2157 01 1൭7515) ശാശ്വതപ്രതിഷ്ഠനേടിയ ഗ്രന്ഥമാണ്‌. അത്‌ 
കേരളചരിത്രപണ്ഡിതന്മാര്‍ക്ക്‌ ഇന്നും ഒരു 
പ്രമാണഗ്രന്ഥമായിരിക്കുന്നു. സര്‍ദാര്‍ കെ.എം. പണിക്കരുടെ 


'കേരളവും പോര്‍ട്ടുഗീസുകാരും” (1451ലാല റി 1൪൦ 207സബ്രടടല്‍, 
'കേരളവും ഡച്ചുകാരും” (14ദ1പാധധ ൭൧0 1൫൩൦ 2൮൬൩), “ഒരു 
കേരളചരിത്രം (൧ 121510൩7 ൨ (ലി, 1498-1801), കെ.വി. 
കൃഷ്ണയ്യരുടെ 'കോഴിക്കോട്ടെ സാമൂതിരിമാര്‍' (2൩07൩5 വ 
(811), ഒരു കേരളചരിത്രം' (171500൩7 ൨ ലിഖ), പി.കെ.എസ്‌. 
രാജായുടെ 'മദ്ധ്യകാല കേരളം' (7൦01ഗ്ജി 1൭731൭), ഡോ. പി.സി. 
അലക്സ്സാന്‍ഡറുടെ 'കേരളത്തിലെ ഡച്ചുകാര്‍" (11൦ 2൮൩ ൩ 
ലിപ്ലാപ), 'കേരളത്തിലെ ബുദ്ധമതം' (൫ധഠ്വ്ണ൩ 1൩ 1൭789), 
ഒ.കെ. നമ്പ്യാരുടെ 'കുഞ്ഞാലിമാര്‍' (11൩൦ 'യബ്പിട), ഡോ. ടി.ഐ. 
പുന്നന്റെ 'കേരളത്തിലെ ഡച്ചുശക്തിയുടെ ഉയര്‍ച്ചയെക്കുറിച്ച്‌ 
ഒരവലോകനം' (൧. സല വ്‌ ൩൦ പടം വ്‌ ൩൦ ൧2ധ൩ നാല 1൩ 
14ലിലാദ്ധ), കോമാട്ടില്‍ അച്യുതമേനോന്റെ 'പ്രാചിനകേരളം' 
(൧൩ലബ 1൭൧513), ഡോ. കെ.കെ. പിള്ളയുടെ ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രം” 
(1൩൦ ഒസ്ന൩ണണ൩ ൨ണ്ബാ1ല), ഡോ. എ.പി. ഇബ്രാഹിം 
കുഞ്ഞുവിന്റെ 'തിരുവിതാംകൂറിന്റെ ഉദയം" (15൦ 0 11൭7൩07൦) 
എന്നിവയാണ്‌ പ്രധാനപ്പെട്ട മറ്റുചില കേരളചരിത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍. 
ആധുനികകേരളചരിത്രത്തിലെ പ്രധാന സംഭവങ്ങളായ 
പഴശ്ശികലാപങ്ങള്‍, കയ്യൂര്‍കലാപം എന്നിവയെക്കുറിച്ചും 
കേരളചരിത്രസംബന്ധമായ പല വിഷയങ്ങളെ പുരസ്കരിച്ചും 
ഡോ. കെ.കെ. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ നടത്തിയിട്ടുള്ള പഠനങ്ങളും 
വിലപ്പെട്ടവയാണ്‌. 

തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജകുടുംബത്തിലെ ഗാരിലക്ഷ്മീബായി 
തമ്പുരാട്ടി അടുത്തകാലത്തു രചിച്ചതും ഭാരതീയവിദ്യാഭവന്‍ 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചതുമായ 'ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രം' (67൦ 
2ദ൮0൩൩ാനപാവ ഡല്‌ റബ്ബ!) എന്ന ഗ്രന്ഥം ഈ പുരാതന 
ക്ഷേത്രത്തിന്റെയും തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജവംശത്തിന്റെയും 
ചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ വെളിച്ചംവീശുന്ന ഒരുത്തമകൃതിയാണ്‌. 


1962-നു ശേഷം കേരള ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ഡിസ്ട്രിക്ട്‌ ഗസറ്റിയര്‍ ഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ 
ചരിത്രാദ്ധ്യായങ്ങള്‍ ആദ്യംമുതലുള്ള അനുക്രമമായ 
കേരളചരിത്രത്തിന്റെ പഠനത്തിനു സഹായകമാണ്‌. 


“തിരുവിതാംകൂര്‍ പുരാവസ്തുരേഖാപരമ്പര' (11൦ 177൩0076 
൧൧൩൭ല10ലില്വ ടബി൦ട), കേരളാ സൊസൈറ്റി പ്രബന്ധങ്ങള്‍ 
(ധ്ലി൭ ടവ 2 ദ്യാധട), രാമവര്‍മ്മ റിസര്‍ച്ച്‌ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌ 
ബുള്ളറ്റിന്‍' (1൭൩൭ സ്ധ൬൭ 15൦൧൦൩ 150ഡ൦ 48ഡി1ബ, 
കേരളസര്‍വ്വകലാശാലയുടെ 'കേരളപഠനത്തിനായിട്ടുള്ള 
ആനുകാലികപ്രസിദ്ധീകരണം' (11൩൦ ]ഠയ്ണമി വ്‌ (ലി 5൮൦1൦5) 
എന്നിവയും കേരളചരിത്രസംബന്ധമായ പഠനങ്ങള്‍ക്കും 
ഗവേഷണങ്ങള്‍ക്കും ഗണ്യമായ സംഭാവന നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. 


സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിന്‌ കേരളത്തിന്റെ സംഭാവന 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിന്റെ വിവിധശാഖകള്‍ക്കു കേരളം 
നല്‍കിയ സംഭാവന വിപുലമാണ്‌. പ്രാചീനകേരളത്തിലെ 
നമ്പൂതിരിമാരും സഭാമാങ്ങളും സംസ്കൃതഭാഷയുടെയും 
അതുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ചിന്താസമ്പത്തിന്റെയും പ്രചാരത്തില്‍ 
നിര്‍ണ്ണായകമായ പങ്കുവഹിച്ചു. കൊല്ലവര്‍ഷം തുടങ്ങുന്നതിന്‌ 
(എ. ഡി. 824-825) മുന്‍പുതന്നെ കേരളം മഹാന്മാരായ 
സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാര്‍ക്കു ജന്മം നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. ദണ്ഡിയുടെ 
(എ.ഡി. 8-ാം നൂറ്റാണ്ട്‌) 'അവന്തിസുന്ദരീകഥാസാര'ത്തില്‍ 
മാത്ൃദത്തന്‍, ഭവരാതന്‍ എന്നിങ്ങനെ കേരളത്തിലെ രണ്ടു 
സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതുകാണാം. 
ജ്യോതിശ്ശാസ്തേരാചാര്യനായ വരരുചി കേരളീയനാണെന്നത്രെ 
പരമ്പരാഗതമായ വിശ്വാസം. ജ്യോതിശ്ശമാസ്ത്രത്തിലെ 
പ്രാമാണികഗ്രന്ഥങ്ങളായ 'മഹാഭാസ്്‌കരിയത്തിന്റെയും 
“ലഘുഭാസ്‌കരിയത്തിന്റെയും കര്‍ത്താവായ ഭാസ്കരനും 
കേരളീയനാണ്‌. “ലഘുഭാസ്‌കരീയ'ത്തിന്‌ 'ശങ്കരനാരായണീയം' 
എന്ന വ്യാഖ്യാനമെഴുതിയ ശങ്കരനാരായണനെക്കുറിച്ച്‌ അന്യത്ര 
പ്രസ്താവിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രത്തിലെ മഹത്തായ ഒരു ഗ്രന്ഥമാണ്‌ എ.ഡി. 
700-നടുത്തു രചിക്കപ്പെട്ട 'ഗ്രഹാചാരനിബന്ധനം'. ഇതിന്റെ 
കര്‍ത്താവ്‌ കേരളീയനായ ഹരദത്തനാണെന്നു കരുതപ്പെടുന്നു. 

കേരളീയനാണ്‌ സുപ്രസിദ്ധ മീമാംസകനായ പ്രഭാകരന്‍. 


അദ്ദേഹത്തിന്റേതായി ശബരഭാഷ്യത്തിനു രണ്ടു 
വ്യാഖ്യാനങ്ങളുണ്ട്‌. സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിനും 
ഭാരതീയദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്കും ശങ്കരാചാര്യര്‍ നല്‍കിയ ആമുമല്യസം 
ഭാവനകളെക്കുറിച്ച്‌ പതിനൊന്നാമദ്ധ്യായത്തില്‍ 


പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്ലോ. ഉപനിഷത്തുക്കള്‍ക്കും ബ്രഹ്മസൂത്രങ്ങള്‍ക്കും 
ഭഗവദ്ഗീതയ്ക്കും അദ്ദേഹം രചിച്ച ഭാഷ്യങ്ങള്‍ സംസ്കൃതഭാഷ 
കേരളത്തില്‍നിന്നു നേടിയ അനശ്വരസമ്പത്തുകളാണ്‌. 
സംസ്കൃതത്തിലെ കാവ്യനാടകശാഖകളില്‍ കേരളത്തിന്റെ 
സ്വന്തമെന്നഭിമാനിക്കാന്‍ വിലപ്പെട്ട പലതുമുണ്ട്‌. കേരളീയനായ 
ശക്തിഭദ്രന്റെ 'ആശ്ചര്യചൂഡാമണി'യാണ്‌ ദക്ഷിണേന്ത്യയില്‍ 
ആദ്യമായുണ്ടാകുന്ന മികവുറ്റ സംസ്കൃതനാടകം. 
കുലശേഖരന്റെ 'തപതീസംവരണവും "സുഭദ്രാധനഞ്ജയ'വും 
സംസ്കൃതനാടകസാഹിത്യത്തില്‍ പ്രസിദ്ധങ്ങളാണ്‌. കുലശേഖര 


ആഷ്യാരുടെ 'മുകുന്ദമാല'യും ലീലാശുകന്റെ 
'കൃഷ്ണകര്‍ണ്ണാമൃത'വും സംസ്കൃതത്തിലെ ഭക്തികാവ്യങ്ങളില്‍ 
മികച്ചുനില്‍ക്കുന്നു. 'യുധിഷ്ഠിരവിജയം' തുടങ്ങിയ 


യമകകാവ്യങ്ങളുടെ കര്‍ത്താവായ വാസുദേവഭട്ടതിരിയെയും 
'മഹോദയപുരേശചരിത'ത്തിന്റെയും മറ്റും കര്‍ത്താവായ 


തോലനെയും രണ്ടാം ചേരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 
സാംസ്‌കാരികപശ്ചാത്തലത്തില്‍ നാം നേരത്തെ പരിചയപ്പെട്ടു. 
തോലന്റെ 'മഹോദയപുരേശചരിത്രം' കുലശേഖര 
ചക്രവര്‍ത്തിമാരെ പ്രശംസിക്കുന്ന മഹാകാവ്യമാണ്‌. 

കേരളീയ സംസ്കൃതക്ൃതികളില്‍ കൂടുതലും 
കാവ്യങ്ങളാണെന്നു തോന്നുന്നു. അതുലന്റെ 'മൂഷകവംശ 
മഹാകാവ്യം (എ.ഡി. 1100-നടുത്ത്‌), ലക്ഷ്മീദാസന്റെ 
'ശുകസന്ദേശം', ദാമോദരന്റെ 'ശിവവിലാസം', ശങ്കരകവിയുടെ 
'കൃഷ്ണവിജയം'. സുകുമാരന്റെ 'കൃഷ്ണവിലാസം' എന്നിവ 
കേരളപ്രതിഭയില്‍നിന്ന്‌ ഉയിര്‍ക്കൊണ്ട 
സംസ്കൃതകാവ്യങ്ങളാണ്‌. വേണാട്ടുരാജാവായ രവിവര്‍മ്മ 
കുലശേഖരന്‍ (1299-1314) 'പ്രദ്യുമനാഭ്യുദയം' എന്ന 
നാടകംകൊണ്ടും അദ്ദേഹത്തിന്റെ സദസ്യനായിരുന്ന 
സമുദ്രബന്ധന്‍ 'അലങ്കാരസര്‍വ്വസ്വ'ത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാനംകൊണ്ടും 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠനേടി. മണിപ്രവാളത്തിന്റെ 
ലക്ഷണഗ്രന്ഥമായ 'ലീലാതിലകം' (എ. ഡി. 14-ാം ശതകം) 
പോലും സംസ്കൃതത്തിലാണെഴുതപ്പെട്ടത്‌ എന്ന വസ്തുത 


കേരളവും സംസ്കൃതവും തമ്മിലുണ്ടായിരുന്ന 
ബന്ധത്തിനുതെളിവാണ്‌. 
കോഴിക്കോട്ടെ ആദ്യകാലസാമൂതിരിമാരുടെയും മറ്റു 


സമകാലികകേരളീയ രാജാക്കന്മാരുടെയും പ്രോത്സാഹനത്തില്‍ 
ഇവിടെ സംസ്കൃതസാഹിത്യം നല്ലവണ്ണം അഭിവൃദ്ധിപ്പെട്ടു. 
'കോകിലസന്ദേശത്തിന്റെയും 'മല്ലികാമാരുത'ത്തിന്റെയും 
കര്‍ത്താവായ ഉണ്ഡശാസ്ത്രിയും 'വസുമതീമാനവിക്രമത്തിന്റെ 
കര്‍ത്താവായ കാക്കശ്ശേരി ഭട്ടതിരിയും 
'ത്രന്തസമുച്ചയ'കാരനായ ചേന്നാസ്‌ നാരായണന്‍നമ്പൂതിരിയും 
സാമൂതിരിയുടെ പതിനെട്ടരക്കവികളില്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു. 
ഇക്കൂട്ടത്തിലുള്ള പയ്യൂര്‍ ഭട്ടതിരിമാർ 14-ം 15-ം ശതകങ്ങളില്‍ 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തെ പലവഴിക്കും പരിപോഷിപ്പിച്ചു. 
അനേകം മഹാപണ്ഡിതന്മാരെ കേരളത്തിനു സമ്മാനിച്ച 
അനുഗ്ൃഹീിതകുടുംബമാണ്‌, കുന്നങ്കുളത്തിനടുത്ത്‌ 
പോര്‍ക്കളത്തുള്ള പയ്യൂര്‍. മഹര്‍ഷിയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സഹോദരരന്മാര്‍ ശങ്കരനും ഭവദാസനും മകന്‍ പരമേശ്വരനുമാണ്‌ 


പയ്യൂര്‍ ഭട്ടതിരിമാരില്‍ ഏറ്റവും പ്രശസ്തന്മാര്‍, 
മീമാംസയായിരുന്നു അവരുടെ മുഖ്യവിഷയം. 
മീമാംസാചക്രവര്‍ത്തിയെന്നു പേരെടുത്ത പരമേശ്വരന്‍ 
മണ്ഡനമിശ്രന്റെയും വാചസ്പതിമിശ്രന്റെയും ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്കു 
രചിച്ച വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ കീര്‍ത്തിപ്പെട്ടവയാണ്‌. 
ഉദ്ണ്ഡശാസ്ത്രികള്‍ തന്റെ മല്ലി കാമാരുത'ത്തെപ്പറ്റി 


പരമേശ്വരനെക്കൊണ്ട്‌ ഒരഭിപ്രായം രേഖപ്പെടുത്തിച്ചു 


വാങ്ങിയതുതന്നെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വൈദൂഷ്യഗാരവത്തിനു 


ദൃഷ്ടാന്തമാണല്ലോ. 
മഹിഷമംഗലം (മഴമംഗലം) നമ്പൂതിരിമാരും 
വിശിഷ്ടകൃതികളാല്‍ സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തെ 


സമ്പന്നമാക്കിയവരാണ്‌. അവരില്‍ ഒരാളാണ്‌ സുപ്രസിദ്ധ 
ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രജ്ഞനായ ശങ്കരന്‍. അദ്ദേഹത്തിന്റെ മകന്‍ 


നാരായണന്‍ 'മഹിഷമംഗലം ഭാണതത്തിന്റെയും 
'വ്യവഹാരമാല'യുടെയും കര്‍ത്താവാണ്‌. 
ആശാചദീപികാകാരനായ പരമേശ്വരനും 
മഹിഷമംഗലക്കാരില്‍പ്പെടുന്നു. നീലകണ്ഠസോമയാജിയുടെ 


'തന്ത്രസംഗ്രഹവും 'ആര്യഭടീയ' ഭാഷ്യവും പ്രാമാണികമായ 
ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. 


കേരളിയസംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരില്‍ ആഗ്രേസരനാണ്‌ 
അന്യത പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള മേല്പുത്തൂര്‍ നാരായണടരട്ടതിരി. 
'നാരായണീയ'ത്തിനു പുറമേ, മുക്കോലഭഗവതിയെ 


സ്തുതിക്കുന്ന എഴുപതു ശ്ലോകങ്ങളടങ്ങിയ ശ്രീപാദസപ്തതി” 
എന്ന മറ്റൊരു ഭക്തികാവ്യവും അദ്ദേഹം രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
സംസ്കൃതത്തിലെ പ്രൌഡമായ വ്യാകരണഗ്രന്ഥങ്ങളിലൊന്നാണ്‌ 


ഭട്ടതിരിയുടെ 'പ്രകിയാസര്‍വ്വസ്വം'. അറുപതു 
ദിവസംകൊണ്ടാണത്രേ അത്‌ എഴുതിത്തീര്‍ത്തത്‌. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'മാനമേയോദയം' 
കുമാരിലപദ്ധതിയനുസരിച്ചുള്ള ഒരു മികച്ച 
മീമാംസാഗ്രന്ഥമാണ്‌. ഭട്ടതിരിയുടെ 'ക്രിയാക്രമം' 
നമ്പൂതിരിമാരില്‍ ഒരു വിഭാഗത്തിന്റെ ഗൃഹ്യവിധികളെ 
പ്രതിപാദിക്കുന്നു. ചാക്യാന്മാര്‍ക്ക്‌ കൂത്തുപറയാന്‍വേണ്ടി 
അസംഖ്യം ചമ്പുക്കളും പ്രബന്ധങ്ങളും ഭട്ടതിരി രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുരസ്്‌കര്‍ത്താക്കളായിരുന്ന 
കോഴിക്കോട്ടെയും കൊച്ചിയിലെയും ചെമ്പകശ്ശേരിയിലെയും 
രാജാക്കന്മാരുടെ നിയോഗത്താല്‍ രചിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌ 
യഥാക്രമം 'മാനമേയോദ്യ'വും 'മാടമഹീശപ്രശസ്തി'യും 
'ധാതുകാവ്യ'വും. 


മേല്ലുത്തൂരിന്റെ' ഗുരുവായ തൃക്കണ്ടിയൂര്‍ അച്യുതപ്പിഷാരടി 
വൈയാകരണന്‍, ജ്യയോതിശ്ശമാസ്ത്രജ്ഞന്‍ എന്നീ നിലകളില്‍ 
അതിപ്രശസ്തനായ പണ്ഡിതവരേണ്യനായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'കരണോത്തമം' ജ്യോതിര്‍ഗണനത്തെയും 
'ഉപരാഗക്രിയാക്രമം' ഗ്രഹണഗണനത്തെയും പ്രതിപാദിക്കുന്ന 


വിശിഷ്ടഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിന്‌ 
അവിസ്മരണീയമായ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയ മറ്റൊരു 
പ്രതിഭാശാലിയാണ്‌ രാമപാണിവാദന്‍. ഇദ്ദേഹവും 


കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരും ഒരാളാണെന്നു ചിലര്‍ക്കഭിപ്രായമുണ്ട്‌. 


മാർത്താണ്ഡവര്‍മ്മയുടെ നിര്‍ദ്ദേശത്താല്‍ രാമപാണിവാദന്‍ 


രചിച്ച നാടകമാണ്‌ 'സീതാരാഘവം', 'മദനകേതചരിതം', 
'ചന്ദ്രിക്‌, “ലീലാവതി” എന്നിവ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മറ്റു 
നാടകങ്ങളാണ്‌. സംസ്കൃതത്തിലെ പ്രധാന 
ചമ്പുക്കളിലൊന്നാണ്‌ രാമപാണിവാദന്റെ 'പൂര്‍വ്വഭാരതം'. 
സംസ്കൃതത്തിലെ പ്രസിദ്ധഭാണങ്ങളിലൊന്നായ 


'രസസദന'ത്തിന്റെ കര്‍ത്താവെന്ന നിലയില്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ 
ഗോദവര്‍മ്മ യുവരാജാവും ഇവിടെ പരാമര്‍ശം അര്‍ഹിക്കുന്നു. 
'രാമചരിതം' എന്നൊരു കാവ്യവും അദ്ദേഹം രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
തിരുവിതാംകൂര്‍ രാജവംശത്തിലെ ധര്‍മ്മരാജാവും 
അശ്വതിതിരുനാളും സ്വാതിതിരുനാളും മികച്ച 
സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരായിരുന്നു. ഒരു 
കലാശാസ്ത്രഗ്രന്ഥമെന്ന നിലയില്‍ വിലപ്പെട്ടതാണ്‌ 
ധര്‍മ്മരാജാവിന്റെ 'ബാലരാമഭരതം'. സ്വാതിതിരുനാള്‍ 
സുപ്രശസ്തമായ അനേകം സംസ്കൃതകീര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു 
പുറമേ 'ഭക്തിമഞ്ജരി', 'ശ്രീപത്മനാഭപ്രബന്ധം', 
'ശ്രീപത്മനാഭദശകം' മുതലായ കൃതികളും രചിക്കുകയുണ്ടായി. 
കേരളവര്‍മ്മ വലിയകോയിത്തമ്പുരാനും ഏ.ആര്‍. 
രാജരാജവര്‍മ്മയും ആധുനിക കേരളത്തിലെ 
സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരില്‍ മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നു. 
വിശാഖംതിരുനാളിനെ പ്രകീര്‍ത്തിച്ച്‌ കേരളവര്‍മ്മ രചിച്ച 
പ്രൌഡമായ ഒരു മഹാകാവ്യമാണ്‌ 'വിശാഖവിജയം'. 
രാജരാജവർമ്മയുടെ 'ആംഗലസാമ്രാജ്യം' 
സംസ്കൃതമഹാകാവ്യങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ ഒരു നല്ല സ്ഥാനം 
അവകാശപ്പെടുന്നു. രഘുവംശത്തെ മാതൃകയാക്കിയ ഈ 
മഹാകാവ്യം ഇന്ത്യാചരിത്രത്തിലെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ കാലഘട്ടത്തെയാണ്‌ 
പ്രതിപാദ്യവിഷയമായി സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 
കേരളപാണിനിയുടെ 'ലഘുപാണിനീയ്‌മെന്ന വ്യാകരണഗ്രന്ഥം 
പാശ്ചാത്യദേശങ്ങളില്‍പ്പോലും പ്രശസ്തിനേടിയിട്ടുണ്ട്‌. 
കേരളീയസംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരില്‍ എന്തുകൊണ്ടും 
അവിസ്മരണീയനാണ്‌ കൈക്കുളങ്ങര രാമവാരിയർ 
(1817-1916). അദ്ദേഹം വ്യാഖ്യാനിച്ചിട്ടില്ലാത്ത കാവ്യങ്ങളും 
ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങളും കുറവാണ്‌. രഘുവംശം തുടങ്ങിയ ഒട്ടെല്ലാ 
കാവ്യങ്ങള്‍ക്കും “അഷ്ടാംഗഹ്യദയം' തുടങ്ങിയ 
ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്കും അദ്ദേഹം മലയാളത്തിലെഴുതിയ 
അത്യന്തലളിതമായ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ കേരളത്തിലെ 
സംസ്കൃതഭാഷാപ്രചാരത്തിനു നല്‍കിയ സഹായം 
നിസ്സീമമാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സംസ്‌കൃതകൃതികളാണ്‌ 
'വാഗ്ദാനന്ദലഹരി', 'വിദ്യാക്ഷരമാല' മുതലായവ. 
സമുന്നതന്മാരായ പല സംസ്കൃതമഹാപണ്ഡിതന്മാരുടെയും 


ജനനം കൊണ്ട്‌ അനുഗൃഹീതമാണ്‌ കൊച്ചീരാജകുടുംബം. 1914- 


ല്‍ സ്ഥാനത്യാഗം ചെയ്ത രാമവര്‍മ്മമഹാരാജാവ്‌ 
മഹാപണ്ഡിതനും സംസ്കൃതവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ 
സംരക്ഷകനുമായിരുന്നു. സംസ്‌കൃതപഠനത്തെ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം തൃപ്പൂണിത്തുറ ഒരു 
സംസ്കൃതകലാശാല സ്ഥാപിച്ചു. ഒടുവിലത്തെ 


കൊച്ചീമഹാരാജാവായ രാമവര്‍മ്മ പരീക്ഷിത്തുതമ്പുരാന്‍ 
അടുത്തകാലത്തു ജീവിച്ചിരുന്ന സംസ്്‌കൃതപണ്ഡിതന്മാരില്‍ 
പ്രഥമഗണനീയനാണ്‌. 'സുബോധിനി', 'ഭാവാര്‍ത്ഥദീപിക്‌, 
'പ്രഹ്ലാദചരിതം' തുടങ്ങിയവയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രധാന 
കൃതികള്‍. പ്രശസ്തപണ്ഡിതനും ധ്വന്യാലോക വ്യാഖ്യാതാവുമായ 


കെ. രാമപ്പിഷാരടിയുമായി സഹകരിച്ച തമ്പുരാന്‍ 
അഭിജ്ഞാനശാകുന്തളത്തിന്‌ വിശ്രുതമായ ഒരു വ്യാഖ്യാനം 
രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

ആധുനികകാലഘട്ടത്തിലും കേരളം 
സംസ്‌കൃതസാഹിത്യത്തിന്‌ വിലപ്പെട്ട സംഭാവനകള്‍ 


നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ ജീവിതകഥയെ 
ആധാരമാക്കി പ്രൊഫ. കെ. ബാലരാമപ്പണിക്കര്‍ രചിച്ച 
'ശ്രീനാരായണവിജയം', കേരളചരിത്രം ഘട്ടംഘട്ടമായി 
അവതതരിപ്പിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഡോ. കെ.എന്‍. എഴുത്തച്ഛന്റെ 
“കേരളോദയം', ക്രിസ്തുവിന്റെ ജീവിതകഥ സവിസ്തരം 
വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന പ്രൊഫ. പി.സി. ദേവസ്യയുടെ 'ക്രിസ്തുഭാഗവതം' 
എന്നിവ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പരാമര്‍ശമര്‍ഹിക്കുന്നു. 
കുമാരനാശാന്റെ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത'യും ഉള്ളൂരിന്റെ 
'പ്രേമസംഗീത'വും പ്രൊഫ. എന്‍. ഗോപാലപിള്ള 
സംസ്കൃതത്തിലേക്ക്‌ വിവര്‍ത്തനം ചെയ്തതും കേരളം 
സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിന്‌ ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ നല്‍കിയ 
സംഭാവനകളില്‍പ്പെടുന്നു. 

കേരളം സംസ്കൃതത്തിന്‌ നൂറ്റാണ്ടുകളായി നല്‍കിപ്പോന്ന 
സംഭാവനകളെക്കുറിച്ച്‌ ദിങ്മാത്രമായി ഇത്രയും പറഞ്ഞതാണ്‌. 


വടക്കുംകൂര്‍ രാജരാജവർമ്മയുടെ 
കേരളീയസംസ്കൃതസാഹിത്യചരിത്രം ഈ വിഷയത്തെ 


അധികരിച്ചുള്ള വിപുലമായ ഒരു പഠനമാണ്‌. 


ആയുര്‍വേദം 
ആയുര്‍വേദത്തിന്റെ സിദ്ധാന്തത്തിലും പ്രയോഗത്തിലും 
കേരളത്തിന്റെ സേവനം മഹത്താണ്‌. 
ആയുര്‍വേദചികിത്സാസമ്പ്രദായത്തെക്കുറിച്ചു സവിസ്തരം 


പ്രതിപാദിക്കുന്ന ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ മലയാളത്തില്‍ അസംഖ്യമുണ്ട്‌. 
'സര്‍വ്വാംഗചികിത്സാരത്തം', 'വൈദ്യമനോരമ്‌, 'യോഗാമൃതം', 


വൈദ്യമഞ്ജരി' മുതലായവയാണ്‌ അവയില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ടവ. 
വിഷവൈദ്യം, ബാലചികിത്സ, നേത്രചികിത്സ എന്നീ പ്രത്യേക 
ശാഖകളെയും കുഷ്ഠം, പ്രമേഹം, ക്ഷയം മുതലായ 
രോഗങ്ങളെയുംപറ്റി പ്രതിപാദിക്കുന്ന ഗ്രന്ഥങ്ങളും കുറവല്ല. 
കൊച്ചിയിലെ കേരളവര്‍മ്മ മഹാരാജാവിന്റെ (1941-1943) 
'പ്രയോഗസമുച്ചയം' വിഷവൈദ്യത്തിലെ ഒരധികൃതഗ്രന്ഥമാണ്‌. 
മലയാളത്തിലെ രണ്ട്‌ ആയുര്‍വേദനിഘണ്ടുക്കളാണ്‌ 
“ആയുര്‍വേദരത്നാകരകോശ് വും 'ആയുര്‍വേദനിഘണ്ടു'വും. 
ഡോ. എല്‍.എ. രവിവര്‍മ്മയുടെ 'ശരീരം', 'ആരോഗ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍' 
എന്നിവയും വിലപ്പെട്ട ഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. ആയുര്‍വേദ 
വൈദ്യസമ്പ്രദായത്തെക്കുറിച്ചുണ്ടായിട്ടുള്ള എണ്ണപ്പെട്ട 
ഗ്രന്ഥങ്ങളിലൊന്നത്രേ പരവൂര്‍ കേശവന്‍ ആശാന്റെ 
'ശരച്ചന്ദ്രിക'. 

ഈ  മാലികഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ, സംസ്കൃതത്തിലെ 
“അഷ്ടാംഗഹ്യദയം', “സുശ്രുതസംഹിത, ചരകസംഹിത” എന്നീ 
പ്രാമാണികായുര്‍വേദഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ പല മലയാളവ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. കേരളത്തിലെ വൈദ്യന്മാര്‍ ആയുര്‍വേദത്തില്‍ 
അഷ്ടാംഗഹ്യദയപദ്ധതിയാണ്‌ പ്രധാനമായും പിന്തുടരുന്നത്‌. 


“അഷ്ടാംഗഹ്യദയ'ത്തിന്‌ പ്രശസ്തമായ നാലോളം 
മലയാളവ്യാഖ്യാനങ്ങളുണ്ട്‌. ഡോ. പി.എസ്‌. വാരിയര്‍ 
സംസ്കൃതത്തിലെഴുതിയ “അഷ്ടാംഗശാരീരം' ഒരു പ്രധാന 
ഗ്രന്ഥമാണ്‌. അതുപോലെതന്നെയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
'ബൃഹത്ശാരീര'വും. 

കേരളത്തില്‍ ആയുര്‍വേദം അതിന്റെ 
പ്രായോഗികതലത്തില്‍ വമ്പിച്ച വികാസം നേടുകയുണ്ടായി. 
“അഷ്ടവൈദ്യന്മാര്‍' എന്ന പ്രസിദ്ധരായ എട്ടു 


നമ്പൂതിരികുടുംബക്കാർ പരമ്പരയാ ആയുര്‍വേദചികിത്സയില്‍ 
കീര്‍ത്തികേട്ടവരാണ്‌. ഫലപ്രദമായ പഞ്ചകര്‍മ്മ ചികിത്സയില്‍ 
നിപുണരാണ്‌ കേരളത്തിലെ ആയുര്‍വേദവൈദ്യന്മാര്‍. ധാര, 
പിഴിച്ചില്‍, നവരക്കിഴി, ഉഴിച്ചില്‍, ശിരോവസ്തി, സ്നേഹപാനം 
എന്നിവയില്‍ എതിരറ്റവരാണ്‌ അവര്‍. അസുലഭമായ 
ഓഷധകച്ചെടികളുടെ കാര്യത്തിലും പ്രസിദ്ധമാണ്‌ കേരളം. 
ഇന്ത്യയിലെ ഇതരഭാഗങ്ങളിലേക്ക്‌ ഓഷധനിര്‍മ്മാണത്തിനുള്ള 
അസംസ്കൃത സാധനങ്ങള്‍ കേരളത്തില്‍നിന്നു ധാരാളം കയറ്റി 
അയയ്ക്കാറുണ്ട്‌. 


സംഗീതം 
സംഗീതത്തില്‍ അസൂയാര്‍ഹമാണ്‌ കേരളത്തിന്റെ പാരമ്പര്യം. 
കൂത്തും കൂടിയാട്ടവുംപോലുള്ള പ്രാചീനകലാരൂപങ്ങളില്‍ 
സംഗീതവൈദഗ്ദ്ധ്യത്തിനു പ്രകാശസന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ 


സുലഭമായിരുന്നു. സംഗീതചൂഡ്മാമണി, താളവിധികള്‍, 
സ്വരതാളാദിലക്ഷണം, സംഗീതവിധികള്‍, സംഗീതശാസ്ത്രം, 
സംഗീതമഞ്ചരി തുടങ്ങിയ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ മലയാളത്തില്‍ 
സംഗീതശാസ്ത്രത്തിന്റെ പലവശങ്ങളെയും വ്യക്തമായി 
പ്രതിപാദിക്കുന്നവയാണ്‌. രാമപുരത്തുവാരിയരുടെ 
'ഭാഷാഷ്ടപദി' എന്ന ഗീതഗോവിന്ദവിവര്‍ത്തനത്തില്‍ 
മാത്ൃകാകൃതിയില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായ അനേകം താളങ്ങളും 
രാഗങ്ങളും പ്രയോഗിച്ചിരിക്കുന്നതും കാണാം. 
ശാസ്ത്രീയസംഗീതത്തില്‍ അഞ്ഞൂറില്‍ കുറയാത്ത ഗാനങ്ങള്‍ 
രചിച്ച ഇരയിമ്മന്‍തമ്പി കേരളത്തിലെ മികച്ച 
സംഗീതരചയിതാക്കളില്‍ ഒരാളാണ്‌. പ്രത്യേകരാഗങ്ങളിലും 
താളങ്ങളിലും സംവിധാനംചെയ്തിട്ടുള്ള എണ്ണമറ്റ 
കഥകളിപ്പദങ്ങള്‍ കേരളീയസംഗീതത്തിന്റെ വ്യക്തിത്വ 
പ്രവണതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. കുഞ്ച൯നമ്പ്യാരുടെ 
തുള്ളല്‍പ്പാട്ടുകളെയും കേരളസംഗീതത്തിന്‌ 
അവഗണിക്കാവതല്ല. 

കേരളത്തിന്റെ സംഗീതകലയെക്കുറിച്ചുള്ള ഏതു 
പഠനത്തിലും പ്രത്യേകം പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടേണ്ട പേരാണ്‌ 
സ്വാതിതിരുനാളിന്റേത്‌ (1813 -1847). കേരളസംഗീതത്തിന്റെ 


'അഗസ്റ്റന്‍യുഗ'മെന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭരണകാലത്തെ 
വിശേഷിപ്പിക്കാം. മഹാനായ സംഗീതജ്ഞനും 
ഗാനരചയിതാവുമായിരുന്ന സ്വാതിതിരുനാള്‍ 


തിരുവിതാംകൂറിലെ രാജാക്കന്മാരില്‍വച്ച്‌ ഏറ്റവും വലിയ 
സംഗീതകലാപ്രോത്സാഹകനായിരുന്നു. 
കര്‍ണ്ണാടകസംഗീതത്തിന്റെയും 
ഹിന്ദുസ്ഥാനിസംഗീതത്തിന്റെയും ശൈലികള്‍ അദ്ദേഹത്തില്‍ 
സമഞ്ജസമായിണങ്ങി നില്‍ക്കുന്നു. തമിഴ്‌, മലയാളം, കന്നടം, 
തെലുങ്ക്‌, ഹിന്ദി, സംസ്‌കൃതം എന്നീ ഭാഷകളില്‍ 200-ല്‍ പരം 
കൃതികള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റേതായുണ്ട്‌. സംഗീതത്തിലെന്നപോലെ 
മറ്റ്‌ അനവധി കലാരൂപങ്ങളിലും കൃതഹസ്തനായിരുന്നു 
അദ്ദേഹം. ആ കാലഘട്ടത്തിലെ 
സംഗീതരചയിതാക്കള്‍ക്കിടയില്‍ മൂര്‍ദ്ധാഭിഷിക്തനായിരുന്ന 
സ്വാതിതിരുനാള്‍ സ്വരജിത്ത്‌, വര്‍ണ്ണം, കീര്‍ത്തനം, പദം, തില്ലാന, 


ദ്രൂപദ്‌ തുടങ്ങി സംഗീതത്തിന്റെ നാനാരൂപങ്ങളിലും 
അസാധാരണവൈദഗ്ദ്ധ്യം പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചു. വര്‍ണ്ണങ്ങളുടെയും 
കീര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും വൈവിദ്ധ്യത്തില്‍ 


അതുല്യന്‍തന്നെയായിരുന്നു അദ്ദേഹം. ഭാരതീയസംഗീതത്തിന്റെ 
മുഴുവന്‍ മേഖലയിലും സ്വാതിതിരുനാളിനു സമശീര്‍ഷനായി 
നിലകൊള്ളാന്‍ അധികമാരും ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെന്നുവേണം 
പറയാന്‍. 


സ്വാതിതിരുനാള്‍ എന്ന പേരിന്റെ മാസ്മരശക്തി 
വിദൂരദേശങ്ങളില്‍നിന്നുപോലും അനേകം സംഗീതവിദ്യാന്മാരെ 
തിരുവനന്തപുരത്തേക്ക്‌ ആകര്‍ഷിക്കുകയുണ്ടായി. കാശി, പൂന, 
ലാഹോര്‍, ഓഡ്‌, ഹൈദരബാദ്‌, തഞ്ചാവൂര്‍ തുടങ്ങിയ 
നാടുകളില്‍നിന്നുള്ള സംഗീതവിദ്യാന്മാര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സദസ്സിനെ അലങ്കരിച്ചു. ലാഹോറിലെ ഇമാം ഫക്കീര്‍, 
തിരുച്ചിറപ്പള്ളിയിലെ പീര്‍മുഹമ്മദ്‌, ഓഡിലെ 
ഹരിദാസ്ഗോസായി, “തഞ്ചാവൂര്‍ നാല്‍വര്‍' എന്നു 
പ്രശസ്തിയാര്‍ജ്ജിച്ച തമിഴ്നാട്ടുകാരായ വടിവേലു-ശിവാനന്ദ- 
ചിന്നിയ്യു-പൊന്നിയ്യ സഹോദരന്മാര്‍, കൊട്ടാരം ഭാഗവതര്‍ 
ആയിരുന്ന മേരുസ്വാമി, പാലക്കാട്ടുകാരനായ 
പരമേശ്വരഭാഗവതര്‍ എന്നിവര്‍ക്കു പുറമേ, 
മഹാപ്രതിഭാശാലികളായ ഷട്കാലഗോവിന്ദമാരാരും 
കൃഷ്ണമാരാരും സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ സദസ്യരായി 
പ്രോത്സാഹനം നേടിയവരായിരുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
സ്വാതിതിരുനാളിന്റെ തിരുവിതാംകൂര്‍, എലിസബത്തിന്റെ 
ഇംഗ്ുണ്ടുപോലെ, പാടുന്ന പൈങ്കിളികളുടെ കൂടായിരുന്നു. 
മുന്‍സിഫ്മാര്‍ക്കും തഹസീല്‍ദാര്‍മാര്‍ക്കും യഥാക്രമം 40-ം 30-ം 
രൂപ ശമ്പളമായിരുന്ന അക്കാലത്ത്‌ വടിവേലുവിന്‌ 110 
രൂപയായിരുന്നു പ്രതിമാസവേതനം എന്ന വസ്തുത ഇവിടെ 
എടുത്തുപറഞ്ഞുകൊള്ളട്ടെ. 

യുഗപ്രഭാവനായ സ്വാതിതിരുനാളിനുശേഷം കേരളസംഗീതം 
ഒട്ടോക്കെ വികസിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. കെ.സി. കേശവപിള്ളയുടെ 
'സംഗീതമാലിക്‌' സംഗീതശാസ്ത്രത്തിന്റെ നല്ലൊരു 
വിശദീകരണമാണ്‌. നൂറോളം ഗാനങ്ങള്‍ രചിക്കുകയുണ്ടായ 
കെ.സി. കേരളത്തിലെ ഗാനരചയിതാക്കളില്‍ ഉന്നതസ്ഥാനം 
അര്‍ഹിക്കുന്നു. ആറ്റൂര്‍ കൃഷ്ണപ്പിഷാരടിയുടെ “സംഗീതചന്ദ്രിക' 
അടുത്തകാലത്ത്‌ സംഗീതശാസ്ത്രത്തിനു ലഭിച്ച 
ഒരമൂല്ൃഗ്രന്ഥമാണ്‌. സംഗീതവൈദഗ്ദ്ധ്യത്തിനു രാഷ്ട്രപതിയാല്‍ 
സമ്മാനിതരായ ചെമ്പൈ വൈദ്യനാഥഭാഗവതരും പാലക്കാട്ടു 
മണിയും കെ.ജെ. യേശുദാസും കേരളീയരാണല്ലോ. ഏതു 
രീതിയില്‍ നോക്കിയാലും സംഗീതത്തിനു കേരളത്തിന്റെ 
സംഭാവന അഗണ്യമല്ല. 


ചിത്രകല 
ചിത്രകലയും കേരളത്തില്‍ കാലഘട്ടങ്ങളിലൂടെ 
വികാസംപ്രാപിച്ചു. തിരുനന്തിക്കരയിലെ (കന്യാകുമാരിജില്ല) 
ഗുഹാക്ഷേത്രത്തില്‍ കേരളത്തിലെ ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളുടെ 


ആദ്യമാത്ൃകകള്‍ കാണാം. ആയരാജാക്കന്മാരുടെ കാലത്ത്‌ 
രചിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌ അവ. പത്മനാഭപുരം, കൃഷ്ണപുരം, 


മട്ടാഞ്ചേരി എന്നിവിടങ്ങളിലെ കൊട്ടാരങ്ങളിലും 


തിരുവനന്തപുരത്തെ ശ്രീപത്മനാഭക്ഷേത്രത്തിലുമുള്ള 
അനന്തരകാലചിത്രങ്ങള്‍ അതിസുന്ദരങ്ങളാണ്‌. 
ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളുള്ള മറ്റു കേരളീയക്ഷേത്രങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 


രണ്ടാമദ്ധ്യായത്തില്‍ സൂചിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
കാഞ്ചിയിലെ പല്ലവന്മാരുടെ കാലംതൊട്ട്‌ തെക്കേ ഇന്ത്യയില്‍ 


പ്രചരിച്ചിരുന്ന ചിത്രകലാശൈലികളെ 
അനുസ്മരിപ്പിക്കുന്നവയാണ്‌ കേരളത്തിലെ 
ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളെന്ന്‌ അവയുടെ പഠനത്തില്‍നിന്നു 
മനസ്സിലാക്കാം. തഞ്ചാവൂരിലും മൈസൂറിലും 


നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന വിജയനഗര ചിത്രരചനാരീതികളും 
കേരളീയചിത്രങ്ങളെ സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ആ ഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും 
കലാകാരന്മാരെ ചിത്രരചനാര്‍ത്ഥം കേരളത്തിലേക്കു 
വരുത്തിയതാവണം ഇതിനു കാരണം. ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും 
കൊട്ടാരങ്ങള്‍ക്കും പുറമേ, ചുവര്‍ചിത്രങ്ങളാല്‍ അലംകൃതമായ 
ക്രൈസ്തവദേവാലയങ്ങളും കേരളത്തിലുണ്ട്‌. യൂറോപ്യന്മാരുടെ 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനത്തില്‍ ഭാരതീയചിത്രകാരന്മാര്‍ നിര്‍മ്മിച്ച 
കന്യകാമറിയത്തിന്റെയും പുണ്യവാളന്മാരുടെയും കമനീയമായ 
ആലേഖ്യങ്ങള്‍ അവയില്‍ കാണാം. കേരളത്തിലെയും 
യൂറോപ്പിലെയും രചനാശൈലികളുടെ സമ്മേളനത്തിനു 
ദൃഷ്ടാന്തങ്ങളായി അവ ശോഭിക്കുന്നു. 

185ാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അന്തിമദശകങ്ങളിലും 195൦ നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
പൂര്‍വ്യാര്‍ദ്ധത്തിലും കേരളത്തില്‍ ചിത്രകല ക്ഷയോന്മുഖമായി. 
അന്ന്‌ ഇവിടെ സംജാതമായ രാഷ്ട്രീയാസ്വാസ്ഥ്യങ്ങളാണ്‌ 
ഇതിനു കാരണമായത്‌. 19ാം ശതകത്തിന്റെ 
അവസാനദശകങ്ങളില്‍ ചിത്രകല പുനരുജ്ജീവനം നേടി. ഈ 
കാലഘട്ടത്തില്‍ കേരളചിത്രകലാരംഗത്ത്‌ ഏറ്റവും 
സമുജ്ജ്യലമായി പ്രശോഭിക്കുന്നത്‌ കിളിമാനൂര്‍ കൊട്ടാരത്തിലെ 
രാജാരവിവര്‍മ്മ (1848-1906) യുടെ പേരാണ്‌. പുരാണങ്ങളിലെ 
സന്ദര്‍ഭങ്ങളും കഥാപാത്രങ്ങളുമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
വിഷയങ്ങളില്‍ ഏറിയകൂറും. എണ്ണച്ചായമുപയോഗിച്ചുള്ള 
യൂറോപ്യന്‍രീതിയാണ്‌ പ്രധാനമായും അദ്ദേഹം പിന്തുടര്‍ന്നത്‌. 
ഛായാലേഖനത്തിലും അതിവിദഗ്ദ്ധനായിരുന്നു രവിവര്‍മ്മ. 
യൂറോപ്പിലും അമേരിക്കയിലും പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച ചിത്രങ്ങള്‍ 
ചിത്രകലാവല്ലഭനെന്ന വിശ്വവ്യാപകമായ കീര്‍ത്തിയിലേക്ക്‌ 
അദ്ദേഹത്തെ ഉയര്‍ത്തി. രാജാരവിവര്‍മ്മയുടെ ചിത്രങ്ങള്‍ 
തിരുവനന്തപുരത്തെ ചിത്രാലയത്തിലും ഇന്ത്യയിലെ മികച്ച മറ്റു 
ചിത്രശാലകളിലും സൂക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. കിളിമാനൂര്‍ കോവിലകത്തെ 
രാജാരാജവര്‍മ്മയും മംഗളബായിത്തമ്പുരാട്ടിയും ശോഭനമായ 
ഒരു പാരമ്പര്യം നിലനിര്‍ത്തിപ്പോന്നവരാണ്‌. 


ആധുനികഭാരതത്തിലെ അതിപ്രശസ്ത 
ചിത്രകാരന്മാരില്‍പ്പെടുന്ന മാധവമേനോനും കെ.സി.എസ്‌. 
പണിക്കരും കേരളത്തിന്റെ അഭിമാനഭാജനങ്ങളാണല്ലോ. 


വാസ്തുശില്ലവും പ്രതിമാശില്ലവും 

വാസ്തുവിദ്യയില്‍ കേരളം പിന്നോക്കമല്ല. തന്ത്രസമുച്ചയം, 
“വാസ്തുവിദ്യ, 'മനുഷ്യാലയചന്ദ്രിക്‌, 'ശില്പരത്നം' എന്നിവ ഈ 
വിഷയത്തിലുണ്ടായിട്ടുള്ള പ്രാമാണികഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. 
കേരളത്തിലെ ശില്പികളും കലാകാരന്മാരും തങ്ങളുടെ ഏറ്റവും 
മികച്ച വാസ്തുശില്ലങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ കേരളത്തെ അലങ്കരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
കേരളത്തിലെ വാസ്തുശില്ലത്തിന്റെയും പ്രതിമാശില്ലത്തിന്റെയും 
സുപ്രധാനദൃഷ്ടാന്തങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ രണ്ടാമദ്ധ്യായത്തില്‍ 
പറഞ്ഞകാര്യങ്ങള്‍ ഇവിടെ ആവര്‍ത്തിക്കുന്നില്ല. മറ്റു 
രംഗങ്ങളിലെന്നപോലെ ഇവിടെയും വിവിധ സംസ്കാരങ്ങളുടെ 
സ്വാധീനശക്തികള്‍ ഒന്നിച്ചുചേരുന്നതു കാണാം. കേരളം 
സ്വകീയമായ ഒരു വാസ്തുശില്ലശൈലി രൂപപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 
തച്ചുശാസ്ത്രത്തിലെ കണക്കുകളനുസരിച്ച്‌ 
ചതുഷ്കോണാകൃതിയില്‍ നിര്‍മ്മിച്ചുപോന്ന “നാലുകെട്ട്‌ ആണ്‌ 
വാസ്തുശില്ലരംഗത്ത്‌ കേരളത്തിലെ പരമ്പരാഗതരീതിയുടെ 
മുഖ്യമാതൃക. പക്ഷേ, കേരളത്തിലെ പല ക്ഷേത്രങ്ങളിലും 
ക്രൈസ്തവ-മുസ്ലിം ദേവാലയങ്ങളിലും കൊട്ടാരങ്ങളിലും മറ്റും 
കേരളീയമല്ലാത്ത സമ്പ്രദായങ്ങളുടെ അതിപ്രസരം പ്രകടമായി 
കാണാവുന്നതാണ്‌. 

തിരുവനന്തപുരത്തെ ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രം, 
തിരുവല്ലത്തെ പശുരാമക്ഷേത്രം തുടങ്ങിയ ദക്ഷിണകേരളത്തില 
ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ വാസ്തുശില്ലത്തിന്റെ ദ്രാവിഡവും കേരളീയവുമായ 
ശൈലികള്‍ ഒത്തിണങ്ങിയവയാണ്‌. കേരളീയക്ഷേത്രങ്ങളിലെ 


പ്രതിമാശില്ലങ്ങളില്‍ പല്ലവ-ചാലൂക്യ-പാണ്ഡ്യ-ചോള- 
വിജയനഗരരീതികള്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നു. ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും 
വീടുകളുടെയും നിര്‍മ്മാണത്തിനു തടി 
ധാരാളമുപയോഗിക്കുന്നതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍, 


നീപ്പാളിലെയും ടിബറ്റിലെയും വാസ്തുശില്ലത്തിനും കേരളീയ 
വാസ്തുശില്ലത്തിനും തമ്മില്‍ ചില ഗ്രന്ഥകാരന്മാര്‍ സാദൃശ്യം 
കാണുന്നുണ്ട്‌. ഇന്ത്യയിലെയും മറ്റു പാരസ്ത്യദേശങ്ങളിലെയും 
വാസ്തുശില്ലങ്ങളില്‍ പ്രാമാണികനായ ഫെര്‍ഗുസന്‍, 
പ്രാചീനകാലത്ത്‌ കേരളക്കരയ്ക്ക്‌ നീപ്പാളുമായും ടിബറ്റുമായും 
ഉണ്ടായിരുന്ന അടുത്ത ബന്ധത്തിന്‌ അനിഷേധ്യമായ 
തെളിവുകള്‍ കങണ്ടെത്തുകയുണ്ടായി. ചിലരുടെ ദൃഷ്ടിയില്‍, 
കേരളത്തിലെ ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും വീടുകളുടെയും 
നിര്‍മ്മിതിയില്‍ ചൈനയുടെ സ്വാധീനശക്തിയുണ്ട്‌. കേരളത്തിനു 


ചൈനയുമായുണ്ടായിരുന്ന വാണിജ്യബന്ധത്തിന്റെ 
ഫലമായിരിക്കാം ഇത്‌. കൊല്ലംതൊട്ട്‌ കൊച്ചിവരെ 
കേരളത്തിന്റെ തീരപ്രദേശങ്ങളിലെ വീടുകള്‍ക്കുള്ള 
മേല്‍ക്കൂരയുടെ പ്രത്യേകവടിവ്‌ ചീനയുടെ സ്വാധീനശക്തിയുടെ 
ഫലമാണെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. 

1552-ല്‍ പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ നിര്‍മ്മിച്ച മട്ടാഞ്ചേരിക്കൊട്ടാരം 
കേരളീയവും പോര്‍ട്ടുഗീസുമായ നിര്‍മ്മാണരീതികളുടെ 
സമ്മേളനമാണ്‌. പോര്‍ട്ടുഗീസുകാര്‍ സുന്ദരമായ യൂറോപ്യന്‍ 
മാതൃകയില്‍ വിശാലമായ പള്ളികളും സന്ന്യാസാശ്രമങ്ങളും 
കന്യാസ്ത്രീമഠങ്ങളും കേരളത്തില്‍ നിര്‍മ്മിച്ചു. കൊച്ചിയിലെ 
സെന്റര്‍ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ പള്ളി, എറണാകുളത്തെ സെന്റ്‌ 
തെരീസാപ്പള്ളിയും കന്യാസ്ത്രീമഠവും വെള്ളാരപ്പിള്ളിയിലെ 
കാഞ്ഞൂര്‍പള്ളി, കോട്ടയം ചെറിയപള്ളി, വല്ലാര്‍പാടത്തെ സെന്റ്‌ 
മേരീസ്‌ പള്ളി എന്നിവ പുതിയ വാസ്തുശില്ലത്തിന്റെ 
മാതൃകകളാണ്‌. വാസ്തുശില്ലത്തിലെ ഇന്തോസാരസനിക് 
ശൈലി അനുകരിച്ചു നിര്‍മ്മിച്ച അനേകം മുസ്ലിം പള്ളികളും 
കേരളത്തിലുണ്ട്‌. 


മതപരമായ കലകള്‍ 

പൂര്‍ണ്ണമായോ ഭാഗികമായോ മതവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ഒട്ടേറെ 
കലാരൂപങ്ങള്‍ കാലാകാലങ്ങളായി കേരളത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവന്നു. 
വിപുലമായ സാംസ്‌കാരികപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ 
കേന്ദ്രങ്ങള്‍കൂടിയായിരുന്ന ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ 
അന്തരീക്ഷത്തിലാണ്‌ അവ തഴച്ചുപൊന്തിയത്‌. ഈ 
കലാരൂപങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ടവയുടെ 
ആവിര്‍ഭാവത്തെയും മുഖ്യസവിശേഷതകളെയുംകുറിച്ച്‌ ഇവിടെ 
സൂചിപ്പിക്കാം. 

കേരളീയ ക്ഷേത്രകലകളുടെ ഒരു പ്രാചീനരൂപമാണ്‌ 
കൂടിയാട്ടം. രണ്ടോ അധികമോ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ 
കൂടിയാടുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌, അതായത്‌ ഒത്തുചേര്‍ന്ന്‌ 
അഭിനയിക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ ഈ പേരുണ്ടായത്‌. കൂടിയാട്ടം 
പല ദിവസങ്ങള്‍കൊണ്ടു നിര്‍വഹിക്കപ്പെടുന്ന 
സംസ്കൃതനാടകാഭിനയമാണ്‌. കേരളത്തില്‍മാത്രം 
വികസിച്ചുവന്നതെന്നു വിശ്വസിക്കാവുന്ന ഒരു പ്രത്യേകതരം 
അഭിനയസമ്പ്രദായത്താല്‍ സമുജ്ജ്വലമാണ്‌ ഈ 
ദൃശ്യകലാരൂപം. സംസ്കൃതനാടകങ്ങളില്ലാത്ത വിദൂഷകനെ 
പുതുതായി രംഗത്തു കൊണ്ടുവന്നതും വിദൂഷകനുള്‍പ്പെടെ ചില 
കഥാപാത്രങ്ങള്‍ കേരളഭാഷയില്‍ സംസാരിക്കണമെന്ന നിയമം 
ഏര്‍പ്പെടുത്തിയതും കൂടിയാട്ടത്തിന്റെ അഭിവൃദ്ധിയെ 
സഹായിച്ചിരിക്കണം. രണ്ടാം കുലശേഖരസാമ്രാജ്യത്തിന്റെ 


കാലഘട്ടം കൂടിയാട്ടത്തിന്റെ വികാസദശയായിരുന്നു. 
തോലന്റേതാണെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്ന “ആഅട്ടപ്രകാര'ങ്ങളും 
'ക്രമദീപി'കയും അക്കാലത്താണുണ്ടായത്‌. 
അഭിനയപ്രകാരങ്ങളെയും രംഗാനുഷ്ഠാനങ്ങളെയുംകുറിച്ചു 
വിസ്തരിച്ചു പ്രതിപാദിക്കുന്ന ഈ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ എത്രകണ്ടു 
ശ്രദ്ധയോടും ഗാരവബുദ്ധിയോടുംകൂടിയാണ്‌ ഈ കലാരൂപം 
കൈകാര്യംചെയ്യപ്പെട്ടിരുന്നത്‌ എന്നതിനു തെളിവാണ്‌. 
അരങ്ങേറുന്ന നാടകത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഇത്രയും സൂക്ഷമവും 
വിശദവുമായ അഭിനയനിര്‍ദ്ദേങ്ങള്‍ അന്യഭാഷകളിലുള്ളതായി 
അറിവില്ല. ഏതായാലും അഭിനയത്തെ സംബന്ധിച്ച 
ഗതിമാന്ദ്യവും വിശ്വാസങ്ങളുടെ 
യാഥാസ്ഥിതികത്വവുമായിരിക്കാം ഈ കേരളീയകലാരൂപം ഇന്ന്‌ 
കൌതുകകരമായ ഒരു പുരാവസ്ത്വവശിഷ്ടമായിത്തീരാൻ 
കാരണം. 

കൂടിയാട്ടംപോലെ പ്രാചീനമായ മറ്റൊരു ക്ഷേത്രകലയാണ്‌ 
ചാക്യാര്‍കൂത്ത്‌. ചാക്യാര്‍മാത്രം പങ്കെടുക്കുന്ന ഒരുതരം 
ഏകനടാഭിനയമാണിതെന്നു പറയാം. 
പുരാണകഥാഖ്യാനംകൊണ്ടു മതബോധം വളര്‍ത്തുകയാണ്‌ 
ഇതിന്റെ ലക്ഷ്യം. ഒരേ നടന്‍തന്നെ വിവിധ ഭാവങ്ങളില്‍ വിഭിന്ന 
കഥാപാത്രങ്ങളായി മാറി കഥയുടെ തന്മയമായ 
നാടകീയാവിഷ്കാരം സാധിക്കുന്ന ചാക്യാര്‍കൂത്ത്‌ 
അസാമാന്യമായ കലാവാസനയും സുദീര്‍ഘമായ ശിക്ഷണവും 
ആവശ്യപ്പെടുന്നു. കഥാകഥനത്തിനിടയില്‍ കഥയുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 
ധാര്‍മ്മികമൂല്യം ശ്രോതാക്കളില്‍ ഈന്നിപ്പതിയാന്‍വേണ്ടി 
സദസ്യരെ വ്യക്തിഗതമായും സമകാലികസാമൂഹികജീവിതത്തെ 
പൊതുവേയും പരിഹസിക്കാനുള്ള ചാക്യാരുടെ അവകാശം 
ചോദ്യംചെയ്യപ്പെടാന്‍ പാടില്ലാത്തതാണ്‌. കേരളത്തിലെ വലിയ 
ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ പ്രത്യേകം നിര്‍മ്മിച്ചിട്ടുള്ള കൂത്തമ്പലങ്ങളിലാണ്‌ 
കൂത്തു പറയുക. കൂത്തും ഇപ്പോള്‍ പൊതുവേ കാണാൻ 
കിട്ടാത്ത ഒരു പഴയ ചടങ്ങായിത്തിര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 

വെളിയില്‍ പ്രചാരത്തിലിരുന്ന ഭരതനാട്യത്തിനു 
സമാന്തരമായി പഴയ കാലത്തു കേരളത്തിലെ 
ക്ഷേത്രാങ്കണങ്ങളില്‍ വികാസമാര്‍ജ്ജിച്ച ഒരു കലാരൂപമാണ്‌ 
ഇപ്പോള്‍ മിക്കവാറും മണ്‍മറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞ മോഹിനിയാട്ടം. 
ചിരാഭ്യാസം നേടിയ നര്‍ത്തകിമാര്‍ തുറസ്സായ രംഗവേദിയില്‍ 
പശ്ചാത്തലസംഗീതത്തിനനുരോധമായി ചെയ്യുന്ന 
നൃത്തമാണിത്‌. ഹിന്ദുസമുദായത്തിലെ താണ മേഖലയില്‍പ്പെട്ട 
ദേവദാസികള്‍ അവതതരിപ്പിച്ചുപോന്ന 'ദാസിയാട്ടം' എന്ന 
കലയുടെ രൂപഭേദമെന്ന ദുഷ്പേരുകൊണ്ടാവണം 
മോഹിനിയാട്ടം പ്രോത്സാഹനമില്ലാതെ ലുപ്തപ്രചാരമായത്‌. 


പക്ഷേ, കേരളകലാമണ്ഡലം സ്ഥാപിതമായതോടെ മഹാകവി 
വള്ളത്തോളിന്റെ സംരക്ഷണത്തില്‍ മോഹിനിയാട്ടത്തിന്‌ ഒരു 
പുനരുത്ഥാനം ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. 

കഥകളി ഇന്ന്‌ ലോകപ്രശസ്തമാണ്‌. പ്രതിമാശില്ംതൊട്ട്‌ 
സംഗീതംവരെ ഒട്ടെല്ലാ കലകളും തീവ്രമായ 
മതാവബോധത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ സമന്പിതമായി 
പരിണാമം പ്രാപിച്ചതാണ്‌ ഈ ദൃശ്യകല. ഇതുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
വിപുലമായ ഒരു സാഹിത്യപ്രസ്ഥാനവും രൂപംകൊണ്ടു. 
ഗായകന്മാര്‍ ആലപിക്കുന്ന പദങ്ങള്‍ക്കനുസ്ൃയതമായി 
കഥാപാത്രങ്ങള്‍ പശ്ചാത്തലമേളത്തോടിണങ്ങി, 
ന്ൃത്താനുവിദ്ധമായി ഹസ്തമുദ്രകളാലും ഭാവചലനങ്ങളാലും 
പദാര്‍ത്ഥവും ഭാവരസങ്ങളും അഭിനയിക്കുന്ന കഥകളി 
സമഗ്രദൃഷ്ട്യാ നൃത്തനൃത്യനാട്യങ്ങളുടെ സുന്ദരമായ മേളനമാണ്‌. 


വര്‍ണ്ണ്ണോജ്ജ്വലമായ കുപ്പായങ്ങളും മിന്നിത്തിളങ്ങുന്ന 
കിരീടങ്ങളും മെയ്യാഭരണങ്ങളും വൈവിധ്യമാര്‍ന്ന 


ഭാവപ്രകാശനസമര്‍ത്ഥമായ മുഖപ്രസാധനവും കഥകളിയിലെ 
കഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ അരങ്ങില്‍ അസാധാരണമായ വ്യക്തിത്വം 
നല്കുകയും കാണികളുടെ മുന്‍പില്‍ പുരാണേതിഹാസങ്ങളുടെ 
അദ്ഭുതലോകങ്ങള്‍ അനാവ്ൃതമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 
വര്‍ണ്ണനാദചലനങ്ങളുടെ അനന്യലബ്ധമായ ലയാത്മകതയും 
അതില്‍നിന്ന്‌ ഉയിര്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഭാവപൂര്‍ണ്ണിമയുമാണ്‌ 
കഥകളിയെ വിശ്വാരാധ്യമാക്കുന്നത്‌. 

ഗീതഗോവിന്ദത്തിന്റെ മാതൃകയില്‍ മാനവേദന്‍ 
സാമൂതിരിപ്പാട്‌ രൂപപ്പെടുത്തിയ കൃഷ്ണനാട്ടത്തോട്‌ കഥകളിക്ക്‌ 
കടപ്പാടുണ്ടായിരിക്കണം. എങ്കിലും 17ഠാം ശതകത്തിന്റെ 
ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തിലും 18-ാം ശതകത്തിന്റെ 
പൂര്‍വ്വാര്‍ദ്ധത്തിലുമായി ജീവിച്ചിരുന്ന കൊട്ടാരക്കരത്തമ്പുരാന്റെ 
രാമനാട്ടമാണ്‌ കഥകളിയായി വികസിച്ചതെന്നു വിശ്വസിക്കാം. 
അദ്ദേഹം രാമായണത്തെ ആസ്പദമാക്കി രചിച്ച കൃതികളെ 
പൊതുവേ രാമനാട്ടമെന്നു വിളിക്കുന്നു. തമ്പുരാന്റെ ഈ 
ഗാനസംഭാഷണകൃതികളെ അന്നത്തെ ഏതെങ്കിലും ഒരു ദൃശ്യ 
കലാരൂപത്തിന്റെ പരിഷ്കൃതാവിഷ്കരണം എന്ന നിലയ്ക്കോ 
പല കലാസമ്പ്രദായങ്ങളില്‍നിന്നും ഉചിതാംശങ്ങള്‍ സമാഹരിച്ചു 
സംവിധാനം ചെയ്ത ഒരു ദൃശ്യകലാപരീക്ഷണമെന്ന നിലയ്ക്കോ 
അവതരിപ്പിച്ചതാണ്‌ ആദ്യത്തെ കഥകളി എന്നു കരുതുന്നതില്‍ 
അസാംഗത്യമില്ല. ഒരുകാര്യം തീര്‍ച്ചയാണ്‌. കഥകളിയെപ്പോലെ 
അത്യന്തസങ്കിര്‍ണ്ണമായ ഒരു ദൃശ്യകലാരൂപം ഒരൊറ്റയാളിന്റെ 
ഭാവനയില്‍നിന്ന്‌ ഒരു ദിവസംകൊണ്ട്‌ ഉദയംകൊള്ളുകയില്ല. 
കേരളത്തിലെ കലാപരിണാമത്തിന്റെ ഗതിയിലുണ്ടായ ഒരു 
വിശേഷവികാസമായേ കഥകളിയുടെ ആവിര്‍ഭാവത്തെ 


ഗണിക്കേണ്ടതുള്ളു. 

ഇന്നു നാം കാണുന്ന കഥകളി പലപ്പോഴായി വന്നുചേര്‍ന്ന 
പരിഷ്കാരങ്ങളുടെ ആകത്തുകയാണ്‌. ബോധപൂര്‍വ്വം കഥകളി 
പരിഷ്കരിച്ചവരില്‍ പ്രധാനികളാണ്‌ കല്ലടിക്കോട്ടു 
കളിയോഗക്കാരും കപ്ലിങ്ങാട്ടുനമ്പൂതിരിയും. കല്ലടിക്കോട്ടു 
യോഗക്കാര്‍ കഥകളിയിലെ നൃത്തവും കപ്ലിങ്ങാട്‌ അഭിനയവും 
ദൂരവ്യാപകമാംവിധം പരിഷ്കരിച്ചു എന്നാണ്‌ പറയപ്പെടുന്നത്‌. 
അടുത്തകാലത്ത്‌ മഹാകവി വള്ളത്തോളിന്റെ 
സംരക്ഷണത്തില്‍ കഥകളിക്ക്‌ ഒരു നവോത്ഥാനമുണ്ടായി. 
കലാവാസനയുള്ള യുവാക്കളെ കഥകളി പരിശീലിപ്പിക്കുക എന്ന 
പ്രധാനോദ്ദേശ്യത്തോടുകൂടി അദ്ദേഹം ചെറുതുരുത്തിയില്‍ 
ആരംഭിച്ച സ്ഥാപനമാണ്‌ കേരളകലാമണ്ഡലം. ഗുരു 
കുഞ്ചുക്കുറുപ്പിനെപ്പോലുള്ള പ്രശസ്തരായ കഥകളിനടന്മാരെ 
രാഷ്ട്രപതി സമ്മാനം നല്‍കി ബഹുമാനിക്കുകയുണ്ടായി. 

മറ്റൊരു ക്ഷേത്രകലയാണ്‌ ഓട്ടന്‍തുള്ളല്‍. തുള്ളല്‍ക്കാരന്‍ 
ആകര്‍ഷകങ്ങളായ വേഷങ്ങളണിഞ്ഞ്‌, പാട്ടുപാടി ലളിതമായ 
അഭിനയത്തോടെ തുള്ളുന്നു. 18-ാം നൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌ തുള്ളലിന്റെ 
ആവിര്‍ഭാവമെന്നാണ്‌ വിശ്വാസം. കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ 
കൂത്തിനെതിരായി അവതരിപ്പിച്ച കലാരൂപമാണ്‌ തുള്ളല്‍ 
എന്നൊരു ധാരണ ബലമായി പ്രചരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഒരിക്കല്‍ 
അമ്പലപ്പുഴക്ഷേത്രത്തിലെ കൂത്തിന്‌ മിഴാവുകൊട്ടുകയായിരുന്ന 
നമ്പ്യാര്‍ക്ക്‌ താളം പിഴയ്ക്കുകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തെ ചാക്യാര്‍ 
പരസ്യമായി ശകാരിക്കുകയും ഈ കടന്ന പരിഹാസത്തില്‍ 
അസുഖം തോന്നിയ നമ്പ്യാര്‍ തൊട്ടടുത്ത ദിവസം തന്നെ കൂത്തു 
നടക്കുന്നതിനടുത്ത്‌ ആദ്യത്തെ തുള്ളല്‍ അവതരിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തുവത്രെ. തുള്ളലിന്റെ ഉത്പത്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള 
ഐതിഹ്യം ഇങ്ങനെയാണ്‌. ഓട്ടന്‍തുള്ളല്‍, ശീതങ്കന്‍തുള്ളല്‍, 
പറയന്‍തുള്ളന്‍ എന്നിങ്ങനെ മൂന്നു രൂപങ്ങളുള്ള തുള്ളലിന്റെ 
പൂര്‍വ്വരൂപങ്ങള്‍ നനമ്പ്യാര്‍ക്കു മുന്‍പുതന്നെ നിലവിലിരുന്നു 
എന്നതിനു തെളിവുകളുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ അതിനെ ആകര്‍ഷകവും 
ജനകീയവുമായ ഒരു ദൃശ്യകലയായി വികസിപ്പിച്ചതും 


അസൂയാര്‍ഹമായ ഒരു കാവ്യസമ്പത്ത്‌ 
അതിനുണ്ടാക്കിക്കൊടുത്തതും നമ്പ്യാരാണ്‌. 
കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരെപ്പോലെ സാഹിത്യത്തെ ജനാഭിലാഷവുമായി 
ഇണക്കിച്ചേര്‍ക്കുകയും ഒരു കലാരൂപത്തെ 
സാമൂഹികവൈകല്യങ്ങള്‍ക്കെതിരെ ഫലപ്രദമായി 
പ്രയോജനപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്ത മറ്റൊരു കവിയും 
മലയാളത്തിലില്ല. നമ്പ്യാര്‍ ഒരാള്‍ മാത്രമേ 


തുള്ളല്‍സാഹിത്യത്തില്‍ ചിരപ്രതിഷ്ഠിതനായുള്ളു. 
ക്ഷേത്രകലകളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ പ്രത്യേക പരാമര്‍ശം 


അര്‍ഹിക്കുന്ന ഒന്നാണ്‌ വടക്കേമലബാറില്‍ നിലവിലുള്ള തെയ്യം 
അഥവാ തെയ്യാട്ടം. 'തെയ്യം' എന്നതിന്‌ ദൈവം എന്നാണര്‍ത്ഥം. 


തെയ്യാട്ടത്തിന്‌ തിറയാട്ടമെന്നുകൂടി പേരുണ്ട്‌. 
ആരാധനാമൂര്‍ത്തിയുടെ വിവിധ ചെയ്തികളെ താളാത്മകമായി 
അവതരിപ്പിക്കുകയാണ്‌ തെയ്യക്കാരന്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. 
വര്‍ണ്ണപ്പകിട്ടാര്‍ന്ന ഉടയാടകളും മുഖ്യമായും കമുകിന്‍പാളയും 
മറ്റു പ്രകൃതിവസ്തുക്കളുംകൊണ്ട്‌ നിര്‍മ്മിച്ച 
അലങ്കാരോപാധികളും വേഷക്കാര്‍ അണിയുന്നു. 


ആസുരവാദ്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഉയരുന്ന താളങ്ങള്‍ക്കനുസ്ൃതമായി, 
അകമ്പടിക്കാരുടെ ശബ്ദകോലാഹലത്തോടൊപ്പം അവര്‍ 
നൃത്തംചെയ്യുന്നു. തെയ്യാട്ടത്തിലെ വേഷവിധാനത്തിന്റെ ഒരു 
പ്രധാനാംശമാണ്‌ വലിപ്പമേറിയ മുടി. ചിലപ്പോള്‍ അതിന്‌ 
അഞ്ചടിയില്‍ കൂടുതല്‍ ഉയരമുണ്ടാകും. ഉത്തരകേരളത്തിലെ 
എല്ലാ മുഖ്യ ഭഗവതിക്ഷേത്രങ്ങളിലും വാര്‍ഷികോത്സവമായി 
തെയ്യാട്ടം നടത്താറുണ്ട്‌. 

ഏതാണ്ടു കഥകളിക്കു തുല്യമായ ഒരു നൃത്തരൂപമാണ്‌ 
കാസര്‍കോടു താലൂക്കിലെ ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ അരങ്ങേറാറുള്ള 
യക്ഷഗാനം. കന്നടഭാഷയിലെ വളരെ പ്രാചീനവും 
ജനകീയവുമായ ഈ ദൃശ്യകലയ്ക്ക്‌ വേഷത്തിലും മേളത്തിലും 
പാട്ടിലും കഥകളിയോടു സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. പക്ഷേ, കഥകളിപോലെ 
അതു മൂകാഭിനയമല്ല. യക്ഷഗാനത്തില്‍ നടന്മാര്‍ 
സംസാരിക്കുന്നു. ഇന്നും അതൊരു നാടന്‍കലപോലെയാണ്‌. 
കര്‍ണ്ണാടകസംഗീതത്തിലെ അത്യപൂര്‍വ്വരാഗങ്ങള്‍ യക്ഷഗാനം 
കാഴ്ചവയ്ക്കുന്നു. കാസര്‍കോടു താലൂക്കിലെ 
കുമ്പളക്കാരനായ പാര്‍ത്ഥിസുബ്ബയാണ്‌ യക്ഷഗാനത്തിന്റെ 
ഉപജ്ഞാതാവെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. 

പ്രചാരം നേടിയ മറ്റു രണ്ടു ക്ഷേത്രകലകളാണ്‌ പാഠകവും 
ഹരികഥയും. കൂത്തിനെ ലഘുകരിച്ചതാണ്‌ പാഠകം. അതില്‍ 
ഒരേയൊരു നടന്‍ പുരാണകഥകള്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. 
ഹരികഥയ്ക്ക്‌ പാഠകത്തോടു പ്രകടമായ സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. അത്‌ 


സംഗീതപ്രധാനവും അതുകൊണ്ടുതന്നെ ജനങ്ങള്‍ക്കു 
കൂടുതല്‍ ആകര്‍ഷകവുമാണ്‌. അടുത്തകാലത്ത്‌ അധികം 
പ്രചാരമാര്‍ജ്ജിച്ച കഥാപ്രസംഗം ഹരികഥയുടെ 
പ്രകാരഭേദമാണ്‌. കഥാപ്രസംഗകര്‍ മതേതരവും 


സാമൂഹികവുമായ ഇതിവൃത്തങ്ങള്‍ കൈകാര്യം ചെയ്യാറുണ്ട്‌. 
കേരളത്തിലെ ക്ഷേത്രോത്സവങ്ങള്‍ വാദ്യമേളങ്ങളാല്‍ 
അതിമാത്രം ചേതോഹരമാണല്ലോ. ചെണ്ടമേളം, തായമ്പക, 
പഞ്ചവാദ്യം എന്നിവയാണ്‌ പ്രധാനപ്പെട്ട വാദ്യമേളങ്ങള്‍. മറ്റു 
വാദ്യോപകരണങ്ങളുടെ അകമ്പടിയോടുകൂടി ചെണ്ട 
വായിക്കുന്നതാണ്‌ ചെണ്ടമേളം. ഒരു പ്രാചീന 


വാദ്യോപകരണമാണ്‌ തായമ്പക, മണിക്കൂറുകള്‍ 
നീണ്ടുനില്ക്കുന്ന തായമ്പക ശ്രോതാക്കളില്‍ ഉത്സാഹവും 
ആഹ്ലാദവും പകരുന്നു. മദ്ുളം, തിമില, എടയ്ക്ക, ശംഖ്‌, താളം 
എന്നീ അഞ്ചു വാദ്യോപകരണങ്ങളുടെ വാദനമാണ്‌ പഞ്ചവാദ്യം. 
ഇവയുടെ താളാനുവിദ്ധമായ ധ്വനിമേളനം കേള്‍വിക്കാരെ 
ഉദാത്താനുഭൂതികളിലേക്കുയര്‍ത്തുന്നു. 

കേരളത്തില്‍ ഏതാണ്ട്‌ അസ്തമിച്ചുകഴിഞ്ഞ 
ചവിട്ടുനാടകവും ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ സ്മരണീയമാണ്‌. 17-ം 18-ം 
നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ കേരളത്തിലെ ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ കഥകളിയെ 
അനുകരിച്ച്‌ ക്രൈസ്തവസദസ്സുകളില്‍ ബൈബിള്‍ക്കഥകള്‍ 
ദൃശ്യകലയായി അവതരിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചതില്‍നിന്നാണ്‌ 
ചവിട്ടുനാടകത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവം. ഇതിന്റെ വിശദാംശങ്ങള്‍ 
സംവിധാനം ചെയ്തതില്‍ വൈദേശികപുരോഹിതന്മാര്‍ക്ക്‌ നല്ല 
കൈയുണ്ടായിരുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ ചവിട്ടുനാടകത്തിന്‌ പല 
അംശങ്ങളിലും യൂറോപ്യന്‍ ഓപ്പറേയോടു സജീവചരിത്രവും 
യാത്രാവിവരണവും സാധര്‍മ്മ്യമുണ്ട്‌. നടന്മാര്‍ 
ഗാനങ്ങള്‍ക്കനുസ്ൃതമായി, തടികൊണ്ടുണ്ടാക്കിയ 
രംഗവേദിയില്‍ കാല്‍ത്താളം ചവിട്ടുന്നത്‌ ചവിട്ടുനാടകത്തിന്റെ 
മുഖ്യമായ ഒരു പ്രത്യേകതയാണ്‌. പ്രോത്സാഹനവും 
സംരക്ഷണവും ലഭിക്കാകയാല്‍ ഈ കലാരൂപം ഇപ്പോള്‍ 
കേരളത്തിന്‌ ഏറക്കുറെ നഷ്ടപ്പെട്ടിരിക്കുകയാണ്‌. 


കായികകലകള്‍ 
മേലുറഞ്ഞ മതപരമായ കലാരൂപങ്ങള്‍ക്കു പുറമേ കേരളം 
അതിന്റേതായ കായികകലാരൂപങ്ങളും 


വളര്‍ത്തിയെടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. കളരിപ്പയറ്റാണ്‌ ഇവയില്‍ ഏറ്റവും 
പ്രധാനപ്പെട്ടത്‌. ഇതിനെക്കറിച്ചു നേരത്തെ സന്ദര്‍ഭവശാല്‍ 
സൂചിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഓരോ ദേശത്തിനും സ്വന്തമായ കളരിയും 
കളരിക്കു ഗുരുവും ഉണ്ടായിരുന്നു. കളരികളില്‍ 
ആണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കും പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കും കായികപരിശീലനം 
ലഭിച്ചു. ഈ പരിശീലനത്തിന്‌ കളരിപ്പയറ്റെന്നു പറയുന്നു. 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്ക്‌ കായികാഭ്യാസവും കുറുവടി, കുന്തം, വാള്‍, 
പരിച എന്നീ ആയുധങ്ങള്‍ പ്രയോഗിക്കുന്നതില്‍ പരിശീലനവും 
നല്‍കിപ്പോന്നു. ഏറ്റവും നല്ല വിദ്യാര്‍ത്ഥികളെ മർമ്മവും 
പഠിപ്പിക്കും. 17-ാം ശതകത്തിനുശേഷം കളരിപ്പയറ്റ്‌ കേരളത്തില്‍ 
ക്ഷയോന്മുഖമായി. ഈ അടുത്തകാലത്ത്‌ പുതുതായി 
രൂപംകൊണ്ട ചില കളരിസംഘങ്ങളുടെ പരിശ്രമത്താല്‍ 
കളരിപ്പയറ്റ്‌ വീണ്ടും ചൈതന്യം പ്രാപിച്ചുവരുന്നുണ്ട്‌. 
വടക്കേമലബാറിലെ പരിശകളിയും തിരുവിതാംകൂറിലെ 
വേലകളിയും നല്ല കായികാഭ്യാസവും 


ആയുധപ്രയോഗപരിജ്ഞാനവും ആവശ്യമുള്ള മറ്റ്‌ രണ്ടു 
സമരകലകളാണ്‌. ഇവയില്‍ രണ്ടാമത്തേതിന്‌ ഏതാണ്ട്‌ ഒരു 


മതച്ഛായയുനണ്ട്‌. കുരുപാണ്ഡവയുദ്ധത്തിന്റെ 
അനുകരണമാണിത്‌. ചേര്‍ത്തലയിലെയും അമ്പലപ്പുഴയിലെയും 
ക്ഷേത്രങ്ങളിലും തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ 
ശ്രീപത്മനാഭസ്വാമിക്ഷേത്രത്തിലും മറ്റും ഉത്സവവുമായി 


ബന്ധപ്പെട്ട വേലകളി നടക്കാറുണ്ട്‌. വാളേറ്‌, കുന്തേറ്‌, 
ഞാണിന്മേല്‍ക്കളി തുടങ്ങി മറ്റു വിദ്യകളും ഉത്സവച്ചടങ്ങുകളായി 


നടത്തിപ്പോന്നു. 
കായികരംഗത്ത്‌ ഈ അടുത്തകാലത്ത്‌ കേരളത്തിന്റെ 
ഏറ്റവും പ്രധാനപ്പെട്ട സംഭാവനയാണ്‌ സര്‍ക്കസ്‌. 


ഉത്തരകേരളത്തിലെ കണ്ണൂര്‍-തലശ്ശേരി പ്രദേശം ഇന്ത്യന്‍ 
സര്‍ക്കസ്സിന്റെ ജന്മഗ്യഹമായി കരുതപ്പെടുന്നു. കേരളത്തിലെ 
ഏറ്റവും മികച്ച സര്‍ക്കസ്്‌ആചാര്യനായ കീലേരി 
കുഞ്ഞിക്കണ്ണന്‍ ടിച്ചര്‍ 1885-ല്‍ ഇവിടെ ജനിച്ചു. കളരിപ്പയറ്റിലും 
ഗുസ്തിയിലും അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്ന വൈദഗ്ദ്ധ്യം 
തലശ്ശേരിയിലെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്മാരുടെ 
കായികാഭ്യാസങ്ങളും കളികളും പഠിക്കാന്‍ അദ്ദേഹത്തിനു 
സഹായകമായി. ചെറുപ്പക്കാർക്കു സര്‍ക്കസ്സില്‍ പരിശീലനം 
നല്കാൻ അദ്ദേഹം 1901-ല്‍ തലശ്ശേരിയില്‍ ഒന്നാമത്തെ 
സര്‍ക്കസ്‌ പരിശീലനകേന്ദ്രം സ്ഥാപിച്ചു. ആവേശംജനിപ്പിക്കുന്ന 


വിവിധാഭ്യാസങ്ങള്‍ക്കു രൂപംകൊടുത്തും ഒട്ടേറെ 
ചെറുപ്പക്കാര്‍ക്കു പരിശീലനം നല്കിയും കുഞ്ഞിക്കണ്ണന്‍ടിച്ചര്‍ 
സര്‍ക്കസ്സില്‍ പല പരിഷ്‌കാരങ്ങളും നടപ്പിലാക്കി. 


അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലംമുതല്‍ അസംഖ്യം സര്‍ക്കസ്‌ കമ്പനികള്‍ 
ആരംഭിക്കപ്പെട്ടു. ഇന്ത്യയില്‍ ഇന്നു നിലവിലുള്ള അത്തരം 
അമ്പതു കമ്പനികളില്‍ രണ്ടോ മൂന്നോ എണ്ണം ഒഴിച്ചാല്‍ 
മറ്റുള്ളവയെല്ലാം നടത്തുന്നത്‌ കണ്ണൂര്‍-തലശ്ശേരിഭാഗത്തുള്ള 
മലയാളികളാണ്‌. കേരളത്തിലെ ജനങ്ങള്‍ ശതവര്‍ഷങ്ങളായി 
അഭ്യസിച്ചുപോന്ന കളരിപ്പയറ്റ്‌ ഈ സംസ്ഥാനത്തെ ഇന്ത്യന്‍ 
സര്‍ക്കസ്സിന്റെ മുന്നണിയില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ സഹായിച്ചു. 
ഇന്ത്യയുടെ സാംസ്കാരികപാരമ്പര്യത്തിന്‌ 
സാഹിത്യത്തിന്റെയും കലകളുടെയും രംഗങ്ങളില്‍ കേരളം 
നല്കിയ സംഭാവനകളെക്കുറിച്ചുളൂള ഈ അവലോകനം 
പ്രസ്തുത വിഷയത്തെ അതിന്റെ സമഗ്രവ്യാപ്തിയില്‍ 
സ്പര്‍ശിച്ചിട്ടില്ല. ഏറ്റവും മുഖ്യമായ ചില വശങ്ങളെ ഒന്നു 
തൊട്ടുപോവുക മാത്രമേ ചെയ്തിട്ടുള്ളു. ഈ ഹ്രസ്വമായ 
പരിചിന്തനംപോലും ഇന്ത്യയുടെ സാംസ്കാരികഭൂപടത്തില്‍ 
കേരളത്തിനുള്ള പ്രധാനസ്ഥാനത്തെക്കുറിച്ചു മനസ്സിലാക്കാന്‍ 
വായനക്കാരെ സഹായിക്കാതിരിക്കുകയില്ല. നാം പറഞ്ഞുവന്ന 


കഥ ഇവിടെ അവസാനിപ്പിക്കുകയാണ്‌. 
ശുഭാപ്തിവിശ്വാസത്തോടെ നാം ഇങ്ങനെ സമാപിപ്പിക്കുക: 
വരാനിരിക്കുന്ന കാലങ്ങളില്‍ കേരളത്തിന്റെ പ്രതിഭാശക്തി 
അതിന്റെ മുഴുവന്‍ ഉണര്‍വ്വോടും ഉള്‍ക്കരുത്തോടും അനുസൃതം 
വികസിക്കുമെന്നും മഹത്തായ ഇന്ത്യന്‍ പാരമ്പര്യത്തെ 
സമ്പന്നമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ കേരളസംസ്കാരം കൂടുതല്‍ 
ഉജ്ജ്വലമായ സമുന്നതമേഖലകളിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ന്നുചെല്ലുമെന്നും 
നമുക്ക്‌ വിശ്വാസപൂര്‍വ്വം പ്രതീക്ഷിക്കാം. 


ഗ്രന്ഥസൂചിക 


ഇംഗ്ലീഷ്‌ 


മറന ്ധ്ബ്ിഗ്മ6പി (17൩പ്ഡി്൩, 1911) 

ന്ഥ ന്ഞണല്്്ലനട മളം (149095, 1910) 
൧ബന്നല്അദ്്ിന്ത്നമഥി 910൦ വ്‌ ൩5൩ ൩൦ ൩൮൭൩ 
1ധ0ടബണ൩, പിഡനം, "1. 17 (റായ്ഠ0, 1928) 

മു നിവ്നര്‍ദ 7716൦ (മണലി ദള, 1949) 
41ിബ്ട്നനഷ്വട ൭൧ ൩൧൧ ന്൬൩ട (200൩, 1934) 
40൦1ശഴബ്ബ്ഥ്നന (490൭5, 1956) 
മ്ൃനനനന്റലീസ്ന്ന്വ്്തണ്സ്‌ട്ണ്ണലദി.1ല്ല൦൩൦൦ 00 50൧൨ 1൩൨൭ 
(0490൬5, 1956) 

മുശ്്ായ്ലി[്്ത്ന്യ്‌ ൨൫൦ ഠഒ50 ൨ ലേ ബാ 1ഗ്ലപിലാദ്ധ (0൩00൩, 
1866) 

മുറ്ഴ്ര്തന്ദ്റ 108 12൭ജീിന്തിട (1,0൩0, 1800) 

11ലിധ്ന്വില്‌:.൩൭ ഡ്ടടെ 1൩൮9 (4 ൪0൩1 1954) 

മ്ധന്൩ണ8 170൩ 190795 ൮0൬ 1807൦, ൨൭൩൭൧൭ ൧0 1/ലവിലാല, 
"701. , 11, 111 (0൩00൩, 1803) 

സ്ഥ്അലന്നനണ്ടഘഷയഥ നവ (1765-1857) (മഡബ൩, 1955) 
ന്ര്ലിമ്ണിയനികട ൭൧൨0 ൩൧൩ 171ടട10൩ ടലി (1816-1840) 
(ധന്മ്ണ്ണ, 1934) 

നനസ്സ്‌ഗ്നന്ത്ഴ(ഗംമ്ല്യ്ണെ 1.0) 

മ്്ിനനന്൯ടാസ്സ്നലിട (4൭0795, 1863) 

£10ന ൨ 50൩൦ 1൩൮9 (0൩00൩, 1886) 

1ബ്ബ്ജത്ത്‌ 1൩01൦൩ ൩0 1൭5൩ ൧7ബ്‌0൦ഗ്വ൦, 0. 1 & 11 (.0൩00൩, 
1910) 

1290055015 1൨ 1ഗ്ലിലാധ്ധ (ദ്ധി, 1939) 
(അം൦്ത്ടടന്സിനല്‍ ൬ ണ്ബ്ട ൩ 1൪൩൧൭൩ ൦ ഥ്ല്യ ൩ ൯൦ 
16൩ ൦൦0 17൩ ഫേസ്ഥംട്ര്വിണാഴ,ി 957) 
ഒന്പണമദിന്ന്മിാ!ര്‍ച്സാസ്ി 1ണ്ഡാ1൦ (8ഠന്പാദ്, 1995) 

ത്രി 1൩0 77൨ (,0൩00൩, 1959) 

സ്വിച്‌ മബിറി്്‌7!॥ (440795, 1900) 

80൫൩൩ 770൩ 1 (1നഗാഥഥസ്്ന, 1966) 


1100ളആ്ന വ്‌ സ്ഥടബ്ബ ൩ 1൩൨, 1. 1 & 11 (0൩00൩, 1839) 
11ന്‌ (നവാ, 1960) 

1419൩൪1൩൬൧ ൨൭2൦൦ല൦ (14൭0൭5, 1954) 

90104 ണബ]യ 1031൧0൧5 1൨ ൨൦ 110൧൩൩ സ്ന 
(1നസത്നസസ്്ണ 1976) സടം വ്‌ നണം - ൧ ടബ്‌ വ്‌ നല്ഷ്ം 
0 11൬൦5 വ്‌ 17൩0൭ പന്ന (ന്ധഥഥസ്്ന 1976) ബേം ൩ 
1/4൮൦്ലി ലല നിട്ഥാസ (1ന്ധ്ബസസന്ന 1975) 

ദദ്ത്ണന്‌ ്ബിന്ലേത്സം 

[ങ്ങി 961) 

191൩ (ന്ഥ ൧൩൧൨൮൧൧൩ 11150ഈ7 (8ഠ്പാദ, 1955) 
1വലവിഷ്ട്ദാി്ളി്‌ ഹ 1107൦ നംമട ൧൭0 (460795, 1956) 
103ന്നണ്്വറിന്്ചിട ഒ0ദ്ന്്ത്്ണമം (1ന്ഗ്നഠിസ്ന, 1948) 
ന്ര്ജിതഠ൩റ്ഥ൦ടഹ (8ഠ്പാദ, 1948) (ധ്ലിദ മ ദല 2൦01൦ 
(പിത്്, 1961) ടാലി 1150ന വ്‌ ലി 1. 1 & 11 (79075, 
1970) 

1നസ്ടനന്ണ൯ന്ധ്/്‌.ല1സബ (പ 1938) ൧ 13160 വ്‌ ലി 
(20൭, 1965) 

നടന്്റ്്(7്നല്യ്യമണ്ി 940) 

നബി ണ3സ്പ്യ്ങ്മങ 1907 (1ധ൭൬൩, 1952) 
(ഇണ (ധ്യ 1150077 ൩0 സ്ഥം (ന്ധ, 1977) 
൧൭൩ ൭0 ന7ദയ്വ്ദ് 11ണബ്ട ൩ ഗ്പ്ലാപധ 10117൦ 
(1നസ്നസ്സ്ണ, 1977) 1൩൦ ഖണ്ഡ സ (പബ്‌, 1978) 
1ന9ഥനദന്൩0%%.11ഠ0ഗണബ്ബ്‌ (ന്ധ, 1976) 1൩൦ നനബ്ബ്ട/ 
1407൬൦ ൩ 1 (1നധ൩സ്സ്ണസ, 1977) 

ബ്ടന്൨റ 1പപ്ഗം 00൩൩ (,0൩00൩, 1861) 

ശത്ത്ഥീ/വ്‌ ൨൦ 1ഗലിചാപധ 215൩൦ (1430, 1951) 
ന[പുട്തിച്ഠഥാ0സ്ട ൨ 1൩൨൮൭ (മിസ, 1960) 

്്വിരലിര്‍പ്0വം. വ്‌ 1൧9 (8ഠ്പാദ, 19625) 

പ്രജ 19ണ്ണലി 1൩0൦ (1,0൩00൩, 1883) 11൩൦ 1,൭൩0 വ്‌ നബ 
(,0൩0ഠ൩, 187) 

റബ്ബിനു. 04. ൨൦ 17൦൦റിഠ൩ 17ഠഴണണബ൩ ലി 7൦൦ | 11 
(1ന്ത്നസ്സ്ണ, 1970) 

3[ഠ ന്ന്‌. ൩/൦ഇപലിഠ൩ വ്‌ 5൭൭5 (സ്പാ, 1956) 

നിണ ബ്ബ 1/ദ്ഥലി 701. 1, 1 പ(സ്ധഥഥസ്ന, 1906) 
ഴു ദ്്ഹ്ദുാ0൩ലട' 1൩ഠഡിലിഉം ൨ 50൨൩ ൩൨9 (14607, 1842) 
ദത്പിബ്ണുവിടിറ്രഠന്പാദ, 1963) 

1ദന്ന്നിനഞദര്‍717.0(6ലി (8ഠന്പാദ, 1952) 

സ്ഥതി ്്ബര്‍ദിടന്നസഥല്ം (1നധ്ഥസ്ന, 1972) ഷടട വ്‌ 
൧ന്൭്ബ്ടല൦൩ ൩ ലി (1ന്ത്സഗസ്സ്ന, 1973) 2ല്സ്ണനലദ്ലനട 
1൨ 50൩ ൩൨1൦൩ ന150ന (സ്ധബഗ്സന്ന, 1977) 


3411110൬ 6൧൭൩൬൯ 1൨൨1൭ (460795, 1966) 1207ല്ത 14015 വ്‌ 
50൩ ൩൨൭ (8്പാദ, 1952) 11൩൦ 0ഠ1ഒട ഗന. 1 & 1 (4൭0൩൭൭, 1955) 
11൦ ദബഗ്ന്്ന൩ 1ന്൩ള്റിഠ്൩ (,0൩00൩, 1929) 
29ടിന്നുനവാ!ര്്ലീഷിനിട്വ്‌[, 111 7 (17നല്ഡി്ന, 1924, 1929, 
1933, 1937) 

മുദന്ിദ്ലണ്സിപറ്ത്തിയ(ന്ത്ന്സ്ന 1959) 

മന 1924ലിഒ 1498-1801 (2൩൨൭൬ലില സദ, 1960) ൭51൭ 
൩0 ഗ/ടെ(൬ ൨00൩൩൩൦൦ (,0൩00൩, 1958) ഹേണ്്ലാസ്ംി 2൭0 
10 1൩01൩ നിട്ഥാന (8ഠ്പാദ്യ, 1969) 11൩ ഠം ൭ നഠടട 14ഥ3ഥിട 
(൫ഗ്പാദ്, 1961) 

ു്്‌7വ്‌ 501 (1 ൪0൩ 1954) 

1746 1ദ1010നന്തിര്‍്ധന്ന 100൩] ൦0൩ഇടെട 7൮. ഒവി 
(8ഗ്പാദ്, 1946 & 1947) 

1001 713വഡ്്ഠ്ണ്ബാം (4൭0൭5, 1953) 

2. ധ്നഞ്ആയ്ച്‌ ൨൦1൭൦ വ്‌ ൩൦ ൬൩ മഠഡല ൩ ഗ്ല്ലാധ 
(1ന്ത്നസ്സ്ണ, 1948) 

ന്ന ത്ഥടേറ്കട വ്‌ ധി (8ഠ്പാദ, 1963) 

1ദി്ജ 4൨൯10൭൧൦൭5 ൨ ച (൩ന്ധ൦, 1947) 
സ്ഥാ്ദുണ്ഥയ്ള്‍ിഒ റ 1ദ്ബി 14(ലമസ്ഥ൦ 7 & 11 
(1നസ്നസ്സ്ണ, 1948, 1950) 

മല്യ തബറിഡ്്ധിറ൩ വ്‌ ലി 0 ട്ടി 11൦ഡ്ഥ൦(4ല0൧9൭5, 
19258) 

്ല്ന്്ദ്നാന്ണ്ണണ്ണബ്ട ൨ 1ധ7ലിം (1നത്ഥസ്്ന, 1964) 110 
1൫൪൦ ഠന്ന്്ധ്ബിട്ട ൭൬൩൧൦ ൨ 2റഡല- ൩ ചല (1നഗ്നഠസന്ന, 1965) 
8൭൨൩൪ ൫൧൭൦ ൩ 1ഗ്ലിലാദധ (8ഠന്പാദയ, 1957) 
മുദണ്ണമ്ന്ദ്ന0നിണാധിഠന ൩ ഗ്ല (1ന്ധ്ഗസസസ്സ, 
1972മു്ലിവയ്ന ദ ൩ ഷ്പ (നസനഠസ്്ന, 1975) 
മമിവ്ത്ണ 10൩൭൮ (200൩൭, 1936) 

നിഷി 1൧ദ൩൦010ഇനഠറദ (8റന്പാദ, 1962) 27ബ്ബട്ഥാന7 ൩0 

27 000-ിട്ഥന7 ൨ 1൩01൭ 9൭൩0 നപിഠട (8്പാദു, 1962) 
വഗ്്ണാ്വറല്ചിഗദകം 111ടഠ0ന7 (1നസധ്ഥഥ്സ്ന, 1977) 
ലല0ണ്്്നിലം സകല വ്‌ 1ഗ്ദറ്ധ്ലി (460795, 1924) 

ലമ 6 ൫൦ ടദ്മളു്ന ന7ല്‍ഠറി (,0൩00൩, 1937) 

11നഇ ൩7൪0൦൩. (൭0൧൭൭, 1878) 

സ്3ത്ത്്മ്നി്ണ (ണ്‌ നല, 1961) 

ഥമ മ്അനരന്ത്നഡ്‌ട 17൭1ട (490795 1990) സ്ധപ്ഡ്ഥല ദഹ്ഥം 
വ്‌ (ലി (ഠാസ്൩, 1978) 20110 1350ന7 വ്‌ 1200൬ 1ലലി 
(0490൭5, 1987) ടറി] റ ഡ്സ്ഥലി 5ന7 വ്‌ ലി (1൦ 
0൦, 1979)1ധലിം ൨215൩0 ഒ2ലലടെ (1) ഷിബു (2) 
(ബ്ബ (3) 1217ബലിഡിണ്ണ (4) 1൩ (5) 1ഠമ്വിറ്൦ (6) 


റഡിഠ൩ (7) സസ്ധ; (8) സ്തന (സ്തമ്ഥസ്്ന 1962-1975) 
010്ടല്‌ഗവ്നിന്ത്തി.(72൭0൭5, 1929) 

ടണ്ണും 17്്ഡല (1490നടട, 1894) 
ന്ണ്ലിദണ്ണഥണാപ്ണട ൨ 117൦ 
്ൂിന്ന്മ്ച്ഗന്നമമ്മ (149095, 1980) 

ണ്ണ ല്മ്ന്തിന 1൩ 1൩൮ (൫ഠന്പാദ്, 1957) 
1ധ്ന്ന്ദിടഠധ൩ണണ ൩൨ (4 ൪01 1895) 

"നത്വില്‌ദ്‌ 9൦ 1/4്ഡല്‍ ഗസ. 11 (1ന്ന്ബനസ്സ്ന, 1940) 
ക്യു ൨ഷത്നമിദ്‌7/ങ (ന്ന, 1975) 
17ദ്ബി്രിര്‍ഗദന്ധിഞ്ഞഞ്സ്ടിറന 1൩ 50൩ ൩൨൮9 (4൧0795, 1942) 
110ഞ്ആ9ട൨10൦95 ൨ 0൩൩ (1ധന്മ്മ൬൩, 1859) 


മലയാളം 

ജി ്തമ്്ട്നോിര്‍ചിക്ചിസ്ച്‌. ല്‍ം.ന3യിര്‍ (മദിരാശി, 1955, 56, '57) 

ിത്ളൂര്ളദ്കുള്ടടയി, 4൭൭) ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശം 
ചരിത്രദൃഷ്ടിയില്‍ക്കൂടി (കോട്ടയം, 1966) കേരളം അഞ്ചും 
ആറും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ (കോട്ടയം, 1967) കേരളചരിത്രത്തിലെ 
ഇരുളടഞ്ഞ ഏടുകള്‍ (കോട്ടയം, 1963) ചരിത്രത്തിന്റെ 
പശ്ചാത്തലത്തില്‍ (കോട്ടയം, 1961) ചില 
കേരളചരിത്രപശ്നങ്ങള്‍ (കോട്ടയം, 1963) ചേരസാമ്രാജ്യം 
ഒമ്പതും പത്തും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ (കോട്ടയം, 1961) 
ജന്മിസമ്്രദായം കേരളത്തില്‍ (കോട്ടയം, 1966) ഭാഷയും 
സാഹിത്യവും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ (കോട്ടയം, 1966) 
മള്തുല്ലിന്ാളലക്ഷുണ്ടഷ്ടക്ക്റേത്യം, 1966) പഴശ്ശമിസ്മരങ്ങള്‍ 
(തിരുവനന്തപുരം, 1980) പഴശ്ശിസമരരേഖകള്‍ (മാനന്തവാടി. 
1986) 
അഭിത്ത്തകതാന്രക്കുഷിക്കോട്‌, 1957) 


ആആഞ്ഞിട്ട്‌ത്സ്രകാട്ടയം, 1959) 

കി ക്ഡന്ന൦ത്ആള്റ്റുരം (കോട്ടയം, 1958) 
മരുയമ്ജ്‌ശസത്സമിത്യ്വുട്കിസ്ത്യാനികളും (കോട്ടയം, 1961) 

മ നിഷി സന്തം 1958) 
ന്നമുത്തിരിച്ിരനത്തിലെ കാണാപ്പുറങ്ങള്‍ (ശുകപുരം, 1987) 
ദ്വ൯ളുഞ്ചാതത്ത്യത്മരം (കൊല്ലം, 1957) 
ഏഎഞ്ഞ്റമ്നിതസ്ത്ത്നകള്‍ (ചങ്ങനാശ്ശേരി, 1957) 
ഖക്മമ്റിത്ത്മ്ദന്തില്‍ംദ്ുഭലിക്കോട്‌, 1989) 
രയേന്പയരതിയ്യര്‍തിത്തുര്വത്്സ്‌.| (തിരുവനന്തപുരം, 1957) 
കേരളസാഹിത്യചരിത്രം, വാള്യം | | (തിരുവനന്തപുരം, 1962) 
കേരളസാഹിത്യചരിത്രം, വാള്യം 111 (തിരുവനന്തപുരം, 1955) 
കേരളസാഹിത്യചരിത്രം, വാള്യം 17 (തിരുവനന്തപുരം, 1957) 
കേരളസാഹിത്യചരരിത്രം, വാള്യം "7 (തിരുവനന്തപുരം, 1957) 
കേരളസാഹിത്യച്രരിത്രം, വാള്യം 

കേആബ്ചഞില്‍ത്തിഠന്റത്ങ രിലകള്‍ (കോഴിക്കോട്‌, 1971) 
ിത്തലപ്രതിരതത്ധതമറ്റിമമിത്്ി 1982) 

ബ്രത്തത്ചയഷ്ടിമാന്‍ വേലുത്തമ്പി ദളവ ടം 1955) 
ബര്‍ദമ്സ്‌.ണ്ടന്മ്മിലുളം, 1961) 

മല്വഞബല്‍ അത്തേരംദ്ുജ്കാഴിക്കോട്‌, 1987) 
മദന്്ധികഞ്ഞദൃടഖടുാചരിത്ര്ി(കോഴിക്കോട്‌, 1929) 
ആഞ്ഞ്തുര്‍ത്ത്ച്ഗണല്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്‌ (കോഴിക്കോട്‌, 1964) 


ക്മമിജയിജവന്‍ഒസ്്ഷടുത്ുഎഴ്ത്യ ചരിത്രം, വാള്യം 11 (തൃശൂര്‍, 1947) 
അകുല്‍ത്മ്അമുതുന്മുത്രത്തഴിത്ത്ാട്‌, 1958) 
്ചവേമത്തുധത്തറഞ്ഞ്ണിക്തിത്ത്നും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ (കോട്ടയം, 1963) 
കേരളം അറുനുറുകൊല്ലംമുന്‍പ്‌ (കോട്ടയം, 1962) 
മേമ്ആയ്മുരര്‍വുമുയമ്ത്തവും (കോട്ടയം, 1962) കേരളചരിത്രത്തിലെ 
ചില അജ്ഞാതഭാഗങ്ങള്‌ (കോട്ടയം, 1 963) 
ദേരിളുതഞ്തില്‍ലഏദുതല്‍ചിത്രങ്ങള്‍ (തിരുവനന്തപുരം, 1994) 
ബത്ഷ്ന്നറഭക്കി (കോട്ടയം, 1964) 

ര്വത്ജ്ത്‌, 1] (്നൃശൂര്‍, 1961) 
ര്ധരള്‍മ്മാക്ിത്വി.(തറവൂര്‍, 1959) 


പലവക 
൧൨൩൨൮ 1൩൨9 
൧൧൩൭ഹവ0തഇു 0൮൧൮൦൬൩ബ ൧0 ന്സ്ബിടനപലഠ൩ 1ല്ാഠന്ട 
(ഠാന്്ണ, "നബ, 11907൦00൩൩ ൦൩0 ഘി) 
ഗട്ധട ലാ, ലട (1966) 
111507 0൩ 1൩൧൦177൩ (17നമലിഡയിദന, 1966) 
1101൩ ൧൩0ിസ്ണ 
ലി ൨ ദ൧ടി൨൦ (490735, 1958) 
19 ൩൩ഥ്വടലിദ ൨17൦ (ഠസ്൩, 1960) 
19 ടവ നപ്യാപടെ (1ന്ഴഥഥസ്ണ) 
1൬൩9 7൮൬3 ൦7൩ ന്യം ധിഗണ്ണ (നനസ്ധ) 
100705 1൨ റലണ്ലി 1, സ്രമളടെ, 0൩൩ ൦, 701. 1 & | | (7്ല്യി്സ, 
1942 % 1946) 
ട. 14. 2. 2. 70൩ 010൩ 1ധാ11൦൦ ടാസ്ഥബണ്ബ (1953) 
117൩0൦ ൧൯൩ല൨10ല ട്ടെ (1ന്ധ്ബറ്സ്്സ] 
4], 5. 5. ഡല ൩൦൩൦൩൬ (ഠന്മ്൩, 1964) 
"/7ഒ1ല൦ 1൭50െ വ്‌ 1൧7ദ൮൭- ൧൩ ൧0൩൦ ൯ലാഠ7 (റഴണണബ്്‌ വ്‌ 
11, 1 958) 


പ്രഫസര്‍. എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ ( 1925-2010) 

ചരിത്ര പണ്ഡിതന്‍, ഗ്രന്ഥകാരന്‍. ചരിത്രത്തെ 
വസ്തുനിഷ്ഠമായും ലളിതമായും അവതരിപ്പിക്കുന്ന 
രചനാശൈലിക്കുടമ 


പ്രഫസര്‍. എ. ശ്രീധരമേനോന്റെ രചനകള്‍ 


എ ശ്രീധരമേനോന്‍ 


ഇന്ത്യാചരിത്രം-ി 


ഇന്ത്യാചരിത്രം-ി 


കേരളസംസ്്‌കാരം 


കേരളചരിത്രശില്ലികള്‍ 


ക്ക 


ഗനന്൦.0ലാ0019.0േ൬൩ 


വ്‌ 600019 


ന, 


പുസ്തകശാല നിങ്ങളുടെ വിരല്‍ത്തുമ്പില്‍ 


രു 
സ്‌ 
എപ്പോഴും നിങ്ങളോടൊപ്പം 
98461 33336 


ഗതകാലസത്യങ്ങളെ തമസ്‌്കരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
സ്ഥാപിതതാല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി ചരിത്രത്തെ 
നിര്‍മ്മിക്കുന്ന ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ ശരിയായ 
ചരിത്രാവബോധം വളരെ നിര്‍ണ്ണായകമാണ്‌. 
അതുകൊണ്ടാതന്നെ 1967-ല്‍ ആവ്യമായി 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ച പ്രൊഫ. എ. ശ്രീധരമേനോന്റെ 
കേരളചരിത്രം എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ സമ 
കാലിക പ്രസക്തി വിലങ്പെട്ടതാണ്‌. പ്രത്യയ 
ശാസ്ത്ര കാര്‍ക്കശ്യങ്ങളും മുന്‍വിധികളും 
ഇല്ലാതെ ചരിത്രത്തെ വസ്തുനിഷ്ഠമായി 
അപഗ്രഥിച്ചും ലളിതമായി അവതരിരിച്ചും 
തയ്യാറാക്കിയിരിക്കുന്ന ഈ ഗ്രന്ഥം ചരിത്ര 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്കും സാധാരണ വായന 
ക്കാര്‍ക്കും ഒരു അമൂല്യസമ്പത്തായിരിക്കും. 


കവര്‍ ഡിസൈന്‍: ബി. പ്രിയരഞ്ഞജന്‍ലാല്‍ 
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